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ओरेम्‌ 
सतुता मयां वरदा वेदमाता प्र चोंदयन्तां पावमानी द्विजानाम्‌ । 
आयः ग्राणं प्रजां पशुं कीर्ति द्रविणं ब्रह्मवचेसम्‌ । 
महयं दुर्वा रजत ब्रह्मलोकम्‌ ॥ 
( ्रथर्ववेद १६।७१।१ ) 


ओम्‌ 
ग्रा ब्रहमन्ब्राह्मरणो ब्रह्मवचंसी जायताम्‌ 
ग्रा राष्ट्रे राजन्यः शुर इषव्योऽतिव्याधी महारथो जायताम्‌ 
दोगधरो धेनुर्वोढानड्वानाशुः सप्तिः 
पुरन्धिर्योषा जिष्ए रथेष्ठा: सभेयो युवास्य यजमानस्य वीरो जायताम्‌ 
निकामे निकामे नः पन्यो वषंतु फलवत्यो न ग्रौषधयः पच्यन्तास्‌ 
योगक्षेमो नः कल्पताम्‌ । 
( यजुर्वेद २२।२२ ) 
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. हुवा है, ऐसे महषि स्वामी श्री दयानन्व सरस्वतीजी के निर्वाण की. 


॥ म्रोशम्‌ ॥ 
प्रकाशक का विशेष निवेदन | 


ग्राज श्रीमदू दयानन्द निर्वाण श्रघंशताब्दि के पुण्यमय अवसर पर मेरी 


शोर से पाठकों की सेवा में “बैदिक सम्पत्ति” रखते हुवे मुझे हषं हो रहा है | 


और साथ ही ऐसे सुअ्रवसर पर इस ग्रन्थ के विद्वानु लेखक पं. श्री रघुनन्दन 
शर्मा साहित्यभूषण हमारे बीच में नहीं हैं, यह बात दुःखद है। 
यद्यपि यह पुस्तक ई० सन्‌ १६३१ में छपकर तैयार हो गई थी ध्रौर 
“वैदिक सम्पत्ति” में वर्णित झआयंसिद्धान्त, वेदों की भ्रपौरुपेयता एबं ईश्वरा- 
स्तित्व के विरुद्ध नास्तिकवाद, भौतिकवाद श्रौर विकासवाद का मुंहतोड़ जवाब; 
तथा वेद, स्मृति, उपनिषद्‌, दर्शन, इतिहास, पुराण ्रादि घमंग्रत्थों में वर्णित 
वैदिक सिद्धान्तों का प्रतिपादन और श्राये संस्कृति का सरल और सुन्दर झाब्दों 
में पृथक्करण, इत्यादि विषयों को देखकर विद्ववन्य श्री० महात्माजी ने ग्रन्य 
की प्रवेशिका लिखना सहर्ष स्वीकारा था । 
तदनुसार ई० सन्‌ १६३१ में इस पुस्तक की एक प्रति प्रवेशिकार्थे पुज्य 
महात्माजी के पास यरोडा जेल में भेज दी गई । परन्तु वहाँ के भ्रधिकारियों ने 
श्री० गाँधीजी की लिखित प्रवेशिका मेरे पास भेजने से इनकार किया भ्रौर 
इसी कारण श्री० महात्माजी ने उस समय प्रवेशिका लिखने का काम स्थगित | 
कर दिया । 


सामयिक सन्धि (ट्रस) के बाद वे बाहर ग्राकर शीघ ही 2, 7. €. में 
लण्डन चले गए । और वहाँ से आते ही उन्हें पुनः कारावास में जाना पड़ा । 


इसके कुछ समय बाद मेरा भी एक साल के लिये जेल जाना हुवा और 
इस प्रकार मेरी ओर से पुस्तक प्रकाशित करने में विलम्ब होता रहा । 


गाज श्रनशनव्रत के पश्चात्‌ श्री० महात्माजी बाहर हैं और मैं भी छूटकर 
घर म्रा गया हूँ; तब प्रवेशिका लिखने के लिए फिर से यह पुस्तक उन्हें सादर मेंट 
की गई । किन्तु आजकल श्री० गाँधीजी की स्वस्थ प्रकृति और उनपर रहते 
हुए सतत कार्यभार देखकर, सम्भवित है कि उक्त ग्रन्थ की प्रवेशिका लिखने में 
उन्हें कुछ सप्ताह और लग जायें । । 

जिनका सारा जीवन ही वेदों के पुनरुद्धार, प्रायंसिद्धान्तों के प्रचार और 
्रार्यावतं की पुनरंचना के लिए झ्खण्ड ब्रह्मचयंत्रत के पालन के कक 


(४) 


जैसे सुअवसर पर स्वर्गस्थ स्वामीजी के जीवन सिद्धान्तों की संम्थेक इस 
/बैंदिक सम्पत्ति” का प्रचार भ्त्युपयोगी मानकर इसे ग्रभी ही प्रकाशित कर 
देना उचित समझता हूँ । 


माननीय महात्माजी की श्रोर से इस ग्रन्थ की प्रवेशिका उपलब्ध होने 
पर, उसे पीछे रही प्रतियों के साथ जोड़ लिया जायगा । 


“ब्वैदिक सम्पत्ति” के सुयोग्य लेखक महोदय ने मोक्ष को केन्द्र बनाकर 
वैज्ञानिक, भौतिक, म्राघ्यात्मिक, राजनैतिक, सामाजिक, प्राच्य तथा 
र्वाच्य साहित्य, प्राणीशास्त्र, वनस्पतिशास्त्र, भुगोल, खगोल, ज्योतिष, 
नातालिपिज्ञान तथा भाषाशास्त्रादि भ्रनेक विषयों का दिग्दर्शन हमें उक्त ग्रन्थ 
में करवाया है, और ग्रनेक भिन्न-भिन्न विषयों पर पाश्चात्य एवं पौरस्त्य 
विद्वानों के लिखे विविध ग्रन्थों की छानबीन करके श्रायसिद्धान्तों का सतर्क 
झौर सप्रमाण प्रतिपादन किया है । 


इस ग्रन्थ के पीछे लेखक ने १५-२० वर्ष जो श्रविरत परिश्रम किया 
है, यह इस पुस्तक में वशित विषयों को आद्योपान्त पढ़ने से सुज्ञ पाठक स्वयं 
ही भ्रतुभव करेगे । 

आर्यसिद्धान्त, भ्रहिसा, प्राचीन संस्कृति, विइवशान्ति श्रौर वैदिक जीवन 
के प्रेमियों से हमारा नम्र निवेदन है कि ऐसे सुन्दर तथा उत्तम ग्रन्थ का 
अध्ययन कर लाभ उठावें और अपने उचित भ्रभिप्राय को भेजकर हमें कृतार्थ 
करें । साथमें इस अनुपम ग्रन्थ के प्रचारमें भी श्रम उठावें। 

“वैदिक सम्पत्ति” के करीब ६७४ पृष्ठ हैं। छपाई सुन्दर और चिकने 
कागजों पर की गई है । तथापि इस ग्रन्थ का मूल्य केवल ६) रुपये रक्खा है । 

भरन्त में परमदयालु प्रभु से यही प्रार्थना है कि वह्‌ प्रत्येक भारतीवासी 
को ग्रार्यसिद्धान्तों को समझने की शक्ति देवे, प्राचीन आादर्शोके प्रचारका सामर्थ्यं 
देवे, ्रौर इन सिद्धान्तों को हूदय भ्रौर जीवन में उतारने का बल देवे । 


“कच्छ केसल, मुम्बई ४ ) 
विजयदशमी 


शुरजी वल्लभदास 
विक्रम संवत्‌ १६८७. ) 


fe] 


॥ ओरेम्‌ ॥ 


प्रकाशक का निवेदन 


श्राजकल भारतवर्ष में ` स्वतन्त्रता का शंखनाद वज रहा है, चारों श्रोर स्वराज्य-प्राप्ति की अ्रभिलाषा उमड़ 
रही है ग्रौर सफलता निकट भविष्य में अपनी ज्योति प्रकाशित करना चाहती है । ऐसी दशा में यह प्रहत स्वाभाविक 
ही उपस्थित होता है कि भविष्य में हमारे राष्ट्र की सभ्यता का लक्ष्य क्या होगा ? क्योंकि स्वराज्य मिल जाने परे 
भी यह प्रइन ज्यों का त्यों बना रहता है कि स्वराज्य-भुक्त जन-समाज किस प्रकार का होगा और उसके प्रत्येक व्यक्ति 
का कया ्राचार-व्यवहार, कैसा रहन-सहन ओर किस प्रकार की आर्थिक सभ्यता होगी ? भ्रर्थात्‌ प्रथं (Economy) 
श्रौर काम (?०५।207) की समस्या क्रिस प्रकार हल की जायगी ? यदि मैं भूल नहीं सकता तो कह सकता हूँ किः 
इस पुस्तक में इसी श्रावशयक श्रौर जटिल समस्या को हल किया गया है । इसलिये यह्‌ पुस्तक अपने देशभाइयों के 
समक्ष उपस्थित करते हुए मुझे बड़ा ही आनन्द हो रहा है । 


ग्रन्थकर्ता ने यह पुस्तक बड़े परिश्रम के बाद लिख पाई है । इस पुस्तक में जिस विषय का प्रतिपादन किया गया 
है, वह मनुष्य-जाति के लिए प्रत्येक समय एक ही समान अत्यंत आवश्यक है । इस ग्रन्थ में वेदों की भ्रपोरषेयता भ्रौर 
उनकी शिक्षा का विस्तृत वणान किया मया है और दोनों बातें स्पष्ट करने के लिए श्रनेकों प्रमाण दिये गये हैं । जो 
प्रमाण द्यि गये हैं, वे ग्रनुभूत हैं । मुझको भी श्रपने स्वाध्याय में कुछ ऐसे प्रमाण मिले हैं, जो बिलकुल ही ग्रन्थ के 
अनुकूल हैं । यहाँ पाठकों के श्रवलोकनार्थ उनमें से कुछ एक लिखता हूँ । 


ग्रन्थकर्ता ग्रन्थ के उपक्रम में वर्तमान नेचरवादियों की सादी रहन-सहन का विस्तृत वणान करते हैं । इधर मे 
भी पढ़ता हूँ कि जर्मनी के अनेकों मनुष्य वस्त्रों का त्याग करके नग्न अवस्था में ही रहना पसंद कर रहे हैं । जर्मनी 
में ही नहीं, योरप के अन्य देशों में भी लोगों की ऐसी ही प्रवृत्ति दिखलाई पड़ रही है। श्रतएव अब विलास श्रौर 
बिलास-वर्धक आयोजनों का नाश ही दिखलाई पड़ रहा है और आयां की सीवी-सादी वैदिक रहन-सहन की ही ओर 
लोग ग्रग्रसर हो रहे हैं । उपक्रम के आगे प्रथम और द्वितीय खण्ड में वेदों की प्राचीनता श्रौर अपौरुषेयता सिद्ध को 
गई है और इस सिद्धि में एक यह भी प्रमाण दिया गया है कि वेद के प्रत्येक वणं अपना स्वाभाविक अर्थ रखते हैं 
श्रौर स्वाभाविक उच्चारणों के ही श्रतुसार वैदिक वर्णमाला के लिपि-रूप बनाये गये हैं ।न- यही बात मैं ता० १३ 
ग्रक्टोबर सन्‌ १६३० ई० के 'लीडर' में पढ़ता हूँ । सर रिचर्ड पेजेट कहते हैं कि श्रेंगरेजी वर्णमाला के रूप भी 
__मुखाइति के ही अदुरूप बनाये गये हैं ।# इस कल्पना वी के ही अनुरूप बनाये गये हैं ।# इस कल्पना से चित्र-लिपी के द्वारा श्रक्षरारम्भ की थियरी कट जाती है 


~-ग्रन्थकर्ता ते २० वपं पूवे यह बात सबसे पहिले अपनी 'अक्षरविज्ञान' नामक पुस्तक में सिद्ध की थी । 


x Jt was pointed out by Sir Richard that just as speech appeared to have developed 
from pantomimic gesture owing to an unconscious sympathy between the movement of the 
human hands and body with those of the human mouth and tongue, 50 the developments of all 8 
alphabets appeared to have been influenced by 8 corresponding sympathy of movement between 
the human mouth and tongue and the human hands. If the alphabets of different nations 
were examined it Was found that in the letters standing for the sounds P, B, M and W and 
also those for the vowel U—in all of which sounds the two lips are more OF less protruded at gd 


(६) 


झौर प्रन्थकर्ता की ही यह बात सत्य सिद्ध होती है कि वैदिक वरंमाला के रूप मुखाकृति के ही श्रनुरूप बने हैं । 
इसी तरह तृतीय खण्ड में बतलाया गया है कि संसार की समस्त मानवजातियां भ्रायों से ही पृथक्‌ होकर भिन्न भिन्न 
देशों में बसी हैं और भारत में वापस श्राकर उन्होंने ही कल्पित श्रनाये मतों का प्रचार किया है ॥ इस बात को सिद्ध 
करनेवाली दो तीन बातें प्रभी हाल ही में मैंने भी पढ़ी हैं। बर्मा की भारत से श्रलग न करने की ग्रपील करते हुए 
ता० १९ मार्च सनु १६३१ फे फ्री प्रेस जनेल में रेवरेंड ओरत्तम लिखते हैं कि “बरमा में अनेकों नगरों के नाम श्रार्यों 
के हैं भोर प्रजु के साथ प्रमिला का स्वयंवर भी प्रसिद्ध है ।औ- 

. इसी तरह भभी हाल की खोज के ग्रनुसार 'कल्पक' नामी पत्र में श्रीयुत रामस्वामी अय्यर लिखते हैं कि 
'पैलिस्टाइन प्रदेश में बसनैवाले यहूदी भारतवासी ही हैं। वे दक्षिण (मद्रास प्रांत) से ही जाकर वहाँ बसे हैं । उनमें जो 
खतना का रिवाज पाया जाता है, वह भी दाक्षिणात्यं का ही है । दाक्षिणात्यो के खतना की बात वात्स्यायन मुनि के 
कामसूत्र में भी लिखी है” % इसी तरह पैलिस्टाइन नाम भी गुजरात के पालीताणा ग्राम पर से ही रक्ला गया है, 
जिससे हजरत ईसा का पालीताणा में प्राकर जैन श्रौर बोद्ों के सिद्धात्तों की शिक्षा प्राप्त करना भी सिद्ध होता है ।& 


brought together—the symbols are commonly suggested, either of a closed mouth or of two 
lips closed or projected, or on the point of opening. Examples given from our alphabets by Sir 
Richard were— 

A, which was originally written lying on its side, suggests an open moucth facing the 
right. B. is the profile of two lips pointing towards the right. E. represents a mouth pointing 
to the right with the tongue at mid-height, as in pronouncing the sound of B in men. Iis in 
elevated tongue, as in sound of ‘ea’ in eat. L is another vertical tongue sign. M represents 
two lips in profile pointing upwards, O is a front view of a rounded mouth, T is a vertical 
tongue, touching the horizontal palate. U and ५ are both pairs of protruded lips. W isa 
pair of lips like M, but pointing down instead of up. Every letter of our alphabet except 
possibly H and Q, said Sir Richard, was closely related to the shape of mouth which produced it. 

(Leader, I3th October 2930 ) 

+ Many traditions connect Burma with India from very very ancient times. Arjuna, 
one of the Pandavas, married by Swayamvaram a Burmese girl named Priamila, as pronounced 
in Burma ‘Pryamila’ (Prya and la mean beautiful and mi means girl). Many ancient names of 
Burmese towns were Indian names. Pagan, the ancient capital of the Burmese people, even 
now has got Pagodas which are purely on Indian style. Thatean, in the southern Burma, was 
first invaded by the armies of the Maharaja of Conjeevaram ]300 years ago who introduced 
Buddhism in Burma and that place Was known as Swarna Bhoomi. Shweho was known 
as Swarna Puri, and there are many other places which have ancient Sanskrit names. 

हि —Free Press Journal, I9th March 7957,-- 

% दाक्षिणात्यानां लिंगस्य क्णयोरिव व्यधने बालस्य । (कामसूत्र ७।२।१५) 

$ श्रीयुत सुब्रह्मण्य ग्रय्यर के पुत्र श्रीयुत रामस्वामी अ्रय्यर लिखते हैं कि सीरिया प्रदेश के 'कोल' ग्रामनिवासी 
एक यहूदी ने एरिस्टोटल (श्ररस्तू) से कहा था कि यहूदी लोग श्रादि में दक्षिण भारत के निवासी हैं । एरिस्टोटल के 
प्रसिद्ध शिष्य और इतिहासलेखक 'कलियरक्स' के लेख से सिद्ध होता है कि यहूदी लोग पहिले तामिल भाषा ही बोलते थे। 

तामिल भाषा ही हिन्न, भाषा की जननी है। हिब्न, में ग्रीक शब्दों के मिल जाने से ही उसका यह्‌ रूप बना है। 
यहृदियों के इतिहास लेखक 'जोजक्स' के लेख से प्रतीत होता है कि पूर्वेकाल में गुजरात प्रदेश द्राविड़ों के ताबे में था- 
झौर गुजरात का पालीताणा नगर तामिल नायडू प्रदेश के प्रावीन था । यही कारण है कि दक्षिण से दूर जाकर भी 


(७) 


हमको श्रौर भी मिलती है जो वास्तव में दक्षिण की ही उपज है, पर उसका नाम संस्कृत का है। वह है मोती | 
मोती को तामिल भाषा में मुत्ता कहते हैं । लोग कहते हैं कि मुक्ता शब्द इसी मुत्ता का भ्रपञ्रन्श है । पर बात सर्वथा : 
उलटी है । ता० २० मार्च सनु १९३१ के फ्री प्रेस जनेल में बी० नारायण एम० ए० एम्‌० एल्‌० लिखते हैं कि मोती 
पृथक पृथक्‌ होते हैं--उनका गुच्छा नहीं होता । इसी से वे मुक्ताफल कहलाते हैं। मुक्ता शब्द संस्कृत का है ही । 
अतएव संस्कृत शब्द के द्वारा भ्रपने देश की उपज का नाम रखनेवाले द्रविड़ भ्रायों से भिन्न कभी नहीं हो सकते ४ । 
श्रब रहा श्रनायाँ के विश्वासो का श्रार्यो में प्रवेश । 


इसके लिये 'कलकत्ता रिव्यू” में श्रतुलकृष्ण सूर लिखते हैं कि वैदिक श्रायों में काली, कराली, दुर्गा श्रादि कीं 
'पूजा भ्रनारयों से ही श्राई है | । र 
इसके आगे चतुर्थ खण्ड है श्रौर इसी में ग्रन्थ का प्रधान विषय वाशित है । ग्रन्थकर्ता ने इस खण्ड में भर्थ, धर्मे, 
काम प्रौर मोक्ष का बड़ा ही विशद वणान किया है ग्रर बतलाया है कि संसार के सारे ग्र्थकष्ट का कारण कामुकता 
ही है । श्रथर्ववेद के स्वाध्याय में मुझको भी एक मन्त्र मिला है, जो इस बात को बहुत ही स्पष्ट रीति से पुष्ट करताँ 
है । वह मन्त्र इस प्रकार है 
कामो जन्ञे प्रथमो नैनं देवा आपुः पितरो न मर्त्याः । 
ततस्त्वमसि ज्यायान्‌ विश्व हा महांस्तस्मै ते काम नम इत्कृणौमि । ( अ्थवं० ९।२।१६ ) 


्र्थात्‌ काम सबसे पहिले पैदा हुआ । इसको न देवों ने जीत पाया, न पितरों ने ग्रौर न मनुष्यों ने । इसीलिये 
हे काम ! तू सब प्रकार से बहुत बड़ा है, भ्रतः मैं तुको नमस्कार करता हूँ । इस मन्त्र में काम की प्रचंडता का 
वर्णान है। इस काम को प्रचण्ड बनानेवाला विलास है और विलास में सबसे प्रधान वस्तु पोशाक है। पोशाक के विषय में 
ग्रन्थकर्ता ने झ्ायों की सभ्यता के ग्रनुसार बतलाया है कि आये लोग विना सिला हुआ ही वस्त्र पहना करते थे । ऐसे 


प्रमाण भी मिले __प्रमाण भी मिले हैं, जो सिले हुए वस्त्र का निषेध करते है। वरन भ नमन जो सिले हुए वस्त्र का निषेध करते हैं। वस्त्रों के विषय में आरयों का क्या सिद्धांत था, यह महाभारत 
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यहूदियों ने पालीताणा के नाम से ही 'पेलिस्टाइन' नाम का नगर बसाया और गुजरातका पालीताणा ही पैलिस्टाइन 

हो गया । गुजरात का पालीताणा जैनों का प्राचीन श्र प्रसिद्ध तीथंस्थान है । प्रतीत होता है कि ईसू खीस्ट ने इसी 
पालीताणा में ग्राकर बाईबल लिखित ४० दिन के जैन उपवास द्वारा जैन शिक्षा लाभ की थी । 

(“बंबई समाचार' ता० २१ माचे सनु १९३१ ) 

+ The word for pearl is another instance. Of course it is easy to say that the Sanskrit 


word Mukta came from the Tamil word Mutta; but such answer is unconvincing. Pearl was 
apparently called Mukta because it did not grow in bunches, but grew. separatly, a single pearl 


in one Oyster. That the word Mukta or Muktaphala was used in Sanskrit in distinction with -.- 


the bunches or Kulas of fruits is seen from the nomenclature for single verses and for bunches 
of verses linked together. The former is called a Muktakam and tbe latter म र 
same nomenclature is copied by Tamil grammarians, and one is familiar with ‘Kula!’ the Tam 
form of the Sanskrit word Kula for bunches. (Free Press Journal, 20th March 7937.) 


+ This is not impossible, for India has always been a land of the Mother क आ 
It isa distinguishing feature of the pre-Aryan Dravidian लक पीर है ज or 
borrowed it from their Dravidian neighbours. (Leader lst Junie 4: क 04 


(५) 


प्रौर कालिकापुराण के ग्रवलोकन से भ्रच्छी तरह प्रकट हो जाता है। % इतना ही नहीं कि श्रायं लोग सीधे सादे 
बस्त्र पहनते थे, प्रत्युत वे भपने देश के ही बने हुए वस्त्र पहनते थे, विदेश के बने हुए नहीं । महाभारत में स्पष्ट लिखा 
है कि राजा पांडु के शव ग्ाच्छादन के लिये देशज ्रर्थात्‌ देश के बने हुए कफन का ही उपयोग किया गया था । + 
यह बात कितनी राष्ट्रीयता से भरी हुई है ! किसी कवि ने कहा है कि 'मरें तो बदन पर स्वदेशी कफन हो! । वही 
बात महाभारतं का उक्त स्वदेशी वस्त्रःप्रयोग श्रच्छी तरह पुष्ट कर रहा है । यहाँ यह बात अच्छी तरह प्रकट हो रही 
है कि आयं लोग जिस प्रकार भोजन के लिये ञ्रपना निज का उत्पन्न किया हुराश्रन्न घर्मानुकूल समभते थे, उसी तरह 
वे अपने ही बनाये हुए वस्त्रों का उपयोग भी उत्तम समभते थे । भोजन के लिये तो उन्होंने यहाँ तक नियम बना 
दिया था कि तपस्वी झाया को नमक भी श्रपने ही हाथ का बनाया हुआ खाना चाहिये । वह बात उन्होंने मनुस्मृति 
जैसे मान्य ग्रन्थ में स्पष्ट रीति से लिख भी दी है। # इस प्रकार से इस ग्रन्थ में आयो की सादगी का जो वर्णन किया 
गया है, वह यथाथं ही है। परन्तु इससे यह न समभना चाहिये कि श्रांय लोग केवल सीधे-सादे भोजन-वस्त्र के ही 
प्रायोजन में रहा करते थे भ्रौर पढ़ने-लिखने, समाज और राष्ट्र चलाने तथा ज्ञान-विज्ञान में उतकी गतिहीनथी। 
यह बात नहीं है । उनकी गति हर श्रावश्यक बिषय में थी, जो इस ग्रन्थ के श्राद्योपान्त पढ़ने से अच्छी तरह स्पष्ट हो 
जाता है। हाँ, वे विलासी न थे, इसलिये भौतिक विज्ञानजात कलापूणं पदार्थों का उपयोग नहीं करते थे । वे सादा 
जीवन प्रौर उच्च विचार ( Plain living and high thinking) के माननेवाले थे। यह बात हमको वेद के 
स्वाध्याय से प्रच्छी तरह ज्ञात हो जाती है। यजुर्वेद ्रध्याय ४० में लिखा है कि 


सम्मूति च विनाशं च यस्तद्वेदोभय सह्‌ । 
विनाशेन मृत्यु तीर्त्वा सम्भूत्यामृतमश्नुते । 
अन्धं तमः प्रविशन्ति येऽसंसूतिमुपासते । 

ततो भूय इव ते तमो य उ संभूत्या& रताः । 


्रर्थात्‌ जो कारणजगत्‌ श्रौर कार्यजगत्‌ को साथ साथ जानता है, वह कार्यजगत्‌ के नाश को देखकर मृत्यु की 
समस्या को हल कर लेता है श्रौर कारणाजगत्‌ की नित्यता को जानकर श्रमरत्व का ज्ञान प्राप्त कर लेता है। परन्तु 
_ जो कार्यजगत्‌ के मोह में फंस जाता है, वह महा ग्रन्वकार (श्रज्ञान) में इब जाता है और जो कारणजगत्‌ में रत हो 
जाता है, वह उससे भी अधिक दुःख के गहरे गर्त में समा जाता है | तात्पर्ये यह कि प्रकृति की स्थूलता श्रौर सूक्ष्मता 
का ज्ञान सम्पादन करना तो भ्रच्छा है, पर उनमें रत हो जाना बहुत ही बुरा है। भ्राज संसार में जो उथल-पुथल 
मचा हुआ है उसका कारण स्थूल और सूक्ष्म प्रकृति की--विलास रौर कलाकौशल की--बेहद उपासना ही है। 
इसलिये ग्रा्यो ने प्रकृति को जाना तो खुब था, पर उसमें कभी रत नहीं हुए । इसका कारण यही था कि समाज 
बिलासी न हो जाय, कामुक न हो जाय और जन संख्या की वृद्धि तथा श्रर्थकष्ट का भयंकर संकट उपस्थित न हो 
जाय । इस भश्रायंसभ्यता के मूल रूप वैदिक धर्म का वर्णन छान्दोग्य उपनिषद्‌ में किया गया है। वहाँ लिखा है कि 
यो धर्मस्कन्धा यज्ञोऽध्ययनं दानमिति प्रथमस्तप एव द्वितीयो ब्रह्मचार्याचार्यक्ुलवासी तृतीय: । 


५% न स्यूतेन न दग्धेन पारक्येण विशेषतः । मूषिकोत्कोणंजीर्णेन कमं कुर्याद्विचक्षणः । (महाभारत) 
कार्पासं काम्बलं बालक कोषजं वस्त्रमिष्यते । निदेशं मलिनं जीर्णं छिन्नं गात्रार्वालगितम्‌ । 
परकीयं वाऽऽखुदष्डं सूचीबद्धं तयासितं । उप्तकेशं विधौतं च शलेष्ममूत्रादि दूषितम्‌ । 
प्रदाने देवताभ्यश्च देवे पित्रे च वजयेत्‌ । (कालिकापुराण) 
म अथैनं देशजेः शुक्लेर्घासोभिः समयोजयन्‌ । संच्छन्तः स तु बासोभिर्जीवश्चिव नराधिपः ॥ (महाभारत) 
# देवताभ्यस्तु तद्धत्वा वन्यं मध्यतरं हृविः । शेषमात्मनि युञ्जीत लवणं च स्वयं कृतमु । (मनुस्मृति) 


A 


-- ७ 


श्र्थात्‌ धर्म के तीन विभाग हैं । यज्ञ, भश्रध्ययत्त और दान पहिला विभाग है |, तप दूसरा विभाग है प्रौ 
ब्रह्मचर्यपूर्वक श्राचायंकुल का वास तीसरा विभाग है। यहाँ घमं का रूप यज्ञ, स्वाध्याय, दान, तप भ्रौर ब्रह्मचर्य बतलाया 
गया है | ठीक है, यज्ञ स्वाध्याय और दान ही मनुष्य-समाज का कतंव्य है, परन्तु वह विना तप के नहीं हो सकता ्रौर 
न तप विना ब्रह्मर्यपूर्वक श्राचार्यकुल में रहे सम्पन्न हो सकता है। इसीलिये आयो ने अपनी सारी सभ्यता को ब्रह्मचय _ 
की मजबूत बुनियाद पर कायम किया है रोर जिन्दगी का ३ भाग ब्रह्मचयं और तप के साथ बिताने का प्रादेश किया. 
हैं। यह बात ग्रन्थकार ने उपसंहार में बड़ी ही उत्तमता से दिखलाई है । श्रापत्तिरहित श्रवस्था में बेदिक प्रार्यों का 
समाज इसी सभ्यता का पालन करते हुए चलता था । हाँ, ग्रापत्ति के समय संकटनिवारण करने के लिए सीखे हुए 
विज्ञान का उपयोग श्रवइय किया जाता था, जो श्राय सभ्यता में विशेष रीति से कहा गया है भ्रौर जिसको प्रत्थकत्ता 
ने वर्णाश्रम व्यवस्था का विस्तृत वर्णन करके बहुत श्रच्छी तरह से समझा दिया है । यही वेदिक ग्रायोँ की सभ्यता का 
भ्राभ्यन्तरिक सिद्धान्त है । इसको श्रसम्भव न समझना चाहिये । यह इस देश में बहुत काल तक प्रचलित रह चुका है 
श्रौर इस समय भी प्रचलित किया जा सकता है। बिना इसके संसार को वास्तविक सुख-शान्ति की प्राप्ति भ्रसम्भव प्रतीत 
होती है । सन्तोष की बात है कि ग्रन्यकारने इस प्राचीन वैदिक मागं को ढूढ़ निकालने में पूर्ण सफलता प्राप्त की है । 
इसीलिये मुझको यह्‌ प्राचीन योजना संसार के सामने उपस्थित करते हुए बड़ा ही आनन्द हो रहा है । 


यह समय राष्ट्र परिवर्तेन का है । राष्ट्र-परिवतंत पुनर्जन्म के समान ही होता है । जिस प्रकार नवजात शिशु में 
भ्रमुक रीति-नीति के संस्कार जन्मकाल से ही ग्रासानी से डाले जा सकते हैं, उसी तरह म्रभीष्ट सभ्यता का प्रचार भी 
राष्टर-निर्माण के साथ ही साथ ग्रासानी से किया जा सकता है। राज्य-परिवर्तत के साथ साथ यदि भ्रनिश्चित सभ्यता 
को श्रङ्गीकार कर लिया गया तो फिर उसका छोड़ना कठिन हो जाता है । क्योंकि यह अनेक बार का किया हुंग्रा 
ऐतिहासिक अनुभव है कि राष्ट्र-निर्माण के साथ जिस सभ्यता को स्वीकार कर लिया जाता है, उसका फिर छोड़ना. 
कठिन हो जाता है । इसलिये मैंने इस झावश्यक ग्रन्थ को इसी समय में, जो बहुत ही उपयुक्त समय है, समस्त 
भारतीय जनता के सम्मुख उपस्थित किया है । मेरी इच्छा थी कि मैं इस पर पूज्य महात्मा गांधीजी से भी कुछ 
लिखवाऊँ, पर इनको इस समय इतना बड़ा ग्रन्थ पढ़कर श्रौर विचारपूवंक कुछ लिखने की फुरसत नहीं है, इसलिए 
उन्हें कष्ट नहीं दिया गया । 


मैं चाहता था कि ग्रन्थ का जैसा विषय श्रेष्ठ है वैसा ही ग्रन्थ भी श्रेष्ठ बने । पर इस साल के गत राष्ट्रीय कार्यों 
के कारण अवकाश न मिल सका रौर इच्छानुसार ग्रन्थ की सुन्दरता न बढ़ाई जा सकी सम्भव है, हष्ट्ि-दोष से कुछ 
गलतियाँ रह गई हों, उनको क्षमा करके पाठक ग्रन्थ को पढ़ें रोर पनी श्रतुमति से उपकृत करें | 


कच्छुकेंसल, बंबई ४ वितीत-— 
१३ सप्तम्बर १६३१ शुरजी वल्लभदास 


† यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवास्तानि घर्माणि प्रयमान्सासन्‌ ।। ( यजुवद ) 


तृतीयवार के समय 


प्रकाशक का निवेदन 


परम दयालु जगन्नियन्ता परमात्मा की अ्रपार कृपा से ''वेदिक सम्पत्ति” 
का तृतीय वार मुद्रण करने का सुभ्रवसर प्राप्त हुआ है । इसके विद्वान्‌ 
लेखक पं० रघुनन्दन शर्माजी इस समय होते, तो वे इस पुस्तक को तृतीय" 
वार के मुद्रण के लिए भ्रच्छी तरह तैयार करते, इस पुस्तक को श्रौर 
ग्रधिक बढ़ाते, इसमें कई विषयों का मिलान करते तथा वैदिक सभ्यता का 
ज्ञान इस पुस्तक के द्वारा श्लौर भी पूरा पूरा पाठकों को देते। परन्तु उनके 
प्रकाल में ही कालवश होने के कारण उनका वह इच्छित कार्ये श्रव होना 
भ्संभव हु्रा है । 

जब द्वितीय वार की सब पुस्तकें समाप्त हुई श्र इसकी मांग दिनों 
दिन बहुत ही:बढ़ने लगी, तब हमने इस वैदिक सम्पत्ति को तृतीयवार.प्रकाशित 
करने का विचार निश्चित किया, जिसका फल यह तृतीयवार मुद्रित “बैदिक 
सम्पत्ति” प्रधिक सुन्दर रूप धारणा करके पाठकों के संमुख उपस्थित हो 
रही है भ्राशा है कि पाठक इसका पूरवे की अपेक्षा श्रधिक स्वागत करेंगे । 


पहिलीवार का मुद्रण बहुत शीघ्र हुआ था, इस कारण जो भाषा 
की तथा वेदादि शास्त्र-वचनों की श्रशुद्धियाँ दृष्टिदोष ग्रौर मुद्रणादोष से रही 
थी, उन सब को इसवार के मुद्रण में हमारे परम मित्र प्रसिद्ध आये विद्वान्‌ 
श्रीमान्‌ पंडित श्रीपाद दामोदर सातबलेकरजी की सहायता द्वारा दूर किया 
है और सब वेदादि शास्त्रों के वचन आय शास्त्रज्ञो के द्वारा देख भाल 
करके यथायोग्य रीति से शुद्ध छापने का यत्न किया है। प्रकरणों की 
सुबोघता के लिये सुबोध. शीषेक प्रकरण में दिये हैं, यथास्थान परिच्छेदों 
का विच्छेद किया है, शास्त्र-वचनों का टाईप बड़ा रख दिया है, जो पहिली 
वार के मुद्रण में ग्रति सूक्ष्म था । इस तरह अनेक सुधार इस पुस्तक में 
क्रिए हैं, जिसका सारा यहा पंडित श्रीपाद दामोदर सातवलेकरजी को ही 
है, वर्ना वह हमारे लिए संभव न होता । 


इस पुस्तक के लिए पूना के डेक्कन पेपर मिल के पूणां स्वदेशी कागज 
लगाये हैं ग्रौर बंबई में तैयार हुई स्वदेशी स्याही बर्ती है इस तरह जितना 
संभव हुआ स्वदेशी ब्रत का पालन कागजादि के विषय में किया है। 


प्रतः हमें पूर श्राञ्ञा है कि यह पुस्तक “पूर्व की अपेक्षा पाठकों को 
अधिक आदरणीय प्रतीत होगी । 


अ E | _ निवेदन-कर्त्ता 
बंबई ` शुरजी वल्लभदास 


स्व० सेठ शुरजो वल्लभदास 


चतुर्यवार के मुद्रण के विषय सें। 


निषेदन 


वेदिक सम्पत्ति' के तृतीयवार के मुद्रण के लिये कागज सरकारी 

घनों के कारण श्रच्छा नहीं लगाया जा सका, इस बात का मुके खेद है | 
पर इस विषय में उस समय कुछ हो नहीं सकता था । श्रव चतुर्थंवार का 
मुद्रण अ्रच्छा टाइप और श्रच्छे कागज के साथ वेदाचार्य पं० श्री० दा० 
सातवलेकरजी की निगरानी में हो सका है यह प्रभु की कृपा है । 


चतुर्थवार के मुद्रण के पूर्व पं० युधिष्ठिर जी मीमांसक तथा कई श्रन्य 
विद्वानों से कई टीका, टिप्पणियां तथा सूचनाएं ग्रा चुकीं थीं । इनको इस ट 
पुस्तक के परिशिष्ट में छापने का विचार करके सब लेख मुद्रणालय में भेजे ज 
थे, पर इस निवेदन के लिखने के समय पता लगा है कि वे लेख ुद्ालय | 
में पहुँचे नहीं हैं । 

मैं गत दस बारह महिनों से बीमार पड़ा हूँ। चिकित्सा तथा झास्त्रक्रिया 
के लिये मुझे यूरप और अमेरिका जाना पड़ा । श्रमेरिका के प्रसिद्ध शस्त्रः 
क्रियानिपुरा के द्वारा शस्त्रक्रिया हुई ग्रौर संतोषजनक रीतिसे मैं वापस श्राया 
हैं। पर इस समय मैं इतना निर्वल हूँ 'कि छपाई का कोई पत्र ढंढ़कर 
निकालने के लिए मैं समर्थ हूँ । मैं इस समय देवलाली जि० नासिक में हूं, 
और वे कागज तथा लेख बम्बईमें हैं। इस कारणा इन लेखोंकी छपाई इस 
समय नहीं हो सकती । सब मेरे भित्र विद्वान्‌ लेखक इसके लिये मुभे 
क्षमा करें। 

मुझे एणं आशा है कि मैं शीघ्र ही पूर्ण स्वस्थ हो जाऊंगा भ्रौर जौ 
लेख मेरे पास आगये हैं, उनका मुद्रण मैं पांचवी वार के मुद्रण के समय 
परिशिष्ट में उत्तम रीति से विस्तार. पुर्वक करू गा । 


यह्‌ निवेदन करके यह्‌ चतुर्थेवार मुद्रित “वेदिक सम्पत्ति” मैं पाठकों 
के सामने रखता हूं । शरोर श्राशा करता हूँ कि हमारे प्रिय पाठक इसका 
वेसा ही स्वागत करेंगे' कि जैसा इससे पुवं मुद्रित ग्रन्थों का स्वागत उन्होंने 
किया था । क 


देवभवन है| 
देवलाली जि० नासिक, | 
विक्रम संवत्‌ २००५ कातिक, | 
शुक्ला प्रतिपदा, बुधवार, 

ता०-३१ प्रक्तुबर १९५१. | 


पंचमवार के मुद्रण के विषय में 
निषेवन 


प्राज श्री महि दयानन्द दीक्षा शताब्दि महोत्सव के सुञ्रवसर पर 
बैदिक सम्पत्ति का पचंम संस्करण पाठकों की सेवा में रखते हुए हषं होता है। 


प्रथम संस्करण महषि निर्वाण श्रघंशताब्दि के श्रवसर पर प्रकाशित 
किया गया प्रौर पञ्चम संस्करण इस सुझ्रवसर पर प्रकाशित हो रहा है, यह 
एक सुन्दर सुयोग है । 


` बैदिक सम्पत्ति की उत्तरोत्तर मांग वृद्धिगत होती रही है श्रौर राज्य- 
पदाधिकारियों एवं गुबरक्कुल, स्कूल, कालेज प्रादि विद्यालयों में तथा स्वे- 
साधारण जनों में भी यह प्रियभाजन बनी है श्रौर ्रधिक से भ्रधिक संख्या 
में यह लोकभाज्य बन के उपयोगी सिद्ध हो रही है, यह जानके न केवल 
हमारे ही लिये हषं का विषय है भ्रपितु दिवङ्गत श्री पं०रघुनन्दन शर्माजी की 
झ्ात्मा भी प्रसन्नता का प्रनुभव कर रही होगी कि उनके वर्षो पयेन्त के 
पझनेक परिश्रम का जो परिपाक वैदिक सम्पत्ति है वह भ्राज पाठकों के लिये 
आदर का स्थान प्राप्त कर चुकी है रौर भारतीय सभ्यता एवं शिक्षा साहित्य 
में एक विशेष स्थान रखती है। भ्राज के घर्मेनिरपेक्ष ($९००।३7 92९) 
राज्य में ऐसे साहित्य की विशेष श्रावश्यकता प्रतीत होती: है _ यह सर्वमान्य 
बात है ्रौर भ्राशा हैं कि अपने श्रापको भारतीय कहने /वाला प्रत्येक. ब्यक्ति 
भारतीय सभ्यता, संस्कृति प्रौर साहित्य का वास्तविक परिचय इस पुस्तक 
से भ्रवश्य प्राप्त करेगा । 


दिन प्रतिदिनं कागज भ्रादि तथा भ्रन्य सामग्री की मंहगाई उत्तरोत्तर 
बढ़ती रहने पर भी प्रचारांथं इस पुस्तक के मूल्य को बयो नहीं गया है 
इसका पाठकगण लाभ उठायेंगे ऐसी आशा हैं }.7-5 ` :5 


$ ५ 2 : >ल्ज 

प्रभु सभी को सन्मत्ति प्रदान करके योगय मांद करे यही 
कामना है । हू ५ 

सर्वे सुखितः सन्तु सवे सन्तु निरामयाः सर्वे भद्रारि पश्यन्तु 
सा कहिचत्‌ दुःखभारभवेत्‌ ७ 
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प्रतापसिह शुरजी वललभदास 


से रोगग्रस्त थे, उनका बम्बई में ता० १ 
२००८ कार्तिक कृष्णा प्रतिपदा को प्रातः नौ बजे 


ग्रायंघमं के एक प्रखर श्रनुयायी हमारे बीच में नहीं रहे। वे भ्रा 
के प्रति तथा आयंसंस्क्रति के लिये, तथा ग्रार्यघमं के पुनर नः 
बड़े प्रयत्नशील रहे रर शरन्तमें भी आयंसमाज की सेवा के लिये । चारा ff 
शिक्षणार्थ और ग्रायेसाहित्य के लिये लाखों ₹० का दान करके गये हैं। पः 

पिता प्रभु उनकी पवित्र आत्मा को चिरन्तन शान्ति दें, रौर हमें ताये 
हुए धर्ममार्ग पर चलने के लिये बल दें, रौर प्रेरित करें, तथा श्रा 
की सेवा करने में हमें सदा उद्यत करें । 


कच्छ कंसल, ः 
सेडहस्टं पुल बम्बई _ प्रतापसिह श्रजी 
पौष कृ० २ मकर संक्राति 
सं० २००६, १४।१।५२ 


षष्ठमवार के मुद्रण विषय में 


प्रकाशक फा पर्षतण्य 


` इ अनेक कारणों से यह संस्करण छपने में कुछ विलम्ब हुआ है । इसका 
हमें खेद है। 

वेदिक साहित्य के प्रेमियों के अतिरिक्त, इस ग्रन्थ के प्रति भिन्न भिन्न 
स्तरों के व्यक्तियों में भी भ्रनन्य श्राकर्षण| उत्पन्न हो रहा है, यह समाधान 
की बात है। 

दिनोंदित कागज, छपाई व भ्रन्य सामग्री की मंहगाई बढ़ती जाने पर 
भी, केवल प्रचार की पुनीत भावना को. लक्ष्य में रखकर, इसके मूल्य में 
नाम मात्र की ही वृद्धि की गई है । वैसे सदा की भांति छात्रों, प्रचारकों एवं 
सन्यासियों को इसके मृल्य में. पर्याप्त छूट भी दी गई है.। पोस्टेज व्यय दिनों 
दिन किस प्रकार बढ रहा है, यह पाठकों को भली प्रकार विदित है । 

भारतीय सभ्यता, संस्कृति व साहित्य के प्रति प्रास्था व श्रद्धा रखने 


वाले समस्त महानुभाव इस श्रमूल्य ग्रन्थ से लाभ उठायेंगे, ऐसी आशा 
करता हूं । 


सब सुखिनः सन्तु सवें सन्तु निराभया : 
सव .भेद्राणि पश्यन्तु मा कश्च्रित्‌ दुःख भाग्भवेत्‌ ॥ 
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३% विश्वानि देव सबितदु रितानि परा सुव । यज्ूबं तन्न आ सुव ॥। (यञ्जुः ३० । ३) 
चार चाद 

इस समय संसारके प्रत्येक विसागमें नाना प्रकारकी धामिक, सामाजिक और राजनैतिक क्ास्तियाँ हो रही हैं 
और नाना प्रकारके सिद्धान्त कायम हो रहे हैं । कहीं नेशनलिजम, कहीं सोश्यलिजम, कहीं अवारकिजम और कहीं 
कॉँम्यूनिजम सुनाई पड़ता है, परन्तु किसी भी सिद्धान्तसे मनुष्योंको सन्तोव नहीं है। मनुष्योंने अबतक मनुष्यसमाज़कों 
सुखी बनानेके लिए जितने सिद्धान्त स्थिर किए हैं, गिननेमें उनकी संख्या चाहे जितनी हो पर वे सब चार विभागोके ही 
अन्तर्गत आ जाते हैं । ये चारों विभाग अशिक्षावाद, भोतिकवाद, साम्यदाद और नेचरवाद के नामसे कहें जा सकते 
हैं। अशिक्षाबाद से हमारा तात्पर्य संसार के समस्त असभ्यों की रहन सहन से है, जो प्रायः जंगळियों में पाई जाती है 
और जिसमें किसी प्रकार का उन्नत ज्ञान नहीं ज्ञात होता । भोतिकवाद से हमारा तात्पर्य वतमान योरप और अमेरिका 
की उन्नति से है, जिसमें सब काम भौतिक विज्ञान के ही अनुसार होते हैं । साम्यवाद से हमारा तात्पर्य वर्तमान रूस. 
वोल्शेविक सिद्धान्तोंसे है, जिनके कि अनुसार सबको एक समान साम्पत्तिक सुख पहुंचाने का प्रयत्न हो रहा है और 
नेचचरवाद से हमारा तात्पर्य योरप के उन सिद्धान्तो से है, जिनके अनुसार वहाँ के विचारवाबु कुदरती जीवन बनावेका 
प्रमत्त कर रहे हैं । : ह 

बस, यही चारों प्रधात विभाग हैं जिनकी कि अनेक शाखा प्रशाखाएँ संसारमें दिखलाई पड़ती हैं । इने | 
विभागोंकी ऐसी बनावट है कि यदि इतको एक दूसरे का परिणाम कहें तो अत्युक्ति न होगी । क्योंकि हम देखते हैं कि 
जितनी असभ्य जातियाँ हैं, यद्यपि सब खाती पीती हैं, सोती जागती हैं, व्याह शादी करती हैं, लड़के बच्चे पेदा।करत्ी हैं; 
गाती बजाती हैं, और पूर्ण श्रायु जीती हैं अर्थात्‌ अपनी एक पूर्ण सभ्यता रखती हैं, जिसके अनुसार अपनी समस्त 
आवश्यक जीवनयात्राओंको अच्छी तरह सम्पन्न करती हैं, पर बे अपती इस सभ्यता की रक्षा नहीं करना चाहती । यद्वि 
उनको दौलत मिल जाय तो वे तुरंत ही अपनी सभ्यताको छोड़ दें और धीरे धीरे भौतिक उन्नति की ओर अग्रसर होती 
हुई भौतिकवाद में बिला जायें । इस बात का नमूना हम संसार में देख रहे हैं । 

हम देख रहे हैं कि देखते देखते योरप की अनेक जातिया असभ्य और जंगली सभ्यता से निकल निकलकर 
योरप के वर्तमान भौतिकवाद में विलीत हो गईं । इसी तरह जापान, मिश्र, तुकिस्तान और चीन आदि की अघेशिक्षितं 
और अर्धसभ्य जातियां भी उसी भौतिकवाद में समाती जाती हैं । किन्तु जब भौतिकवाद की ओर देखते हैं तो पत्ता चलता 
है'कि भौतिकवाद भी अपनी वर्तमान स्थिति से स्वयं सन्तुष्ट नहीं है । क्योंकि भौतिकवाद में सी जंगली प्रबृत्ति ही कास 


कर रही है । जिस प्रकार जंगली अवस्था में मौका पाकर एक जंगली दूसरे जंगली से अधिक सुखी होने: में कुछ मी | के 


विचार नहीं करता, प्रत्युत साथवालों को छोड़कर तुरुत ही अधिक सुख का भोग करने लगता है उसी तरह भौतिकवादी 


झी अपने स्वार्थ के सामने दूसरेके दुःखों की परवाह नहीं करता । थही कारण है कि जिस प्रकार असभ्य और अघंसम्या | 
जातियाँ भौतिकवाद में समाती जाती हैं, उसी तरह असमातता और मान्ति से तंग आकर औं 


२ भूमिका 


और नेचरवाद में परिणत होता जाता है | भौतिकवादियों के इन दो मार्गों के अवलूम्बन करने काँ कारण यह है कि उनमें 
अब तक सबको एक समान उच्च शिक्षा नहीं मिली । उनमें अबतक शिक्षित और अर्धशिक्षित दो प्रकार के लोग हैं । 
इसीलिए अर्धशिक्षित लोग भौतिक साम्यवाद को और उच्च शिक्षित लोग नेचरवाद को पसन्द करते हैं । 

अर्धशिक्षित यह तो मानते हैं कि असमानता अच्छी नहीं है, पर भौतिकवाद में जो विलास का जहर है उसके 
त्यागने की योग्यता अभी उनमें नहीं आई । वे अबतक सबको एक समान ही विलाससामग्री पहुंचाना चाहते हैं। 
वे समभते हैं कि यदि सबको भौतिक विलास और भौतिक आमोद प्रमोद पहुंचा दिया जाय तो सब लोग सुखी हो जायं । 
उनके ध्यान में यह बात अभी नहीं आती, कि एक तो संसारमें इतना बिलास का बढ़नेवाला समान ही नहीं है जो सब 
मनुष्यों को समानता से दिया जा सके । दूसरे विलास से मनुष्य को कभी सन्तोष नहीं होता और अन्त में उसका मन 
अत्यन्त पतित हो जाता है और वह कामी बनकर फिर उसी पशुवत्‌ दशा में चला जाता है, जहाँ से निकलकर वह 
भौतिकवाद होता हुआ साम्यवाद तक पहुंचा है । परन्तु योरप के उच्च शिक्षितोंक्री बात और है । वे इस भौतिक साम्यवाद 
के दुगूणों को जानते हैं | वे जानते हैं कि भौतिक विलास और श्य गार की मात्रा चाहे जितनी कम हो, उसमें यह असर 
है कि वह नशे की तरह धीरे धीरे बढ़ जाता है और अन्त में मनुष्य का नाझ कर देता है । इसीलिए उन्होंने बड़े जोर 
से लोगों को पुकारा है कि लौटो, 'लौटो ! नेचर की ओर लौटो !! ' 


बुराइयों की जड़ 


इस कारण-कार्य-माला से ज्ञात होता है कि नेचरवादियों के सिद्धान्त भी भौतिकवाद के ही परिणाम हैं । 
अर्थात्‌ जिस प्रकार अशिक्षावाद का परिणाम भौतिकवाद है उसी प्रकार भौतिकवाद का परिणाम साम्यवाद और साम्यवाद 
का परिणाम नेचरवाद है । नेचरवादियों का ख्याल है कि समस्त बुराइयों की जड़ भौतिकवाद अर्थात्‌ विज्ञातवाद ही है। 
इसीलिए नेचरवाद में बौद्धिक विचारों को स्थान नहीं दिया जाता । नेचरवादियों का विश्वास है कि मनुष्य को उसके 
भोद्धिक विचारों ने ही पतित किया है। वे कहते हैं कि मनुष्य जब अपनी स्वाभाविक स्थिति में था, उस समय उसमें इस 
प्रकार का विचारस्वातन्त्य न था, वह एक प्रकार का पशु था और पशुओंकी भाँति उसे भी नेचर की ओर से प्रेरणाएं 
मिलती थीं और तदनुसार व्यवहार करने से ही वह हर प्रकार से सुखी था । इसलिए यदि सच्चे सुख की अभिलाषा हो 
तो बौद्धिक विचारों को छोड़कर सबको फिर नेचर के ही ्राधीन हो जाना चाहिये । यद्यपि सुनने में बात बड़े माके की 
माळूम होती है, पर इसकी खूबी तभी तक है जब तक इसका व्यवहार पढे लिखे लोग कर रहे हैं । ज्यों ही लोगों ने 
पढ़ना लिखना छोड़कर नेचर की ओर बढ़ना आरम्भ किया और एक सौ वर्ष व्यतीत किये त्यों ही उनकी यह सभ्यता 
उनकी स॑न्ति के हाथ से निकल जायगी और वे फिर उसी तरह के घोर जंगली और असभ्य बन जायेंगे जिस प्रकार 
के कि वे नेचरवाद के पहिले और भौतिकवाद के भी पहिले थे । 

इस प्रकार से यह चक्कर घूमकर वहीं पहुंचेगा जहाँ से चला है । ऐसी दशा में हम कह सकते हैं कि लोगोंकी 
थे अनेकों स्कीमें और अनेकों विधियाँ जो मनुष्यजातिको सुखी बतानेके लिये योरपमें निकाली गई हैं सब उपयुक्त चार 
ही विभागोंमें समा जाती हैं और जिस प्रकार बाईचान्स-इत्तिफाकिया-कारणकार्यंभाव से उत्पन्न हुई हैं उसी तरह एक 
दूसरी का परिणाम होने से अन्त में अपने कारण सें-जंगली दशा में-समा जायगी | इसका कारण यही है कि ये संब 


विधियाँ मनुष्यों ने आवश्यकता उत्पन्न होने पर अपते स्वार्थ के लिये स्थिर की हैं, सृष्टि की वास्तविक रचना और उसके 

वास्तविक उपयोग पर ध्यात देकर नहीं । 

a परमेश्वर और बेद ड 
सृष्टि की वास्तविक रचना और उसके उपयोग करने की--वास्तविक विधियोंका ठीक ठीक पता लगाना मनुष्यः 


बुद्धि कि बाहर हैं। उसका सच्चा ज्ञाता तो परमेश्वर ही है। वही आदि में मनुष्योंकी सब भेद और विधियाँ 
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वेदिक विधि= त्यागवाद 


बतलाता है । उसके बतलापे हुए रहस्यों और विधियों का ही संग्रह वेदों में है, इसलिये जब तक मनुष्य अपना 
समाज और राष्ट्र वेदिक विधि के अनुसार निर्माग न करे तब तक वह स्थायी रूप से सुखी नहीं रह सकता i 
Nr ~ ५3 
बंदिक बिधि = त्यागवाद पा 
यह बैदिक विधि जो आर्य सम्मता में ओतप्रोत है एक पांचवीं विधि है जिसका नाम त्यागवाद है । हमने इस 
विधि को इस समय इसलिए उपस्थित करता उचित समझा है, क्योंकि भारतवर्ष अब निश्चय ही अपना राष्ट्रनिर्माण: 
करने के लिए उद्यत है । उप्तके राष्ट्र निर्माण का एक विलक्षण प्रभाव संसार भर पर पड़ने वाला है, क्योंकि भारतवर्ष 
संसार की समस्त जनसंख्या का पांचवां भाग है और अपनी प्राचीतता में समस्त संसार का पितामह है । , 
उसकी सभ्यता, उसका दर्शन और उसका धर्म आज भी संसार में सर्वश्रेष्ठ समझा जाता है । आज भी उससे 
संसार के सभी लोग आथिक लाभ उठा रहे हैं । ऐसी दशा में संसार की समस्त जातिया उत्सुकता से सुनना चाहती हैं 
कि भारतवर्ष अपनी कौनसी नीति स्थिर करता हैं। अतः हमने समस्त संसार के उन लोगों के सामने जो नाना 
प्रकार की स्कीमें सोचा करते हैं और भारतवर्ष के उन लोगों के सामने जो भारत के लिए भी कोई विधि निश्चित करना 
चाहते हैं इस त्यागवाद की विधि को उपस्थित करने का साहस किया है । हमारा विश्वास हैं कि इस वेदिक त्यागवाद की 
विधि से ही भारतवर्ष और संसार का कल्याण हो सकता है, अन्य विवादग्रस्त वादों और विधियों से नहीं । क्योंकि 
संसार में सब प्रकार की विधियों की परीक्षा हो चुकी है और सब प्रकार की विधियाँ फल हो चुकीं हैं, इसलिए, 
अब सिवाय इस भारतीय त्यागवाद के और कोई दूसरी विधि ऐसी नहीं प्रतीत होती, जो कि मनुष्य, पशु पक्षी, कीट 
पतङ्ग और तृण पल्लवको एक समान लामदायक होकर लोक परलोक के सच्चे सुखों को प्राप्त कराने वाली हो सके । 
यही कारण है कि हमने इस पुस्तक में आर्य सभ्यता के त्यागवाद का विस्तृत वर्णन किया है । 


नचरूब्राद 


हमने इस पुस्तक के उपक्रम में दिखलाया है कि इस समय योरप में वर्तमान भौतिकवाद से हताश होकर एक 
नवीनसभ्यता-नेचरवाद का उपक्रम हो रहा है, पर उसमें उस सभ्यता को स्थिर रखने की शक्ति नहीं है । क्योंकि वह 
सभ्यता मनुष्यों को नेचर के अधीन हो जाने की सलाह देती है और अपनी बुद्धि और विचार को काम में लाने की आज्ञा 
नहीं देती । इस सभ्यता के प्रचारकों का यह विश्वास है कि आरम्भ काळ में मनुष्य अत्यन्त सुखी था और उसकी सुख 
शान्ति का कारण उसका नैसगिक व्यवहार ही था, ज्ञान विज्ञान नहीं । किन्तु हम देखते हैं कि ज्ञान विज्ञान के छोड़ने | 
से मनुष्य जंगली हो जाता है और अपनी तथा अपनी सभ्यता की रक्षा नहीं कर सकता। अतएव नेचरवाद की सभ्यता 
किसी अंश में अच्छी होती हुई भी अपने अन्दर चिरस्थायी रहने की शक्ति नहीं रखती, इसलिए यह सभ्यता त्रुटिपूर्ण 
है । इस सभ्यता की त्रुटियाँ तब तक दूर नहीं हो सकतीं जब तक बैदिक आये सभ्यता का अनुकरण न किया जांय। 
नेचरवादियों के अनुसार आरम्भ में मनुष्य अविक सुखी और शान्त था किन्तु हम देखते हैं कि उस सुख शान्ति का 
कारण नैसगिक जीवन न था, प्रत्युत आदि मनुष्यों की सुख शान्ति का कारण बैदिक शिक्षा ही थी, जो मनुष्योत्पत्ति | 
के साथ ही साथ परमेश्वर को ओर से दी गई है । 

इस वैदिक शिक्षा की दीर्घकालीनता और प्राचीनता को हमने प्रथम खण्ड में दिखलाया है और बतलाया है कि 
वेदों की सभ्यता मिश्र आदि देशों की समस्त सभ्यताओं से अत्यन्त प्राचीन है और आदिमकालीन है। जो लोग वेदों के | 
शब्दों से इतिहास निकालकर और ज्योतिष के सिद्धान्तों का वर्णन निकालकर वेदों का उत्पत्तिकाळ निश्चित करते हुँ वे | 
गलती पर हैं। वेदों से वेदों का समय नहीं निकाला जा सकता । वेदों का समय तो आर्यो के प्राचीन इतिहास से ही 
निकल सकता है और वह समय वैवस्वत मनु तक जा पहुंचता है जो मनुष्योत्पत्ति का हीं समय हैं । ह 


डा भुमिका 


। आदिस ज्ञान ओर आदिम भाषा 
वेदों की आदिमकालीनता पर प्रकाश डालने के बाद हमने द्वितीय खण्ड में आदिम ज्ञान और आदिम भाषा का 


पता लगाते के लिए विकासवाद की आलोचना की है विकासवाद के समस्त अङ्ग उपाङ्भों की विस्तृत समालोचना से ज्ञात 
होता है कि आदिम ज्ञान और आदिम भाया अपौरुषेय अर्थात्‌ ईश्वरप्रदत्त ही होती है ओर आदिम ज्ञान 
और आदिम भाषा ही अपभ्रष्ट होकर नाना रूपों में दिखलाई पड़ती है। अपश्रश सदेव विस्तार से स्धोच की 
और और क्लिष्टता से सरलता की ओर दोड़ते हैं । अतः इस नियम से पाया जाता है कि वेदिक भापा से ही संसार की 
समस्त भाषायें निकली हैं । क्योंकि बैदिक भाषा की वर्णमाला संसार की समस्त वर्णमालाओं से विस्तृत और क्किष्ट है । 
इसलिए वह किसी का अपभ्रश नहीं हो सकती, प्रत्युत वह अपौरुषेय सिद्ध होती है। इसी तरह उस सार्थक भाषा द्वारा 
प्रेरित ही वेदज्ञान हैं और वह भी अपौरुषेय ही है । 
आर्यो की अवनति का कारण 

वेदों की अपौरुषेयता पर प्रकाश डालनेके बाद हमने भारतीय आर्यो की वर्तमान अवनति का कारण तृतीय खण्ड 
में बतलाया है । हमने ऐतिहासिक प्रमाणों से यह दिखलानेका यत्न किया है कि कारणवश कुछ आर्यो में प्रमाद उत्पन्न 
हुआ और अनाचार की प्रवृत्ति हुई। इस प्रवृत्ति को रोकनेके लिए विशुद्ध आयोँ ने प्रमादी अनाचारियों को अपने से पृथक्‌ 
कर दिया । ये पृथक्‌ किये हुए पतित थाय भारतवर्ष से चलकर अनेक देशों में बस गये और बहुत दिंन तक भिन्न भिन्न 
देशों और परिस्थितियों में रहने के कारण रूप और विश्वासों में यहाँ के आर्यो से विळक्षण बन गये तथा समय समथ पर 
्रंसङ्गानुसार यहाँ वापस आकर फिर बस गये और आर्यो में सम्मिलित हो गये । इस सम्मेलन से आर्यो के बिश्वास विदेशियों 
में और विदेशियों के विश्वास तथा रीति रिवाज आयों में संक्रमित हुए, जिसके कारण आयों की वेदिक सभ्यतामें अन्तर 
पदा हो गया और वही अन्तर भारतीय आयों के पतन का कारण वना.। आयों के साहित्य में आये और अनार्य दोनों प्रकार 
के सिद्धान्त मौजूद हैं जो हमारी इस बात को पुष्ट करते हैं । 


त्यागबाद की सभ्यता 

क इतना सब कुछ लिखने के बाद चतुर्थ खण्ड में हमने आर्यो की उस त्यागवाद की सभ्यता का उज्ज्वल स्वरूप 
दिलाया हैं जो परमात्मा की ओर से आदि सृष्टि में वेदों के द्वारा आदिमकालीन मनुष्यों को मिली थी । हमारा 
बिश्वास है कि आयों ने उस सभ्यता की इमारत को अर्थ, धर्म, काम और मोक्ष की आघारशिलाओं पर स्थिर किया हैं 
आर उसे वर्णाश्रम की सुहढ़ सृङ्कला से कसकर बाँध दिया है। इस सभ्यता के अनुसार व्यवहार करने से लोक परलोक से 
सर्बर्घ रखनेवाडी' मनुष्य की जितनी इच्छाएं हैं, सबकी पूति हो जाती हैं और किसी भी प्राणी को किसी प्रकार का 
कष्ठ नहीं होता; प्रत्युत एक ऐसा सुहढ़ राजमार्ग बन जाता है कि मनुष्यसमाज अपनी इस सभ्यता की रक्षा करते हुए सुख 
ओर्‌ शान्ति से जीवन व्यतीत करता है तथा अन्य समस्त प्राणी भी अपनी पूर्ण आयु जीने की सुविधा प्राप्त करते हैं । 

इसके बाद उपसंहार में हमने बतलाया है कि आर्यो के समस्त आर्यसाहित्य और आरयव्यवहार से एक स्वर के 
सय यह्वीः आवाज निकलती है कि वेदिक आर्यसभ्यता का आदर्श मोक्ष को केंद्र बनाकर लोक में समस्त प्राणियों 
के दीघंजीवन का प्रबंध करके सबसे सबको सुख पहुंचाने को ओर ले जाता है और अपनी इस सभ्यता को 
चिरजीवी. रखने को शक्ति प्रदान करके एक ऐसा राजमार्ग बना देता है कि जिस पर चलने से समस्त प्राणी 
दीर्घातिदीघंजीवन-मोक्षको. सरलता से प्राप्त कर सकते हैं। यही इस ग्रन्थ का सारांश है और यही इस ग्रन्थ में 
प्रतिपादित विषयों: का क्रम है । परन्तु अनेक लोग कहते हैं कि जिस महत्त्वपूर्ण विचार को लेकर इतना बड़ा ग्रन्थ 
लिखा गया है. और जिस रीति नीति, आचार व्यवहार और रहन सहन के अनुसारः समस्त मनुष्यसमाज को अपना 
जीवन बनाने की अभिळाषा प्रकट की गई है. उस रीति नीति में मी कई त्रुटियां हैं । 


शङ्का का समाधान 


एक Fo बार बा ईश्वर, धर्म, वेद और मोक्ष की बातें कही गई हैं जो बिलकुल ही समय के विपरीत 
इन बातों का अब महत्त्व नहीं है । इन बातों को योरप के विद्वानों ने अपने मस्तिष्क से निकाल दिया है, इसलिए ह 
इनकी पुनः प्रतिष्ठा नहीं हो सकती और न वह सभ्यता ही चल सकती है जिसमें इस प्रकार की अप्रत्यक्ष बातोंको. महत्व 
दिया गया हो । दूसरी त्रुटि इसमें यह है कि संसार के प्रायः सभी मनुष्य अपने घर्म, अपने रीति रिवाज और अपनी 
पुरानी सभ्यताके पक्ष पाती होते हैं । इसलिए संसार भर की सभी जातिया अपनी सभ्यता का मोह छोड़कर वेद के 
नाम से न तो वैदिक ही हो सकती हैं और न अपने को आर्य ही कह सकती हैं । तीसरी त्रुटि इसमें यह है कि इस व्यवस्था, 
के अनुसार देश में दरिद्रता के फैल जाने का भय है । एक तो देश ऐसे ही बहुत गरीब है, दूसरे इस प्रकार के विचारों के 
प्रचार से और भी अधिक आलस और दरिद्रता के फंछ जाने का डर है । चौथी त्रुटि यह है कि यह व्यवस्था मनुष्यस्वभाव 
के भी विरुद्ध है क्योंकि मनुष्य सदैव शोमा श्छुङ्गार; ठाट बाट और बनाव चुनाव को ही पसन्द करता हैं । पर इस व्यवस्थामें 
अस्वाभाविक रहन सहन का वर्णन किया गया है, इसलिए इसका प्रचार सर्वसाघरण में नहीं हो सकता । और पाचवी त्रुटि 
यह है कि जिस बेद और आर्य साहित्य के अनुसार बैदिक सम्पत्ति का सद्भुलन किया गया है उस वेद और आये साहित्य 
माननेवाले भारतवासी पण्डित इस निष्पत्ति पर कभी रजामन्द न होंगे कि वेद शास्त्रों का जो कुछ अभिप्राय वैदिक सम्पत्ति 
में निकाला गया है वही सत्य है और उसमें भूल नहीं है । ऐसी दशा में इतनी त्रुटियों के होते हुए कैसे विश्वास किया 
जा सकता है कि इस व्यवस्था का समस्त संसार में प्रचार करने से सबको लाभ ही होगा ? 


शङ्का का समाधान 


इन उपयु क्त शङ्काओं में जो त्रुटियों की वात कही गई है वह निमूं ल है । इस वैदिक व्यवस्था में एक भी त्रूटि 
नहीं है । ये जो शंकाएँ हैं जिनका समाधान यद्यपि इस ग्रन्थ के आद्योपान्त पढने से आप ही आप हो जायगा तथापि हम ८ 
यहाँ भी साधारण रीतिसे इनका समाधान करना आवश्यक समझते हैं । प्रथम शङ्का में जो लोग कहते हैं, कि इसमें ईश्वर, 
घर्म, वेद और मोक्ष की बात बार बार कही है पर इन बातों को समझदार लोग छोड़ रहे हैं, इसलिए इस व्यवस्था का 
लोगों पर कुछ भी असर नहीं पड़ सकता और दूसरी शङ्का में जो लोग कहते हैं कि संसार के सभी लोग अपने पुराने धमे, 
रीति और सभ्यता के पक्षपाती होते हैं अतः सभी लोग अपनी प्राचीनताका मोह छोड़कर बैदिक आये नहीं बन सकते 
वे दोनों गलती पर हैं और दोनों एक दूसरे का खण्डन करते हैं | मदि संसार के समझदार मनुष्य ईश्वर, धर्म और मोक्ष 


~ 


जैसे प्रभावशाली विषयों को छोड़ रहे हैं तो पुराने धर्म, रीति और सभ्यता का मोह देर तक कैसे रह सकता है। जो बातें 
उपयोगी नहीं हैं, चाहे प्राचीन हों अथवा नवीन हों, न तो वे अब देर तक रह ही सकती हैं और त रहना ही चाहिये । 
परन्तु वैदिक सम्पत्ति में जिस ईश्वर, धर्ग, वेद और मोक्ष का वर्णन किया गया है वह निरुपयोगी नहीं, प्रत्युत अत्यन्त 
उपयोगी हैं । क्योंकि विना उसके स्वीकार किये संसार की आथिक, सामाजिक और राष्ट्रीय विषयों की जटिल समस्याएं 
हर ही नहीं हो सकतीं । विना ईश्वर के माने विना ईश्वरप्राप्ति का उपाय किये और विना सदाचार का अनुष्ठान किये मनुष्य 
में समता, दया और प्रेमके भाव जाग्रत ही नहीं हो सकते और न विना इत भावों के संसार की व्यवस्था ही हो सकती 
है । इसलिए वैदिक सम्पत्ति में बार वार ईश्वर, धर्म और मोक्ष आदि का वर्णन निरर्थक नहीं है । रही बात सबके वैदिक आये 
हों जाते की वह कोई आवश्यक बात नहीं है | बैदिक व्यवस्था में यह आवश्यक नहीं हैं कि कोई किसी सभ्यता का ग्रुलाम 
हो जाये। वैदिक सभ्यता के अनुसार तो केवळ व्यवहार ही करना आवश्यक हैं, चेला होना नहीं । क्योंकि यह कोई सम्प्रदाय | 
नहीं । इसमें तो फलाहार करना, सादे वस्त्र पहनना, सादे मकानों में रहना, थोड़ीं सी आवश्यक गृहस्थी 

रखता, पशु पालना, वाटिका लगाने में ही श्रम करना, ब्रह्मचयंपुर्वक विद्याध्ययन करके एक वो सन्तान | 
उत्पन्न करना और रात दिन परमात्मा के गुणानुवाद गाते हुए मनसा, वचसा, कर्मणा किसी प्राणी को. 


दुःख न देना तथा सतानेवाले आततायी बबंरों को दण्ड के द्वारा और सभ्य शत्रुओं को अपने आचरण 


$ भुमिका 


और भात्मिक बल के द्वारा परास्त करके अपनी और अपने समाज की रक्षा करना ही बतलाया गया है । 
इसलिए यह किसी भी सम्प्रदाय, जाति, कौम और समाज के प्रतिकूल नडीं है । जितने सभ्य सम्प्रदाय हूँ, जितनी सभ्य 
जातियाँ हैं और जितनी सभ्य समाजें हैं सभी में ये सिद्धान्त स्वीकार किये जा सकते हैं । कौन ऐसा पतित समाज होगा 
जो उपयुक्त बातों को खराब कहेगा ? इसलिए इस व्यवस्था से किसी की भी सम्प्रता के ह्लास या नाश का डर नहीं है । 


तीसरी यह शङ्का क्रि इस प्रकार की बातोंके प्रचार से देश में आलत और दरिद्रता के बढने का भय हैं, तथा 
चौथी यह शङ्का कि इस प्रकार की दरिद्रता की रहन सहन मनुष्य के स्वभाव के विपरीत है, एक ही श्भा के दो रूप हैं । 
जो लोग सीधी सादी रहन सहन के साथ नहीं रहना चाहते, वेही इस व्यवस्थाको दरिद्रताकी फॅळनेवाली भी कहते 
और बहाना करते हैं कि यह रहन सहन अस्वाभाविक है । वे नहीं सोचते कि यदि यह रहुन सहन अस्वाभाविक होती तो 
बच्चा नरन पैदा न होता, प्रत्युत जामा पगड़ी पहने हुए ही उत्पन्न होता और साथ में एक मोटर और एक पंखाकुली भी 
लाता । पर हम देखते हैं कि मनुष्य का बच्चा पैदा होते ही शौकीन नहीं बन जाता। वह॒ तो नग्न रहकर मिट्टी में ही 
खेलना पसन्द करता है | वह यदि इस प्रचलित भौतिक आङम्बर को न देखे तो कभी जिन्दगी भर इस प्रकार के पदार्थों 
का चाम ही न ले और न कभी स्वप्न में उतकी ओर आकर्षित ही हो । 


~ 


जंगलों में करोड़ों आदमी रहते हैं पर इन बातों की कल्पना कभी स्वप्न में भी नहीं करते । बड़े बड़े धनवावू 
और बड़े बड़े राजा महाराजा भी इन भौतिक पदार्थों से घवराकर, इनको लात मारकर और लेगोटी लगाकर जऱ्भलों में 
भाग जाते हैं । इसलिए यह नहीं कहा जा सकता कि सादी रहन सहन अस्वाभाविक है । रही दरिद्रता बढाने की बात, 
सो संसार में अधिक जनसंख्या सदैव दरिद्रों अर्थात्‌ साधारण लोगों की ही रही है और रहेगी। इसका कारण यही है कि 
अमीरता को बढ़ानेवाली भौतिक सामग्री सबके पास पहुँच ही नहीं सकती । क्योंकि संसार में शोमा श्ृद्धार, ठाट बाट 
बनाव चुनाव और आमोद प्रमोद के बढ़ानेवाले इतने पदार्थ ही नहीं, जो सारी खलकत को बाँटे जा सकें । हीरा, मोती 
सोना, चाँदी, रेशम, हायीदाँत और ऐसे ही अन्य मूल्यवान्‌ पदार्थ संसार में बहुत ही थोड़े हैं । ऐसी दशा में संसार के 
समस्त मूल्यवान्‌ पदार्थों को अपने ही घर में जमा करने की उन्हीं को सूझती है जो गरीबी अमीरी के दो भयङ्कर विभागों 
को सदेव बनाये रखना चाहते हैं पर अब वह समय नहीं रहा । अब तो वह समय आ गया है कि जहाँ तक हो सके 
शीघ्र गरीबी और अमीरी के विभागों को हटा दिया जाय और सादे सीधे रहन सहन के साथ सबको एक समान आशिक 
लाभ पहुंचाने की व्यवस्था की जाय । सादी और समान आशिक व्यवस्था से न कोई अमीर कहा जा सकता है न गरीब, 
प्रत्युत सभी अपने को अमीर ही समझ सकते हैं । इसलिए इस व्यवस्था में अस्वाविकता का और दरिद्रता के प्रचार का 
दोष नहीं लग सकता । 


अब रही बात पाचवी शङ्का में बतलाये हुए वेद के माननेवालों की । वेद के माननेवाले इस समय अनेक 
सम्प्रदायो में विभक्त हैं । तृतीय खण्ड में सम्प्रदायों का इतिहास लिखते हुए,हमने आयो से अनायों की उत्पत्ति, आर्यो अनार्यो 
का विरोध, लड़ाई और त्याग तथा पुनः सम्मिश्रण और आर्यशास्त्रविध्वंस का साद्यन्त वर्णन कर दिया है और बतला 
दिया है कि मौलिक आर्यो के शास्त्र और सभ्यता में किस प्रकार सम्मिश्रण मौजूद है । इस सम्मिश्रण के ही कारण आर्यो 
में मद्य, मांस, व्यमिचार, श्छुङ्गार, कला ओर श्छृङ्गारिक व्यापार की प्रवृत्ति हुई और सब विलासी होकर निर्बल हो गए । 
फल यह हुआ कि इनकी कारीगरी, व्यापार और दौलत की लालच से प्रेरित होकर विदेशियों ने धावा किया और भारत 
देश पराधीन हो गया तथा आर्यजाति का हर प्रकार से पतन हुआ । इस इतिहास से स्पष्ट सूचित होता है कि आयों के 
साहित्य में जो मौतिक उन्नतिसम्बन्धी और अनाचारसस्बन्धी विचार मिलते हैं वे दोनों आयों की मौलिक सभ्यता 
के नहीं हैं, प्रत्युत मिश्चित सभ्यता के हैं । 


आर्यो को मौलिक सभ्यता के समय न तो भव्य नगरों, न रेल, तार, मोटर आदि यानों और न 


आर्यसभ्यता का उज्ज्वल स्वरूप 


भौतिक शस्त्रासत्रों का ही व्यवहार था और न मच, मांस, पशुयज्ञ, लिङ्कयूजन आदि आसुरी प्रवृत्तियों का 
ही प्रचार था । इन दोनों प्रकार के उत्पातों का आयों की आदिम वैदिक सभ्यता से कुछ भी वास्ता नहीं है । ये दोनों 
प्रकार की बातें अनेकों जातियों के मिश्रण का ही फल है। यही कारण है कि आर्यों की एक भी पुस्तक ऐसी नहीं हैं जिसमें 
आसुरी भावों का मिश्रण न हो । जो लोग वेदों और अन्य आर्थसाहित्य से रेल, मोटर, बिजली की रोशनी का वर्णन 
निकालकर योरप की वर्तमान भौतिक उन्नति के साथ मेल मिळाते हैं, वे गलती करते हैं, क्योंकि यजुर्वेद ४०।६ में स्पष्ट 
लिखा है कि जो प्रकृति के कार्य अथवा कारण की उपासना करते हैं, उन दोतोंका सत्यानाश हो जाता है । इसी तरह जो 
लोग वाममार्म की ऊलजळूल बातों को अथवा इसी प्रकार की अन्य बुद्धिविपरीत छीछाओं को वेदिक आर्यसभ्यता समझते 
हैं वे भी गलती पर ही हैं। 


ा्यसभ्यता का उज्ज्वल स्वरूप 
आर्यसभ्यता का उज्ज्वल स्वरूप तो आश्रमं सें ही दिखलाई पड़ता है, जहाँ कि आर्यो का 
तीनचतुथाश भाग सादे और तपस्वी जीवन के साथ विचरता है और एकचतुथीश भाग उसी तीनचतुर्थाश भाग की सेवा में 
लगा रहता है । इसी तरह आर्यसभ्यता का आपत्कालिक रूप वर्णो में दिखळाई पड़ता है जो आपत्तिके समय शिक्षा, रक्षा, 
जीविका और कारीगरी के द्वारा सेवा करके अपने समाज की रक्षा करता है। यही असली आयंसम्यता है । इसका यदि 
उज्ज्वल रूप देखना हो तो वह केवळ वेदों की संद्विताओं में ही दिखलाई पड़ सकता है, किसी लौकिक साहित्य अथवा 
लौकिक साहित्य से प्रभावित किसी वेदभाष्य में नहीं । इसलिए सम्प्रदायों का चश्मा उतारकर उप वर्णाश्रमव्यवस्था का जो 
अर्थ, धर्म, काम और मोक्ष में ओतप्रोत है निरीक्षण करने ही से ज्ञात हो सकता है कि आयो की वास्तविक सभ्यता 
क्या है | आर्यो की असली सभ्यता के नमूने उपनिषदों में श्रोय और प्रेय का वर्णन करते हुए और गीता में 
दैवी तथा आसुरी सम्पत्ति का वर्णन करते हुए स्पष्ट कर दिये गये हैं । अतएव हमने उसी श्रे य और देवी सम्पत्ति से सम्बन्ध 
रखने वाली वास्तबिक आर्यसभ्यता का स्वल्प इस पुस्तक में दिखलाया है । ऐसी दशा में यह न तो आर्यसमाज सें 
विरोध रखती है न सनातन घ्म से, न हिन्दुओं से न मुसलमानों से, न ईसाइयों से न पारसियों से, और न जेनों से न 
बौद्धों से । यह सभ्यता तो मनुष्यमात्र की है और मनुष्यमात्र को एक समान ही लाम पहुँचानेवाली है । यही 
कारण है कि इसमें स्थिरता का गुण विद्यमान हैँ। यह अपने इस स्थिर गुण के ही कारण लाखों वषे तक 
अपने असली रूपमें रह छुकी है और आगे भी यह अपने शुद्ध रूप के साथ हमेशा तक रह सकती है इसमें 
जरा भी सन्देह नहीं । 
आर्यसभ्यता का असली स्वरूप प्रकट करने कें लिए हम को इस ग्रन्थ के तृतीय खण्ड में कई जातियों का 
इतिहास लिखना पड़ा है और कई स्थानों पर अपने आचार्यो, पूज्यों और मित्रों के मत की आलोचना भी करनी पड़ी है 
जिस के लिए हमें दुःख है । हमारा कमी स्वप्न में मी यह खयाल नहीं है कि संसार की कोई भी जाति, चाहे वह द्रविड़ हों या 
चितपावन, मुसलमान हो या ईसाई और पारसी हो या बौद्ध, असली मौलिक आयों के खून से सम्बन्ध नहीं रखती । हुम 
संसार भर के मनुष्यों को आगों के ही वंशज समझते हैं । इसी तरह यह भी खयाल नहीं है कि आयोँ के साहित्य को केवळ 
्रविड़ों, चितपावनों, मुसलमानों और ईसाइयों ने ही दूषित किया है और उत्तरी, पश्चिमी और पूर्वी ब्राह्मणों, क्षत्रियों और 
अन्यों ने नहीं । प्रत्युत हमारा यह विश्वास हैं कि जिस प्रकार उपयुक्त जातियों ने आयो के साहित्य को बिगाड़ा है उसी 
तरह अन्य जातियोंने भी बिगाड़ा है। इस बातको हसने तृतीय खण्ड ही में लिख भी दिया है । पर स्मरण रहे कि हमने 
जो कुछ लिखा है वह किसी को बदनाम करने या नीचा दिखळाने के लिए नहीं लिखा । प्रत्युत ऐतिहासिक हृष्टि से केवल 
बैदिक आर्यसभ्यता का वास्तविक स्वरूप दिखलाने के लिए ही लिखा है। इसलिए हम उन महानुभावो के समक्ष क्षमा के 
प्रार्थी हैं जो हमारी समालोचनासे असन्तुष्ट हों । इसी तरह हम अपने पूज्यों और मित्रों से भी क्षमा प्रार्थचा करते हूँ, 
जिनके मत की आलोचना हमने विवश होकर की है । 9 हम 


के भुमिका 


इसके सिवा हमको यह बात अच्छी तरह ज्ञात है कि वैदिक राजमार्ग में जमाई हुई जिन दुर्गम और दुजे 
शिलाओं को हमने काटकर प्राचीन मौलिक आर्यो के घण्टापथ को विस्तृत किया है, उन सिद्धान्तहूपी शिलाओं से प्रभा- 
बित हुए हुए विद्वानों की दृष्टि में हमने अनेक शास्रीय वारीकियों को न समझा होगा । पर इसमें हमको कुछ भी 
असमञ्जस नहीं है। हम खूब जानते हैं कि शास्त्रों का मत समझने में हमसे गलती हुई होगी। किन्तु इतना हमें विश्वास 
है कि हमने आर्यसाहित्य और आर्यसभ्पता के अनुशीलन से आयों के वास्तविक उद्देश्य और वास्तविक आचार व्यवहार 
को स्पष्ट करने में गलती नहीं की । यदि यह सत्य हो तो यह वात निर्विवाद है कि हमने उसी उद्दे श्य और उसी रहन 
सहत के प्रचारार्थं यह पुस्तक लिखी है, शास्रीय बारीकियों को समझाने के लिए नहीं । यही कारण है कि इस पुस्तक 
में प्रायः वेदों के ही सिद्धान्त लिये गये हैं और साम्प्रदायिक मतमतान्तरों से सम्बन्ध रखने वाले शास्रों के सिद्धान्तों 
पर अधिक ध्यान नहीं दिया गया । वेदों के सिद्धान्त सङ ग्रह करने में भी वेदभाष्यों से बहुत ही कम सहायता ली गई 
है, क्योंकि वेदों के भाष्य भी साम्प्रदायिक रङ्ग में रंगे हुए हैं और मनमानी कल्पनाओं से परिपूर्ण हैं । हमारा तो 
विश्वास है कि मतमतान्तरों और साम्प्रदायिक सिद्धान्तों का जामा पहनकर कभी कोई भी विद्वाच्‌ वेदों की वास्तविक 
शिक्षा तक पहुँच ही नहीं सकता । इसलिए हम साम्प्रदायिक और शाञ्जज्ञ विद्वानों से भी क्षमा की याचना करते हैं और 
निवेदन करते हैं कि वे केवल हमारे शुद्ध उद्देश्य को ही देखें और अपने मन में जमे हुए भावों के वशीभूत होकर इसमें 
अपने उद्देश्य को ढू ढने का कष्ट न उठावें । 


हम देखते हैं कि जहाँ एक ओर कुछ लोग वेदों से भौतिक विज्ञान और योरोपीय ढंग की बातें निकालते हैं और 
जहाँ दूसरी ओर कुछ लोग पशुहिंसा, मद्यपान, व्यभिचार, अश्लील पुजन जसी ही अन्य अनेकों ऊलजळूल और बुद्धि 
विपरीत साम्प्रदायिक बातें निकालते हैं, वहाँ तीसरी ओर से यह भी आवाज आती है कि वेदों में वर्तमान समयोपयोगी 
बातों का बिलकुल ही अभाव है । ये लोग कहते हैं कि इस समय पाश्चात्त्य विज्ञान ने जो उन्नति की है और विद्वानों ने 
'जितना ज्ञान संग्रह किया है उसको देखते हुए वेदों में कुछ भी उन्नत विचार नहीं पाये जाते । इसलिये वेदों के पीछे 
पड़ना और उनके अध्ययन अध्यापन में समय नष्ट करना उचित नहीं है । जहाँ तक हमारा अनुभव है, हम देखते हैं कि 
इस तीसरे दल की बातों का असर देश के साधारण लोगों पर तो पड़ा ही है पर बड़े से बडे नेता भी इन बातों के 
प्रभाव से नहीं बचे । यही कारण है कि हिन्दू धर्म को मानते हुए भी वेदों के पठत पाठन का, वैदिक विज्ञान के बिचार 
का और बैदिक व्यवस्था के प्रचार का सारे भारतवर्ष में कहीं पर भी--किसी भी पाठशाला, गुरुकुल, ऋषिकुर और 
विश्वविद्यालय में--प्रवन्ध नहीं है । इत संस्थाओं के सञ्चालकों को वेदों में समयोपयोगी शिक्षा की कोई भी विधि 
दिखलाई नहीं पड़ती । कुछ तो उनमें रेल तारका वर्णन न पाकर हताश हो गये हैं, कुछ साम्प्रदायिक बातों को न देख- 
कर छुप्पी साध गये हैं और कुछ यह समझ कर उपेक्षा कर बैठे हैं कि वेदों में वर्तमान युग के अनुकूल शिक्षा नहीं है 
तथा योर्‌प से समयोपयोगी शिक्षा मिल रही है, इसलिये वेदों में शिर मारने की आवश्यकता नहीं है । परन्तु हम बल- 
पूर्वक कहते हैं कि वेदों की ही शिक्षा इस समय में भी समयोपयोगी है, योरप की नहीं । 


वेदों में जो समयोपयोगी शिक्षा का अभाव दिखलाई पड़ता है । उसका कारण वेद नहीं किन्तु वेदों के भाष्यकार हैं। 
वेदों के अधिकांश भाष्यकारो ने वेदों से वेदों की वास्तविक शिक्षा के प्राप्त करने का यत्न नहीं किया, प्रत्युत उन्होंने वेदों से 
जबरदस्ती से उन बातों के निकालने का यत्त किया है जो उचको प्रिय थीं, जिनमें उनका मनोरंजन था और जिनसे वे 
भ्रमावित.थे । यही कारण है कि लोगों को वेदों के असछी स्वरूप का दशन नहीं हो पाता । बहुत दिनसे देशी और विदेशी 
समी भाष्यकार वेदों को चक्कर में डालें हुए हैं। ऐसी दशा में लोगों की जो वेदों से उपेक्षा दिखलाई पड़ती ह 
ब्रह स्वामाविक ही है। परन्तु हम देखते हैं कि अब समय फिरा है। संसार में वेदांनुकूल वायुमण्डल तैयार 
होने लगा है और अब एक प्रकार से संसार स्वयं वेदों की वास्तविक शिक्षा की ओर _आने लग्ना है। इसलिए 


| 
| 
{ 


हमारी मूढ़ सेवा 


हमने वेंदों की वास्तविक शिक्षा को ही संसार के सांमने उपस्थित करने का यत्य किया है, अपत्ी | ओर 
नमक मिर्च लगाने का नहीं । हम नहीं जानते कि हमें इसमें कहाँ तक सफलता हुई है, पर इतना तो | 
कह सकते हैं कि जत्र हुम जैसे वैदिक-ज्ञानविहीन क्षुद्र व्यक्ति भी वेदोंसे एक सावभौम योजना की साम्नी 
प्राप्त कर सकते हैं, तो वे विद्वान जो जानविज्ञान, भायांशास्त्र, इतिहास, धर्म,. और राजनीति के ज्ञाता हैँ यदि | 
बेदों का स्वाध्याय करें तो वे वेदों से बहुत कुछ लोकोपयोगी शिक्षा का पता लगा सकते हैं मह हमारा हढ़ विश्वास है । 
यही कारण है कि हमने इस ग्रन्थ में मुख्य विषय को चतुर्थ खण्ड में और प्रथम, द्वितीय तथा तृतीय खण्ड में वेदों की . ' 
महत्ता का ही वर्णन किया है । इस वर्णनक्रम का यही प्रयोजन है कि लोगों को अच्छी तरह विदित हो जाय कि वेदे 
ग्रादिमकाळीन हैं, अपौरुषेय हैं, अतएव उनमें जो सार्वभौम शिक्षा दी गई है वह निञ्न्ति है और संसार के समस्त 
मनुष्यों के लिये उपयोगी तथा प्राणीमात्र के लिये कल्याणकारी है । 
हमारी शू सेवा 

हम मानते हैं कि जिन विषयों का समावेश इस ग्रन्य में किया गया है उन पर ग्रन्थ लिखने की योग्यता हम 
में नहीं है । हम तो ऐसे विषयों की ओर संकेत करने के भी अधिकारी नहीं हैं । इसलिए हमको उचित त था कि हम 
ऐसे महानु विषयों पर कलम उठाते । पर हम देखते हैं कि आज पचास साठ वर्ष से इस देश में घामिक, सामाजिक 
और राजनैतिक चर्चा हो रही है और इन सभी चर्चाओं में इस ग्रन्थ से सम्बन्ध रखने वाली प्रायः सभी बातों की 
आवश्यकता भी पड़ती है । पर जहाँ तक हमें ज्ञान हैं आज तक किसी ने समस्त बातों का सामंजस्य करके कोई ग्न्ध 
तो कया चार लाईनें भी लिखने की कृपा नहीं की । जिन बातों का उल्लेख इस ग्रन्व में किया गया है, बया विना उन 
पर प्रकाश डाले, विना उनको समे और विना उतको हल क्रिये कोई भी धमे, कोई भी समाज और कोई भी राष्ट्र 
किसी प्रकार की पक्की, स्थिर और सुखदायी व्यवस्था कर सकता है? कभी नहीं ! हरगिज नहीं !! ऐसी दशा में 
ग्रन्थ नहीं, केवल एक प्रकार की विषग्रसूची उपस्थित करके यदि हमने विद्वानों के सामने ४ष्टता की है तो यह कहने 
में हज नहीं कि हमारी यह मूढ़सेवा क्षमा के योग्य है । 

हमारा विश्वास है कि जब तक भारतीय विड्ाबु हमारी इन सूचनाओं पर यथोचित ध्यान न देंगे, इस पुस्तक 
में दिए हुए समस्त विषयों पर अच्छा प्रकाश न डालेंगे और उन समस्त वैज्ञातिक, सामाजिक और राजनैतिक मार्गों 
में घूम न लेंगे जितकी कि आर्य वैदिक सभ्यता के प्रचार में आवश्यकता पड़ना सम्भव हे, तब तक संसार की सम्य 
जातियों में वैदिक आर्यसभ्यता का प्रचार नहीं हो सकता और न संसार की जटिल समस्याओं की उलझन ही सुलझ 
सकती है । इसलिए यद्यपि यह सूची परिपूर्ण नहीं कही जा सकती तथापि त्याज्य और उपेक्ष्य भी नहीं है, यही हमारी 
विनय और प्रार्थना है । 

हमने इस ग्रन्थ के उपयोगी और आवश्यक भागों को अठारह बीस वर्ष पूर्वं लिखा था और अक्षर विज्ञान' 
नामी अपनी एक पुस्तक में इका जिक्र भी कर दिया था । पर छपाकर प्रकाशित नहीं क्रिया था। इसका कारण 
यही था कि हम अपनी कमजोरियों को समझते थे । परश्तु जिस समय धअक्षरविज्ञान' छपकर बाहर निकला तो उसकी 
प्रशंसा कई पूज्य विद्वानों ते की । कई पत्र और पत्रिकाओं ने उस पर लेख लिखे । उद्र, अंग्रेजी और बॅगा में अनुवाद 
हुए और हमारी स्वीकृति भी माँगी गई । भारतवर्ष का इतिहास, सूण्टिविज्ञान, वृक्षों में जीव और पुनर्जन्म आदि 
पुस्तकों में कहीं सूचनाएँ और कहीं उदाहरण दिये गये और दो एक संस्थाओं ने उपाधियों के भेजने की भी कृपा की । 
ऐसी दशा में हमारे लिए बहक जाना और यह विचार करना स्वाभाविक था कि जिस सामग्री को हमने बीस वर्ष से 
संग्रह कर रक्खा है उसको सुव्यवस्थित रूप में सबके सामते उपस्थित करता अच्छा है। सम्भव है उसमें कुछ मी. 
सत्यांश हो और उससे संसार को लाभ पहुंचे, अथवा भूल ज्ञात होने पर हमारा ही भ्रम संशोधित हो जाय । बस; 
इसी शुद्ध प्रेरणा ने हमसे इस ग्रन्थ को लिखवाया है, इसलिए भी हम क्षमा के ही योग्य हुँ । RR 


१० भुमिका 


कृतज्ञता 


हमने इस ग्रन्थ के लिखने में अनेकों ग्रन्थों, पत्रों, पत्रिकाओं, व्याख्यानों, शास्त्रार्थो ओर प्रासंगिक वार्तालापों 
से सहायता प्राप्त की है । इसलिए हम उत सभी ग्रन्थकारो, पत्रकारों, व्यास्यानदाताओं और सत्संगी महानुभावों के 
कृतज्ञ हैं । सबसे अधिक कृतज्ञ हम बम्बई-निवासी सेठ श्री शूरजी वल्लभदास वर्मा के हैं जिनकी सहायता से हम इस 
ग्रन्थ के लिखने और छपाने में समर्थं हो सके हैं | अन्त में हम समस्त ग्रन्थकारों, पत्रकारों, व्याख्यानदाताओं और 
वादविवाद करनेवाले घाभिक और राजनैतिक विद्वानों से सानुरोध प्रार्थता करते हैं कि वे इस ग्रन्थ की त्रुटियों की 
ओर ध्यान न देकर केवल इसके सिद्धान्तों की प्रचारात्मक आलोचना करें, जिससे शीघ्र ही इस विषय से सम्बन्ध 
रखने वाले कई उत्तम ग्रन्थ योग्य विद्वानों की कलम से लिखे जां और परमात्मा की अतुल दया से इस वैदिक 
व्यवस्था का संसार में शीघ्र प्रचार हो जाय । यही हमारी श्रन्तरेच्छा है । इत्योमू शम्‌ । 


कानपुर | निवेदक 
'बैशाख शुक्ल पूणिमा संवत्‌ १६९८७ रघुनन्दन शर्मा 


वैदिक सम्पत्ति 


। उपक्रम 


संसार के सभी मनुष्य सुख शांति चाहते हैं । और उसको प्राप्त करने के लिए अपनी परिस्थिति के अनुसार 
कमी भौतिक और कमी आध्यात्बिक साधनों के द्वारा प्रयत्न भी करते हैं । परन्तु उनकी सुख शांति का आदश वहीं ; 
होता है, जिससे कि वे प्रमावित होते हैं, और उसी प्रकार के ही प्रयत्तों का अनुकरण करते हैं जिस प्रकार के प्रयत्न करते 
हुए वे अपने उस प्रभावशाली को देखते हैं । इस समय समस्त संसार योरप से प्रभावित है और सबने उसीको अपना 
आदर्श मान लिया है । यही कारण है कि वर्तमान योरोपीय सभ्यता ने समस्त पृथिवी की प्राचीन सम्यताओं को 
बदल दिया है और जहाँ तक भौतिक उन्नति तथा बाहरी बनाव छुनाव का सम्बन्ध है, सारा संसार एक विशाल योरप 
बन रहा है # । 


परन्तु इससे यह न समझना चाहिये कि योरप अपनी इस भौतिक उन्नति से स्वयं सन्तुष्ट है । वह सन्तुष्ट नहीं 
है, प्रत्युत इस भौतिक उन्नति से उत्पन्न विलास, रोग, स्पर्धा और युद्धों ने उसे भयभीत कर दिया है। अत एव वह 
अब इससे त्राण चाहता है और सच्चे सुख शांति की खोज करता हुआ मनुष्य की प्रारम्भिक अर्थात्‌ आदिमकालीत 
अवस्था तक पहुँचा है । अब वहाँ विद्वानों की प्रवृत्ति का झुकाव दिन प्रतिदिन मनुष्य की आरम्मिक रहन सहन की ही 
ओर बढ़ रहा है । वे भब मनुष्य के आहार, विहार, समाज, शासन और शादी विवाह के जो उदाहरण देते हैं वे प्रायः 
आदिमकालीन ही होते हैं । जिससे स्पष्ट हो जाता है कि मनुष्य की आदिमकालीन दशा ही उत्तम थी। इधर हुमारे' 
देश के ऋषि सुनियों ने भी आरम्भिक रहन सहन को ही उत्तम माना है और उसी के अनुसार समस्त मनुष्यों को 
अपना जीवन बनाने का भी आदेश किया है । ऐसी दशा में जब कि प्राचीन और नवीन विचारों की एकता का उपक्रम 
हो रहा है तो हमने भी नवीन विचारों से इस पुस्तक का उपक्रम और प्राचीन विचारों से उपसंहार करने का निश्चय 
किया है । आशा हैं, इस उपक्रम उपसंहार से संसार को वास्तविक सुख शान्ति के पहिचानने और प्राप्त करने में 
सहायता मिलेगी । क्योंकि देखा जाता है कि यदि मनुष्य का मस्तिष्क बिगड़ा न हो और उसको किसी ने बहकाया न 
हो तो वह सदंव वास्तविक सुख शान्ति की ही इच्छा करता है। वह रात दिन विद्या, धन, समाजसुधार और राष्ट्रनिर्माण 
आदि साधनों के द्वारा वास्तविक सुखशान्ति का ही उपाय किया करता है और लक्ष्य तथा प्रयत्व के अनुसारं फल भीं 
प्राप्त करता है । किन्तु कुछ लोग कहते हैं कि प्रायः वही शान्ति क्रियाहीतता का चिह्नं है । जो अकर्मण्य हैं, आलसी हैं, 


+ The modern European type of civilisation is being diffused over ज्मा ख उठ ज कफ 5 घ हब आज whole earth, - 

superceding or essentially modifying the older local types. The world is in fact becoming an 
{ enlarged Europe, so far as the externals of life and the material side of civilisation are . 
concerned.—Harmsworth, ‘History of the World,’ Vol: L 9: 53. > : ; 
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निस्तेज और भीरु हैं, प्रायः बही शान्ति शान्ति की चिल्लाहट करते हैं । पुरुपार्थी, कर्मनिष्ठ और जीवनयुक्त मनुष्य कभी 
शान्ति नहीं चाहते । क्योंकि शान्ति से बल और बुद्धि दोनों में बाधा उपस्थित होने का डर रहता है। किन्तु अशान्ति 
से--जीवनसंग्राम से--मनुष्य सदेव विजय प्राप्त करने के लिए--जीने के लिए--त्रल और बुद्धि दोनों में उन्नति करता 
है और इस उन्नति से संसार के समस्त उच्चतम विज्ञानों की प्रापि होती है । इसलिए मनुष्य के जीवन में शान्ति का 
कुछ भी प्रयोजन नहीं है । 


यद्यपि सुनने में ये बातें बड़ी मधुर माळूम होती हैं। मालूम होता है कि कोई बड़ा तत्त्वदर्शी बड़े मर्म और 
मार्क की बातें कर रहा है, पर जरासा सोचकर, केवल एक दो प्रश्‍न और आगे बढ़ानेसे इस आडम्बरयुक्त वाकयसमूह 
की कलई खुल जाती है । जब पूछा जाता है कि अशान्ति से उत्पन्न हुए बल और बुद्धि से मनुष्य को क्या लाभ होगा 
और वह विज्ञान जो अशान्ति से उत्पन्न हुआ है और अशान्ति की ही वृद्धि करता है, मनुष्य के जीवन में किस मौके पर 
काम आवेगा ? तो कुछ भी उत्तर नहीं बनता । ऐसी दशा में यह बिलकुल स्पष्ट हो जाता है कि अब तक लोगों ने 
वास्तविक सुख शान्ति को अच्छी तरह समझ नहीं पाया । अतएव हुम यहाँ आवश्यक समझते हैं कि सबसे प्रथम यह 
समझने का यत्त करें कि वास्तविक शान्ति कया है ? बयोंकि लोगों ने मान रबखा है कि शान्ति का तात्पर्यं आलस्य और 
क्रियाहीनता है । लोग समझते हैं कि शान्ति चाहनेवाछे रोगी, दुर्बल, मूर्ख, निकम्मे और भाग्य पर रोनेवाले होते हैं । 
न उनके घर खाने का ठिकाना होता है, न उनके बाल बच्चों की शिक्षा का प्रबन्ध होता है और न उनका कोई समाज 
होता है, न राष्ट्र होता है। बड़ी गड़बड़ तो यह होती है कि जिस किसी ने उनको चार ळातें मारीं उसी ने उनका घर 
बार छीन लिया और अपनी गुलामी भें नियुक्त कर दिया । परन्तु हम बलपूर्वक कहते हैं कि यह नकशा-यह लक्षण- 
वास्तविक शान्ति चाहनेवालों का नहीं है । 


शान्ति चाहनेवालों का कार्यक्रम 


वास्तविक शान्ति चाहनेवालों का तो नकशा और कार्यक्रम ही जुदा है । वे निकम्मे नहीं होते प्रत्युत पुरुषार्थो, 
बलवान्‌, विद्वन्‌ भ्रोर बुद्धिमान्‌ होते हैं बे नीरोग, सुन्दर और पुष्ट होते हैं वे दयालु ओर सदाचारी होते हैं। 
बे फलहरहित होते हैं । वे मनुष्य, पशु, पक्षी, ठूग, पल्लव, कीट, पतङ्ग सभी को सुरक्षित ग्रौर सुखी देखना चाहते 
हैं वे प्रकृति के गुलाम नहीं, किन्तु प्रकृति को अपने कब्जे में रखनेवाले होते हैं । राज्यव्यवस्था, यज्ञानुष्ठान और 
समाधिसाधन श्रादि महापुरुषार्थ के कोम सदैव उत्तके सामने रहते हैं। विद्याध्ययन के लिए उनके पास शिक्षा की 
बहुतसी शाखाएं भी उपस्थित रहती हैं ग्रोर ज्ञानविज्ञान की श्रन्ति सीमा तक पहुंचने के लिए उस परमात्मा की 
प्राप्ति का महान्‌ लक्ष्य सदैव उनके सामने रहता है, जिसके जान लेने पर फिर कुछ भी जानने की आवश्यकता नहीं 
रहती । शान्ति चाहने वालों की वास्तविक शान्ति का यही आदश है । इस प्रकारकी शान्ति आलसियों, अकर्मण्यों और 
भीरुओं की नहीं, प्रत्युत महापुरुषाथियों की है + । 

इस शान्ति का वास्तविक अभिप्राय है ईर्ष्या, द्वेष, कलह और लड़ाई आदि की निवृत्ति, रोगदोष, दुःखद रिद्रता 
की समाप्ति, पञुपरक्षियों के करुण क्रन्दन का अन्त और वृक्षों पर चलती हुई कुल्हाड़ी की रोक तथा समस्त संसार को 
एक राष्ट्र के नीचे लाकर घर्मपूर्वक साम्यमाव से सबको सबसे सुख पहुँचाते का स्वर्गीय बन्दोबस्त । यही शान्ति चाहने- 
वालों का अन्तिम ध्येय है। परन्तु जो लोग लड़ाई, तकरार, स्वार्थ और कुटिलता से मनुष्य, पशुपक्षी, कीट पत ङ्क, तृणपल्लव 
को'दुःखी बनाकर स्वयं कृत्रिम, अस्वाभाविक और काल्पनिक बलबुद्धि का स्वप्न देखना चाहते हैं उनका वह अशान्ति से 
उत्पन्न हुआ बळ ओर विज्ञान स्वप्तसम्पत्ति ही है, वास्तविक नहीं-यथाथ नहीं। इसका प्रमाण हमें प्रत्यक्ष मिल रहा है। 


+ अथ त्रिविधदुःखात्यन्ततिवृत्तिरत्यन्तपुरुषाथः \ (साङ,ख्यदशन १-१) 
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बह शक्तिं हटती जाती है जो साहस के समय कठिन कामों के करने के लिए उत्साह दिलाती है। इसका कारण यही 
कि वैजानिक उन्नति यन्त्रों का आविष्कार करके शारीरिक श्रमोंमें कमी उत्पन्न कर देती है और यस्त्राश्चित 
के शरीर निर्बल हो जाते हैं । 

शारीरिक निर्बळता के साथ हृदय भी निर्वल हो जाता है और हृदय के कारण मस्तिष्क स्थिर नहीं रहता ।' 
फल यह होता है कि मनुष्य भीरु अर्थात्‌ डरपोक बत जाता है । उप्तके पास जब तक बन्दूक रहती है तभी तक वह 
शेर रहता है, परन्तु बन्दूक के छूटते ही-अन्दूक का मसाला खतम होते ही-अथवा अधिक:मार की दूसरी बन्दूक के 
सामने आते ही उसके देवता कूच कर जाते हैं और वह घबराकर आत्मसमपंण कर देता है । यही कारण है कि साला, 
तलवार अथवा और ऐसे ही सादे हथियारों की लड़ाईमें वैज्ञानिक लड़ाई लड़नेवाले सैनिक खड़े नहीं रह सकते । जिस 
प्रकार वैज्ञानिक शस्त्रों के द्वारा यह संनिक भीरुता उत्पन्न होती है उसी तरह अन्य प्रकार के यन्त्रों के द्वारा अन्य 
अनेकों प्रकार की मीरुताएँ भी उत्पन्न होती हैं । पैदल चलनेवाले भारतीय ग्रामीण साहस के साथ सँकड़ों कोस का 
पैदल रास्ता तय करते हैं, पर भोटर पर चढ़नेवाळे यन्त्राश्रित मनुष्य पंक्चर हो जाने पर घबरा जाते हैं और चार 
मील भी नहीं चल पाते । इसी से कहते हैं कि भौतिक उन्नति के द्वारा वास्तविक बलबुद्धि का विकास नहीं होता, 
प्रत्युत ह्लास ही होता है और भीरुता बढ़ती है। 

विद्वानों का कहना है कि भीरुता अर्थात्‌ डरपोकपना एक प्रकार की पशुता है । क्योंकि देखा जाता है कि 
जितने हिस्र पशु दूसरों को मारते या काटते हैं वे भीरता के ही कारण मारते काटते हैं । वे मारे डर के ही विश्वास 
खो देते हैं और बिनाकारण पहले ही से दूसरों के मारने की घात लगाते हैँ । यही हाल भीरु मनुष्यों को भी है। वें 
झी मारे डर के किसी का विश्वास नहीं करते और बिना कारण सारी दुनियाँ को असमर्थं बनाकर मार डालने की 
फिक्र किया करते हैं । इसका फल यह होता है कि इनकी इस स्वार्थबुद्धिसि उत्पन्न हुई शारीरिक और मानसिक 
निर्बलता उनके शरीर की बनावट पर बहुत ही बुरा असर करती है । इस असर से उनके चेहरे कुरूप हो जाते हैं, 
आँखों से मधुरता जाती रहती है और मुख-मण्डल से सौम्यभाव चला जाता है । आज कल योरपनिवासियों के चेहरे 
इसी ढंग के हो गये हैं । उनकी ती4ण आंखे, र्खे चेहरे और अकड़ी हुई गदेन हिंख पशुओं की याद दिलाती है। 
परन्तु दुःख से कहना पड़ता है कि उनको अपने इस पतन की खबर नहीं है । वे नहीं जानते कि उनका किस प्रकार 
पतन हो रहा है । उनको खबर नहीं है कि किस प्रकार उनमें कुरूपता और भयङ्करता बढ़ रही है । किस प्रकार बुद्धि 
में पाशव तत्त्व दाखिल हो रहे हैं और किस प्रकार वे चेतन जगत्‌ से दूर होते जाते हैं । उन्हें नहीं सूझता कि. रेल, 
मोटर, मिलइञ्जन और इसी प्रकार के अन्य समस्त भौतिक पदार्थों के संस्कार उनको कहाँ लिये जा रहे हैं ? 

इसी तरह उन्हें नहीं सूझता कि रात दिन असमर्थ मनुष्यों को सताना और पशु पक्षियों को मार सार कर खाता 
उन्हें किंस गहरे गते की ओर ढकेल रहा है । एक ओर वे मनुष्य, पशु, पक्षी आदि चेतन जगतू का नाश करने में लगे 
हैं और दूसरी ओर भौतिक पदार्थों के मोह में जड़ जगत्‌ की उपासना कर रहे हैं । ऐसी दशा में वे चेतन जगत्‌ से 
कितना दूर होते जाते हैं वह उन्हें नहीं सूझता । उनकी भौतिक प्रवृत्ति से यही प्रतीत होता है कि न उनका कोई पशु 
है न पक्षी । जो है वह मारकर खाने के ही लिए है । इसी तरह न उनका कोई इष्टमित्र है न नौकर चाकर । जोह 
वह अपना स्वार्थं साधन करने के लिए अथवा अपना काम कराने के लिए । इसी तरह न उनकी कोई पत्नी हूँ न 
सन्तान । पत्नी है पशुबृत्ति की निवृत्ति के लिए और सन्तान हैं युद्धं में लड़कर दूसरों का सर्वस्व छीनने के लिए । 

इस प्रकार से थोड़ा बहुत चेतन जगत्‌ से जो उनका सस्बन्ध दिखलाई पड़ता है वह भी उस चेतनांश को 
नुकसान पहुंचाने के ही लिए है । इस से सहज ही अनुमान कर लेना चाहिए कि जड़वादियों की भौतिक उन्नति ने 
उनको किस प्रकार भीरु बनाकर चेतन जगत्‌ का विरोधी बना दिया है और किस प्रकार उनसे संसारका अनिष्ट हो रहा: 


# 


Ls 


१४ वेदिक सम्पत्ति 


है। किन्तु स्मरण रखना चाहिये कि चेतन जगत्‌ परमात्मा का समीपी प्यारा मित्र है । उसको जितना ही सताया जाता 
है उतना ही उसमें क्षोभ उत्पन्न होता है और जितना ही क्षोभ उत्पन्न होता है उतना ही लोटकर बह सतानेवालों का 
अपकार करता है । आज संसार में जो अशान्ति हो रही है कलह, लड़ाई, बीमारी और दुष्काल हो रहे हैं इन सबका 
कारण उक्त चेतनक्षोभ ही है । इसीलिए इस जड़ उपासना और चेतन अवहेलना की इस बढ़ती हुई बाढ़ से अब सहृदय 
पुरुष घबराने लगे हैं । योरप देश ही से इस बाढ़ का प्रारम्भ हुआ है और वहीं पर इसके ताइनेवाले भी उत्पन्न हो 
गये हैं । यही कारण है कि वहाँ के विद्वानों ने इस भौतिक उन्नति की अनिष्टता पर प्रकाश डालने के लिये अनेकों 
ग्रन्थ ओर लेख लिखे हैं उममें से जर्मनमिवासी एडॉल्फ जस्ट (000 १५5६ ) नामी विद्वा की “रिटर्न दरु नेचर’ 
नामी पुस्तक से हम कुछ उद्धरण उद्धुत करके दिखलाते हैं कि किस प्रकार अब योरप के विद्वा भौतिक उन्नति से 
चबराते हैं ओर किस प्रकार वे मनुष्य की आरम्भिक रहन सहन की खोज कर रहे हैं। उद्धरणों के भावार्थ मूल में 
और ज्यों के त्यों वाक्य फुटनोट में हैं । 
दुःखों के कारण 


१. आरम्भ में मनुष्य रोग, हे प दुःख-दरिद्र से मुक्त था । न वह पापी थान रोगी | वह विशुद्ध था और 
ईश्वरीय तेज उसमें विद्यमान था । 


२. वह अपने आपके कुसूर से, स्वच्छन्दता और आज्ञा भङ्गे से पतित हुआ और संसार का स्वर्गीय सुख खो बैठा । 


३. उसकी अपने आपकी योग्यता और उन्नति ने न राज्य किया और न हुकूमत; परन्तु अपराधों की वृद्धि को, 
जिससे रोग-दोष, दुःख-दरिद्रों ने आ घेरा विपय-वासना से उत्पन्न हुई गुलामी से सारी दुर्गेति हो गई । 


४. वर्तमान वैज्ञानिक हढ़-तलाश ने जिंदा पशुओं के शरीर काट-काटकर आँख, कान, हृदय, पेट आदि को 
निकाला । इन बेदर्द अपराधों के लिए वर्तमान सायंस जवाबदार है । 


५.०विज्ञान बेदम है । भूकम्प आने के पहिले पशु-पक्षी भाग जाते हैं, पर मनुष्य को खबर नहीं होती । 
विज्ञानवादियों का कमीशन भी एक बार कुछ ख़बर न पा सका और भूकम्प आ गया । 


I. It must be admitted that man, the pure image of God, was in the beginning without 
sin and sickness, trouble and misery. 
2. Through his own fault, through misuse of his liberty and his intellect, through dis- 


obedience to God, in short through sin, man has lost the paradise of pure unalloyed happiness. 
—Introduction, 


3. The self-development and the abilitiesof man are but weak. The great conquests of 
civilisation are not ruling and mastering but Only subjection to sin, sickness, heat, cold, hurry 
and restlessness, constantly increasing desire for luxury, pleasure, ambition and the delusion 
of greatress, a sad state of slavery—p: 298. 

4. At the present time scientific investigations are carried out upon living animals by 
cutting open the body to observe the working of the internal organs, or by taking out the 
eyes, removing the tongue or the stomach or the liver and subsequently replacing. them Science 
is guilty here of fearful cruelties, which ory to Heaven.—p. 328 

5. Some years ago when the great calamity Was about to happen on the Island ‘of Marti- 
nigue, the wild animals left the scene of disaster a fortnight before it took place, and the 


नयमा 


दुःखोंके कारण 
६. बीमारी पाप है यदि संसार में पाप न हो, तो बीमारी भी न हो। यह मानी हुई बात है कि मानसिक विकारः 
खुदगरजी, अभिमान, ईर्ष्या, दे प, अनुदारता और कध आदि का भयङ्कर असर शरीर पर पड़ता है । 
७. मनुष्य के पापों का असर समस्त नेचर को दूषित कर देता है । मनुष्य ने उन्नति के नाम से नेचर को बिगाड़ 
दिया है । जंगलों को काटकर, वायु को दुर्गन्धित करके और शिकार खेलकर सृष्टि को अस्वाभाविक बना दिया है । 
५, संसार में समस्त मनुष्य अनेक प्रकार के रोगों से पीड़ित हैं। पागलपन बढ़ रहा है और आत्महत्या दिन 
प्रतिदिन बढ़ती जाती है । यदि सायंस की उन्नति एकदम बंद कर दी जाय, तो फिर परमेश्वर सहायता करे । 


8. क्या कभी किसी ने विचार किया कि हम क्यों जीते हैं हमारे जीवन का क्या उद्देश्य है, हम क्‍यों मरते हैं, 
संसार का मुख्य प्रयोजन क्या है और परलोक क्या है ? 


domestic animals were restless for some days. The inhabitants instituted a scientific commis- 


sion. This reported the evening before that there was no danger and that people might go 
to bed in peace. 


But a few hours latter the terrible disaster occurred. Almost the whole of the town was 
destroyed, the scientific commission perished but the animals were all saved. 


When the great earthquake was about to take place in San Francsisco, the dogs ran how- 
ling from the town days before. The men, suspecting nothing and knowing nothing, remained 
to be buried under the ruins of their houses.—p. l7. 


6. Sickness is the conseqnence of sin. If there had been no sin there could be no sickness, 
and if sin were banished from the world there would be no more sickness. It must be distinctly 
recognised that all spiritual status, selfishness, pride, hatred, envy, incharitableness, anger 
passion have a disadvantageous influence on the body,—p.26. 

7. Thé error and the pestilential vapour of human sin, pride, selfishness immortality and 
strife have been thrust by force into the remotest part of the natural world. Man has every- 
where damaged Nature in bis false sruggle for progress. Take for example the rooting up of 
forests. the pollution of air, hunting etc:—p.I9. 

8. Everywhere on the earth we behold sickness and ill-health in a thousand shapes. 
From the cradle to the grave men are afflicted with pain and suffering of every kind. Vice and 
passion, sin and crime are strangely prevalent among mankind. Nerve-trouble is widely spread 
among Us. 

We find men generally sunk in care and trouble, in sin and misery, in unhappiness and 
despair. Never before were the lunatic asylums so full and suicide is becoming more common 
every day.—p. 9 ५ 

I am well content, however, if for the first time the jubilation over the achievements of 
science is broken, and if the veil, torn the first time discloses a delusive Hell. God will then 
help further.—p. 299 

9. But must ever ask in the most earnest manner for whom do we live, why do we live, 
why do we die ? What is the right aim for this world and the next ? It is possible in‘ the case 
of all earthly ideals to be for a long time in error and to pass over Heaven, the real goal of. 
life.—p. 3I4 5 क, 


१६ वेदिक सम्पत्ति 
४ १०. कला-क्रौशल्य और व्यापार ने उक्त स्थान छीन लिया है । नवीत आविष्कारों ने संसार को उलट दिया 
है । मनुष्य की दौड़-धूप इतनी बढ़ गई है कि उऐे हम चिताजनक अश्चान्ति कह सकते हैं । व्यापार ने संसार में एक 
लड़ाई बरपा कर दी है, जैसी आज तक कभी नहीं हुई । व्यापारी रेलों, साइकलों और मोटरों के द्वारा शहर-शहर, 
पहाइ-पहाइ और दरिया-दरिया मारे फिरते हैं । जहाँ ये साधन काम नहीं देते, वहाँ हवाई जहाजों द्वारा जाते हैं। 
इनको कहीं सुख नहीं । कौन ऐसा व्यापारी है, जो बीमार और अशक्त नहीं ? स्तायु-पीड़ा पृथिवी का नरक ही है । 
११. कुदरत और सभ्यता दोनों परस्पर बिरोधी हैं जो कभी एक नहीं हो सकते । प्राचीन काल में मिश्च, 
बैबिलन, फिनीशिया, यूनान और रोम आदि ने सभ्यता का विस्तार किया, पर आज उनका कहीं पता नहीं है। आज 
अनेक श्रमजीवी, कारखानों कें धुएं और खतरनाक यंत्रों से अपना आरोग्य और स्वतन्त्रता खो रहे हैं । 
१२. ॐ ची जातियों, हाकिमों और पू जीपतियों ने अपनी शक्ति से निर्बल जातियों को कुचल डाला है। 
“मानसिक पाप से प्रकृति पर धक्का लगता है | जंगलों के काटने, हवा और पानी के बिगाइने से भीतर ही भीतर प्रकृति 
में विक्ृति उत्पन्न हो जाती है। 


I0. Industry and trade have taken on a character of their own, the latest inventions and 
achievements have turned the world upside down. It can absolutely be said that distance has 
-been annihilated. In this, an incredible activity has come into the world of business. Jt is not 
so much activity a fearful restlessness and hurry. 


With this constantly increasing eagerness, businessmen enter more and more into. the 
most violent competitive warfare. ‘Thus the business—world has kindled a mutual war of 
extermination such as history never recorded. 


When the business people need relaxation they travel. They ride round the world ina 
wild chase by railway, or bicycle, or motor from a town to another, from a lake to another, 
from a range of mountain to another and this is called rest. When the railway and motor do 
“not go far enough they take ships on the great oceans or mount into the air on a dirigible 
balloon. But where do they scttle to rest ? Nowbere.—c. 3I5. 


Where there is a businessman who is not in ill health, who does not suffer from 
nerves ? But we have seen that nervous malady is nothing but a Hellupon Earth. 

lI. Once more I repeated that nature and civilisation are opposites which cannot be 
reconciled.—p.305. 

Tbe civilised pagan nation of antiquite the Phoenicians, the Egyptians, the Babylo- 
nians, the Greeks and the Romans all came to grief in turn. They reached a certain hieght 
and then fell, by slow or rapid steps. Tt is always ‘growth-blossoming decay,’—p. 306. 

Most.people work day by day, and year by year, With scarcely any. interruption, in 
subterranean passages, in evil-smelling factories, in dangerous employment and they exhaust 
themselves With Dnerve-shattering mental work to maintain life and enable themselves to 
endure it. Yes, in ‘the struggle for existence, health, freedom and ‘happiness are often 
‘sacrificed .—P-.307. . 

]2. Lam willing to admit the upper classes, the ruling authorities, the men of property, 
the capitalists have too often used their power to:plunderand oppress the lower classes. —p. 323, 


उः 


दुःखोंके कारण 


१३. यदि मनुष्य के लिये प्रथिवी में चलने की अपेक्षा हवा में उड़ना उत्तम होता तो उसके पंख अवश्य 

१४. बहुतों का ख्याल है कि मनुष्य नेचर की ओर नहीं लौट सकता । वड बुद्धिबळ से नेचर को 
जायगा । किन्तु माळूम नहीं ये लोग बुद्धिबळ किसको कहते हैं । मनुष्य तो नेचर को छोड़कर बुद्धिवाद में चछा गया, 
अब वह बुद्धिवाद के द्वारा नेचर में केसे आ सकता है ? यह्‌ मनुष्य को कभी सुखी, नीरोग ओर मृत्युझय नहीं 
बना सकता । 

१५. सभ्यता ने इसके पूर्व ऐसी उन्नति कभी वहीं की । इसका भी प्रत्याघात होगा जो या तो इस सम्यता कोः 
नष्ट कर देगा या नेचर और परमेश्वर तक पहुँचायेगा । 

ह १६. मनुष्य नेचर को अपना गुलाम बनाकर सुख चाहता है, परन्तु वह इस मार्ग से दुःखों की ही ओर जा 

रहा है । क्योंकि उसने ईश्वरीय सृष्टि-नियमों का भङ्ग किया है । 

१७. डारविन के विकासवाद से उच्छे खलता बढ़ी है और मनुष्य-जाति की बड़ी हानि हुई है। इस सिद्धान्त से 
मनुष्य की आबरू बहुत ही कम हो गई है । | 

१८. भौतिक और आध्यात्मिक सिद्धान्त में बड़ा अन्तर है । दोनों परस्पर-विरोधी हैं । , 

१६, जीवन-संग्राम धीरे धीरे कम हो जायगा । परन्तु यह तब तक नष्ट न होगा जब तक भौतिक उन्नति का 
नाश न हो जाय और आध्यात्मिक जीवन फिर से आरम्भ न हो । 


reo 5८८5 जज 


happiness. —P- 20. 


The sinful spiritual direction in man moves even in direct attacks on nature such as 
the uprooting of the forests, the vitiating of the air and the water, has transformed itself in to 
action aad goes over further and further into unnatural ways.—p- 339. 

3. Ifflying through the air were better for man, for his p'easure or intercourse ttan 
walking on the earth, He could surely have given him wings.—p. 302. 

I4. Some maintain, in a dubious शा uncertain fashion that maukind sheuld not 
relurn to nature, but arrive at nature by intellectual culture. What these people call intellee- 
tual, is ordinarily very unintellectual. Man left nature and went over to culture, How should 
he come to nature through culture ? It nev:r made a man happy, it never freed him from sin, 


sickness, care, and the agony of death. & मर # 
|5. Civilisation has never before reached such a height aod it calls for an extraordinary 


reaction. One must belive either in a vast catastrophe for the civilised nations or in reaction 


in a return of mankind to God and Nature.—p. 388. 
I6. In civilisation man leaves the path indicated to him by God, and oversteps the 


Jimits assigned by Nature. Man seeks to make Nature his servant and tries thus to attain the 
highest happiness, but he can by this road attain only the opposite, sickness, pain, weakness, 
misery. Here, however, the delusion is a great 076. 5 

I7. Darwinism, which teaches the descent of man from monkeys, gave a great impetus 
to the free thinking and materialism of the present day. This theory has been the cause of 


much evil and unhappiness, ‘To a certain degree man lost respect for himself.—p- 292. 


I8. We must make a distinction between the spiritual world of Gcd and the material 
world of man. ‘These two worlds are entire oppsites. ५ 2 

I9. The struggle for existence, as it is called, will gradually become milder ard will 
disappear, but it will not entirely cease until this material world is resolved into nothing and | 
there exists again onlya pure spiritual world, a world of love, of undisturbed peace and 


ष वेदिक सम्पत्ति 


२०. जिसे पुनः ईश्वर-प्राप्ति पर विश्वास होता है वह्‌ भौतिक उन्नति के तंग मार्ग से निकळकर परमेश्वर के 
प्रकादामय मार्ग में आता है। यही सच्चा विज्ञान है ऐसा करमेसे उसमें पुनर्जीवन तथा बल की वृद्धि होती है। और 
अन्त में उसका मोक्ष हो जाता है । इसलिए लौटो लोटो नेचर की ओर लौटो नीचे लिखे व्यवहारों से बर्तो तभी 


परमेश्वर तुम पर प्रसन्त होगा और बिगड़ा काम बन जायगा । 
दुश्खासे छूटने के उपाय 

१. मनुष्य फलाहारी है | मेवा और फल उसके लिये महान्‌ लाभकारी हैं । उसके पचाने वाले यन्त्रों की 
बनावट फल पचानेके ही लिए है । फलाहार से ताजगी और ताकत मिलती है। दूध, दही और मवखन खाना उत्तम है। 

२. यदि लोग फलों के लिए फलोत्पन्न करनेवाले वगीचे लगाने शुरू कर दें, तो परिश्रम करने के लिए उत्तम 
मौका हाथ लग जाय और बहुतसी जमीन अधिक फलोत्पन्न करने के लिये निकल आवे । शराब और तम्बाकू उत्पन्न 
करने के लिए व्यर्थ ही जमीन का बहुतसा भाग रोका गया है । इसी तरह अन्य बहुत से अनावश्यक पदार्थ भी उत्पन्न, 
करके जमीन रोकी गई है । बगीचों से तथा उनमें काम करने से तन्दुरुस्ती और आनन्द मिलता हुँ। शुद्ध वायु 
प्राकृतिक हश्य और पशु-पक्षियों के विहार से मन प्रसन्न होता है । अनेक प्रकार की अन्य कसरतों से बगीचे का श्रम 
बहुत ही लाभदायक हूँ । 


20. The man who believes is again united to God, he is illuminated from within, he 
comes more and more to true and glorious knowledge, he looks beyond the narrow ‘boundaries 
of the material world and finally partakes of God’s, omniscience. This is the true science, this 
is the divine science. In the same measure as he docs this, his powers awake and grow, the 
bonds of matter are rent asunder, sickness and other hinderances diminish till at the last day 
he entcrs into divine omnipotence. 

I. But we know that according to the order of Nature, man is a fruit-eater. In 
undisturbed Nature, man ate originally nothing but fruit.—p. ]05. 

‘Uncooked milk and even sour Milk can be taken and butter too can be eaten.—p.I09. 

The body becomes, as it were, new in cource of time under this dict of nuls and fruit, 
it becomes full of freshness, elasticity and strengih.—p.l]5. 

Man, asl have said often enough, is essentially a fruit-eater. Nuts, berries, roots, 
orchard fruit are his proper food according to the order of Nature. The human digestive organs 
are adapted in all their details for fruit alone, and it is consequently only fruit which is 

“absolutely and entirely digested.—p. 4. 

2. For a long time we should not reqiiire to use the whole extent of the land. If people 
were more, or entirely supported by horticulture and fruit-raising much of the present torment 
and other evils would come to an end. Much space would be gained for planting of forests, 
animals would be less required for labour, much cruelty to animals would cease. Every thing 
wanted would again grow for men of itself, and how healthy then would be the condition of 
man, and bow human happiness would be increased by it.—p. 338. 

I have to point out again how many strips by the wayside, how many patches of the 

> ground are unused and unplanted and how many fields and gardens are still planted with 
things which are nof necessary for the support ‘of the human life, or which even conduct to 
unhappivess, bringing only sickness and misery such as tobacco growing, wine growing, cattle 
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दूःखों से छूटने के उपाय 


३. यद्यपि हम हमेशा नंगे नहीं रह सकते, तो भी शरीर का बड़ा भाग खुला रह सकता हूँ । खुले पैर 
जूता पहने घर में और बाहर फिरना बहुत ही लाभकारी हे । स्त्री और पुरुष दोनों को चाहिये कि नंगे शिर घूमने श 
आदत डालें । दू:ख के साथ कहना पड़ता हूँ कि हमारे पुरुष और स्त्री-वगे दोनों इस कमबख्त फॅशन की दयाजतक' 
गुलामी में फंस गये हैं । फिज्रूलखर्ची सें न तो अपने वाल-वच्चों का ही सुवार कर सकते हूँ और न इष्ट मित्रों की | 
सेबा ही हो सकती है । 

४. सोने के लिये तो घास और लकड़ी के बने हुए सादे झोंपड़े ही उत्तम हैं । ये झोंपड़े खुली वायु में जहाँ सघन 
बृक्षावलि और काफी रोशनी मिळती हो बताते चाहियें । जमीन पर मुलायम घास विछाकर अश्वा रेतीली मिट्टी 
(बालू) विछाकर सोना उत्तम है । मिट्टी के स्नान से दाह और अन्य पुराने रोग भी शांत हो जाते हैं। , 

५. बिजली की रोशनी आँख के लिए महा हानिकारक है । 

६. ऊचे और बड़े मकानों से सदैव भूकम्प में दवकर मर जाने का भय रहता है । जिन देशों में यह सस्यता 
नहीं पहुँची, वहां लोग अब तक झोपड़ों में ही रहते हैं और भूकम्प से दुःखी नहीं होते । बड़े मकान शहरों में होते हैं ॥ 
अतः शहरों और कस्बों से अपना स्थान तुरन्त ही हटा लेना चाहिये । मनुष्य का असल स्यान तो जंगल है । शहरों में 
तो बीमारी और अशान्ति का ही साम्राज्य है । 
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raising, etc. How beautiful and beneficial is even bodily labour in fruit-raising and horticulture, 
when carried out in the right spirit.—p. 357. है 

Fruit raising can, as I have said, soon make such a piece of ground pay, and it oan 
bring happiness in every Way. In an arena of this kind, it would be possible to practise going 
barefoot, light and air bath etc., besides bodily labour. र 

Life would thus become a perfect ideal. Animals in the natural state would approach 
homesteads with renewed confidence, birds would build their nests there and sing their gay 
songs.—p. 359. f 

3, We cannot always go naked, but particular parts of the body should be unclothed 85 
much as possible. Going barefoot both in the house ard out of doors is to be higbly 
recommended.—p. 59. 

I believe there is scarcely anything more ridiculous and pitiful than our fools of fashion, 
male and female, they are the Jowest slaves that have ever existed.—p. 66. 

Both men and women Would do well to revert to the habit of going about 


. bareheaded.—p. 73. 


People would then be more Willing to renounce the extravagant pleasures of civilisation 
and the world with its expensive dress. They could get for thier children beautiful and 
happy position of isdependence and free life, and could also do good service to acquaintances 
and friends. —p. 359. द 

4. Jtis very good to sleep in wooden huts or cottages built, if possible only of wood 
(roof of straw ) and placed out of doors in pure air, best of all under forest trees. Plentiful 
Jight and air should be allowed to enter freely at all times.— p- 6l. 

Barth-baths reduce the heat even in cases of chronic molodies.—p: 89. 

5. The electric light is more convenient but it is bad for eyes—P- 74. ४ ल 

6. Jf mankind did not live in houses what danger would there be in earthquake? ‘None 

Jatall. Itis well known that on certain islands the natives never fall victims tO ake 


२० वेदिक सम्पत्ति 


७. जंगल न हों वहाँ बड़े-बड़े बगीचे लगाकर थोड़े दिन में जंगल बनो लेना चाहिये । मनुष्य जब फिर फल 
खाने लगेगा तो बगीचों से जंगल हो जायेंगे, जहाँ पशुओं का चारा होगा और मनुष्य के लिए फल उत्पन्न होंगे । 

८. वियय-भोग तमी होना चाहिये, जब प्रकृति आज्ञा दे । 

९. हम जितना ही नेचर की ओर बढते जाये, उतने ही अं में प्राकृतिक विज्ञान और कला से हटते जाना 
चाहिये । बिना ऐसा किए हम सत्य स्थान में नहीं पहुँच सकते । 

; १०. कातना, बुतना, सीना और अन्य ग्रृहस्थी के आवश्यक पदार्थ सब घर में ही तैयार कर लेने चाहिये । 
बिलास की चीजें और साजसामान एकदम हटा देना चाहिए । घर, बाग और खेतों के काम से तन्दुरुस्ती और प्रसन्नता 
बढ़ती है। उन्हें हम जितना ही अपनावेंगे, उतने ही सुखी होंगे । 

११. यह मानी हुई बात है कि सादगी ही सत्यता का चिह्न है । 

१२. पशुओं का पालन अच्छी तरह करना चाहिये । क्योंकि उनसे सवारी, बारबरदारी, दूध और सेती 
सम्बन्धी अनेक काम लिये जाते हैं । पशुओं को ताजा शुद्ध चारा देना चाहिए । जिन घोड़ों को घास के बजाय दाना 
अधिक दिया जाता है, वे बीमार हो जाते हैं पर जिन बलों को हरी घास दी जाती है, वे नीरोग रहते हैं। घोड़े की 
पूँछ वगैरह भी न काटनी चाहिये । 


while the civilised immigrants have often met their deaths in their comfortable dwellings and 
splendid man:sions.—p. l8. 

It is principally necessary tbat men should withdraw from the big town, the hot bed of 
all that is unnatural, of all diseases and all destruction. In the forest man finds his original 
home.—p. 360. 

7. More forest, too, must be planted in the course of time. When mankind is again ‘fed 
on fruit and garden-produce, con-growing and cattle- raising will cease and there will be plenty 
of land available for the new plantation.—p. 30]. 

8. In pure Nature we ever find chastity, in pure Nature the intercourse of tbe sexes 
only takes place at fixed times when the voice of Nature requires it. At other times there is no 
‘sexual desire, and all contact of a sexual nature is repelled with decision—p. 223. 

9. In the same measure as we lay stress on Nature and faith we must deny art and 
science in principle. If we do not, we shall neyer reach the goal.—p.290. 

I0. The simple labours of the housebold, of the field, the garden, and orchard, if 
‘performed in the right spirit with humility, with conscientiousness and unselfishness, are 
-very beneficial both to health and happiness.—p. 32]. 

There should again be spinning, Weaving, sewing and other work of a practical Kind, so 
as to make at home all clothes and other things necessary for the family.—p. 322. 


In reality there are many matters, many kinds of clothes, many kinds of food, of houses, 
: furniture etc., which are neither necessary nor useful.—p. 3]8. 


JI. Itis well-known that simplicity is the sign of truth.—p. 52. 
I2. Animals are in constant use in agricultural work. Man has certain duties towards 
animals, he should take pity on the animals, he ४5९४ in his services.—p- 232. 
.' At the present time if is sought to give artificial strength to horses by immoderate feeding 
with oats. The horse is‘by this means exposed to diseases of different forms from which ‘oxen, 
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the weaned child shall put his hand on the cockatrice’ den.—p. 357. 


दुःखों से छूटने के उपाय 


१३. कृत्रिम खाद्य से उत्पन्न किया गया अन्न रोगी होता है। यहाँ (विलायत) के बाबरची विदेशी गेहूँ 3 
पसन्द करते हैं । गन्दी खाद से उत्पन्न अन्न को तो पशु भी पसन्द नहीं करते । यही हाल कृत्रिम फलों का सी 
समझना चाहिये । 

१४. इस तरह से यदि मनुष्य जड़ प्रकृति का मोह छोड़कर परमात्मा की तरफ फिरे, तो आप से आप 
सामाजिक असमानता मिट जाय और परिश्रम में सबको बराबरी देखने को मिले । मनुष्य शुद्ध हो जाय, नीरोग हो 
जाय, बळवाव्‌ और प्रतिभावान्‌ हो जाय । संसार से बेर, ढेप, ईष्या चली जाय और एकबारगी हिसा बिदा हो जाय । 
भेड़िया भेड़ के साथ, चीता वकरी के साव और सिंह गाव के साय बैठकर प्रेम करें । अर्थाव्‌ संसार में प्रेम, शान्ति 
और आनन्द का दरिया भर जाय और दु:ख, दरिद्र, शोक, सन्ताप का नाश हो जाय । 

अब प्रश्‍न होता है कि पाश्चात्त्यों में ऐसे विचार क्यों उत्पन्न हुए ? ऐसे विचारों की उत्पत्ति के चार कारण हैं-- 

(१) पाश्चात्य विद्वानों को दिखलाई पड़ रहा है कि संसार में जन-संख्या बढ़ रही है अतः एक समय ऐसा 

आनेवाला है कि पृथ्वी पर पैर रखने की भी जगह न रहेगी । 


who are fed on green food ad hay, are free. Horses can only be made healthy again by 
turning them out to grass and feeding them on green food, hay, carrots etc. Think of the 


‘horses of the steppes which eat nothing but grass, how healthy, strong, enduring and beautiful 


they are.—p. 334 

The cutting of the horse’s tail should be done away with in every case.—p. 336 

3. Through the unnatural manuring the produce of the fields becomes, it is true, 
richer in amount but it is not nearly so good in quality. 

It is well-known that foreign corp grown without artificial manure, is better and more 
wholesome than that grown at home. Bakers always prefer foreign wheat. The beast will 
not touch home-grown corn where they can have foreign.—p. 33]. 

It might be maintained that fruit of Nature had become so bad in course of time that. 
it has become more and more necessary to obtain better, Jarger and better flavoured fruit 
artificially. This may be, but to what point have we arri§d with all our art at ‘he end? We 
must to-day, in the midst of all that is unnatural, again grasp the hand ot Nature, and 
avoiding more and more all sins against God and Nature, come finally to what is better than 
Paradise.—p. 356. 

I4. If mankind turns again to God and Nature, the great social differences of the 
present time will disappear of themselves and there will. at the same time, be more equality 
in labour.—p. 322, 

He will be morally pure, without disease, ani will reach, in the full freshness and 
strength of youth, a far greater age, a thousand years like the Patriarchs. This is the 
Millennium. There will be no tcidum, and no amusement will be necessary. No more animals 
will be slain and peace will everywhere prevail. Man will live in full harmony with Gad. and 
therefore in complete happiness 

The wolf shall dwell with tbe lamb and the leopard shall be down with the kid, and the 
calf and the young Jion shall end the battling together and a little child shall lead them. 


And the cow and the bear shall feed their young ones and shall lie down together and the 


Jion shall eat straw like the ox. And ihe sucking child shall play on the hole of the asp, and 


२२ बदक सम्पत्ति 


(२) पाश्चात्त्य विद्वानों में साम्यवाद की लहर उत्पन्न हुई है । इस लहर में गरीब अमीर, मालिक नौकर, 
राजा प्रजा, छोटे बड़े और कुलीन अकुलीन के लिए स्थान नहीं है । 
(३) शान्तिमय दीघं जीवन की स्वाभाविक अभिलाषा, बीमारी और युद्धों के तिरस्कार ने भी विचारों 
में परिवर्तन किया है । 
(४) नवीन वैज्ञानिक खोजों के आधार पर पुनजंन्म, परमेश्वर, कर्मफल और मोक्ष आदि की पारलौकिक चर्चा 
तथा सत्यता की प्रेरणा ने भी विद्वानों को विचार-परिवर्तन की ओर आकर्षित किया है । 
भे चारों \सद्धान्त ऐसे हैं जिनसे उपेक्षा नहीं की जा सकती । थे नजर के सामने हैं और व्यवहार में आ रहे 
हैं। जन-संस्या की वृद्धि, समता के भाव, जीने की स्वाभाविक इच्छा और परलोक-चिम्ता ने पाश्चात्त्यों को कुदरत 
की ओर लौटने और वर्तमान भौतिक विलासिता से दूर भागने पर विवश किया है। साम्यवाद के पूर्ण प्रचार से कोई 
देश किसी अन्य देश का घन अपहरण नहीं कर सकता । वह यह इरादा नहीं कर सकता कि अपने ब्यापार-कौशल 
और सेना के दबदवे से दूसरे देशवासियों को निर्धेन करके स्वयं धनवान हो जाय | ऐसी दशा में मशीनों, कल 
कारखानों और नाना प्रकार के शस्त्रासत्रों का अन्त होना ही चाहिये । साथ ही नौकर के नाम का भी अन्त होने से 
अमीरत का भी नाश होना सम्भव है । सबको समान अन्न-वस्त्र मिलने मिलाने की व्यवस्था किये बिता साम्यवाद 
का कुछ भी भ्रर्थ नहीं हो सकता । परन्तु इस समता से भी यह न समझना चाहिये कि आजकल की भाँति विपुल 
परिमाण में अन्नवस्त्र और सुखसाधन की सामग्री सबको मिल सकेगी । जन-संस्या की बृद्धि के कारण बहुत ही थोड़ा- 
थोड़ा सामान मिल सकेगा । चाहे जितना थोड़ा-थोड़ा लिया जाय, पर यदि सन्तति-वृद्धि होती गई, तो थोड़ा-थोड़ा 
भी न मिल सकेगा । सम्ततिनिरोध के बिना और कोई उपाय नहीं है कि जनसंख्या की वृद्धि रोकी जा सके । 
सन्ततिनिरोध के आज तक जितने कृत्रिम उपाय किये गये हैं, सबमें रोगों की वृद्धि हुई है । इसलिये बिना अखण्ड 
* ब्रह्मचर्य-त्रत के और कोई उपाय नहीं है । अखण्ड ब्रह्मचारी के लिरैँैविलासिताहीन सादा जीवत ही उपयोगी हो सकता 
है । इसलिए भी वतमान आडम्बर का नाश ही दिखता है । जन-संख्या की बृद्धि के नाश होने का एक दूसरा नियम 
है, जो अबतक चलता रहा है, वह है युद्ध, दुष्काल और बीमारी । परन्तु सभ्यता का दम भरनेवाले पाश्चात्य कहते 
हैं कि यदि अब भी युद्ध होते ही रहे, दुष्काल और बीमारियों को हम न रोक सकें तो कहना पड़ेगा कि 'विकासवाद' 
असत्य है । क्योंकि लाखों वर्ष पुवे भी जीने के लिए युद्ध ही होते थे और बीमारी तथा दुष्काल से जन-संख्या का संहार 
होता था । परन्तु अब वह समय नहीं है । अब ज्ञान-विज्ञान का काल है, इसलिए अब बर्बरतापूर्ण रक्त-पात नहीं किया 
जा सकता । युद्ध तो बन्द ही करना पड़ेगा और नहरों तथा वैज्ञानिक वर्षा से दुष्काळ हटाने पड़ेंगे, तथा बीमारियों 
को दूर करता ही पड़ेगा । “लीग आफ नेशन्स' अर्थात्‌ संसार की समस्त जातियों की महासभा का जम्म युद्धों के रोकने 
के ही लिए हुआ है । 
क्यों यह सब करना पड़ेगा ? इसलिए कि न करने से सभ्यता का नाश होगा । क्यों सभ्यता की रक्षा ही करनी 
: चाहिये ? इसलिए कि ज्ञान से उत्पन्न न्याय, दया, प्रेम और चरित्र का उपयोग हो । न्याय, दया, प्रेम, विचार और 
चरित्र गठत ने अब मनुष्य सभ्यता को इतने ऊ चे दरजे पर पहुँचा दिया है क्रि बह अपनी और अन्यों की जिन्दगी को 
अमूल्य समझने लगा है । जिस प्रकार स्वभावतः कोई मनुष्य किसी के द्वारा मरना नहीं चाहता, उसी प्रकार उच्च 
` सभ्यता से प्रेरित होकर वह किसी को मारना भी नहीं चाहता । ऐसी दशा में युद्धों बीमारियों और दुष्कालों को होने 
देना, अब अन्तःकरण गवारा नहीं करता । यहाँ से दीधे जीवन की कामना और महत्ता आरम्म होती है| दीर्घं जीवन 
ˆ के लिये ब्रह्मचर्य, सादगी, सात्त्विक आहार, प्राणायाम, चिन्तात्याग और वननिवास आदि साधन अततिवार्य हैं । इससे भी 
` वर्तमान भौतिक सभ्यता का अन्त ही प्रतीत होता है । दीर्ष-जीवन यदि बिना किसी उद्देश्य कें केवल जीते ही रहने के 
लिये हैं, तो वह निरर्थक ही सा है | पर बात यह नहीं है । मनुष्य के सामने जन्म मरण, सुख दुःख, लोक परलोक, 
आत्मा परमात्मा और बच्च मोक्ष जैसे महानु आवश्यक और विज्ञानपूर्ण इतने ज्यादा सुलझाने योग्य प्रश्‍न हैं और उत्तके 


दुःखों से छूटने के उपाय 


सच्चे उत्तर पाने के लिए इतना अधिक काम है कि दीर्घं जीवन के लिये लम्बे से भी लम्बा समय बहुत ही थोड़ा डी 
यदि वह इस मार्ग से जो उसकी खास जिन्दगी से सम्बन्ध रखता है, ईमानदारी के साथ आगे चले तो वह अपने और 
bes लिये अत्यन्त अमूल्य बस्तु सिद्ध हों सकता है । अतएव इस हष्टि से भी पाश्‍चात्त्य वर्तमान युग का नाश ही 
र ९ १ के 

पाश्चात्त्य विद्वानों ने इतनी लम्बी स्कीम देखकर और वर्तमान भौतिक अरन्याधुःच से आरी आकर जो विचार 
प्रकट किये हैं, उन्हें हम “कुदरत की ओर छोटो' नामी पुस्तक से लेकर बहुत कुछ लिख चुके हैं। अब आगे उन्हों 
सिद्धान्तो की पुष्टि में भिन्न भिन्न विद्वातों ने जो अन्य पुस्तकं और लेख लिखे हैं, उनके कुछ उदाहरणों को उद्धृत 
करके दिखलाना चाहते हैं कि किस प्रकार पाश्चात्त्य सहूदय विडाच वर्तमान भौतिक जञ्जाळ से त्रिकककर सात्त्विक 
प्रकाश में आना चाहते हैं । 

भौतिक उन्नति में विलाया प्रधान वस्तु है । विज्ञान का मूळ ध्येय अत्यधिक रति है । शद्धार, मादक वस्तुओं 
का सेवन तथा माँस-मत्स्य का आहार उसके सहायक हैं और तज्जन्य अनिवार्य बीमारियों के इलाज के लिए वंज्ञानिक 
ढू'ढ तलाश आवश्यक है । इसी तरह श्वृङ्गार के लिए भी नाना प्रकार के चित्ताकर्षक पदार्थों की आवश्यकता हैं और 
उनकी उत्पत्ति के लिए शिल्पकछा की उन्नति अनिवार्य है । इस सब आयोजन के लिए बिना विपु धनराशि के बनता 
ही नहीं और न वह धन बिना व्यापार के इकट्ठा ही हो सकता है । अतएव:व्यापारकौशळ से दूसरों का घन अपहरण 
करने के लिए यान्त्रिक कारखानों और कम्पनियों की आवश्यकता होती है । तथा इस समस्त पाप की रक्षा के लिए 
सेनावल और सैनिक विज्ञान की उससे भी अधिक आवश्यकता होती है । जातीय अभिमान, हुकूमत और किसी ब्ला 
सभ्यता का प्रचार आदि उस पापके छिपाने के वहाने बना लिए जाते हैं और दूसरों का खून चूसकर कामक्रीडा को 
जाती है । विद्वानों ने इस कामक्रीडा-जात विघातक नीति से घबराकर लोगों को कुदरत की ओर लौटने का आदेश 
किया है । आगे हम कामक्रीडा, विलास, शिल्प, पाश्चात्त्य सभ्यता, राज्य, युद्धदिझान और सात्त्विक मार्ग आदि पर जो 
वहाँ के विद्वानों ने अपनी राएँ दी हैं, उनको संक्षेप से लिखते हैं । 

वहाँ की कामुकता की कया हालत है, उससे वया हानि हो रही है, कृत्रिम उपायों से कंसे भयंकर परिणाम हो 
रहे हैं और उस पर विद्वानु अब किस प्रकार का नियन्त्रण करना चाहते हैं, यहाँ हम नाममात्र—तमूने के रूप में 
दिखलाना चाहते हैं । जञ्जीबार के बिशप ने ब्रिटिश साम्राज्य की राजघानी- आधुनिक सभ्यता के केस्द्र-लण्डन के 
बारे में लिखा है कि 'L.0n4on is glorious city but is terribly in the hands of Satan अर्थात 
लण्डन एक सुन्दर और ऐश्वर्यशाली शहर है, परन्तु वह इंतान के पंजों में बुरी तरह से फंसा हुआ है । सब्र १६२५ में 
ट्रुथ (77॥६॥) नामक मशहूर समाचार पत्र ने लिखा था कि इस्लेण्ड में हर साल ३७००० बच्चे नाजायज तौर पर 
उत्पन्न होते हैं, जिनका न कोई बाप होता है और न कोई माँ । विज्ञान और कला में उन्नत जमनी की राष्ट-प्रतिनिधि- 
सभाको ३०००० आदभियों ने अपने हस्ताक्षरों से एक आवेदन-पत्र भेजा था कि जर्मनी में नर को नर से अर्थात्‌ पुरुष 
को पुरुष से शादी करने की इजाजत दी जाय । इस विषय पर रीस्टाग में बहस भो हुई थी । अमेरिका के प्रसिद्ध 
जज छिंडसे का कहना है कि चौदह साल की अवस्था तक पहुँचने से पहिले ही दश में से एक अमेरिकन अविवाहित 
बालिका गर्भवती हो जाती है । अमेरिका में डेनवर नाम का एक छोटा सा कसबा है, जिसकी आवादी केवल, ३०००० 
है । उसमें २००० युवतियाँ विवाह होने से पहिले ही गर्भवती पाई गई हैं । विलायत में बलात्कारों के सम्बन्ध में जो 
अनुसन्धान कमेटी बनी थी, उसकी रिपोर्ट के आधार पर लाला छाजपत राय ने इस विषय में बहुत कुछ लिखा हैं । 
इसी प्रकार जज छिड्से और थस्टंत आदि विद्वानों ने मी लिखा है । जब से मिस मेयो ने भारत के नापदातकी रिपो : 
प्रकाशित की है, तब से पश्चिम के देशों की ऐसी छीछालेदर सुनने को मिल रही है कि बसं तोबा ! लोगों ने वहाँ के 
अपवित्र, बीमत्स और पाशविक कृत्यों का ऐसा वर्णेन किया हैं कि उसको पढ़कर योरोप निवासियों की मनोवृत्ति का 
चित्र सामने भा जाता हैं। वह सब अमङ्गल और अपवित्र वर्णन हम यहाँ नहीं करना चाहते, किन्तु हम यह अवश्य 
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` दिखलाना चाहते हैं कि पाशविक क्ृत्यों का वहाँ के मानसिक, शारीरिक और सामाजिक जीवन पर क्या प्रभाव पड़ा, 
बैज्ञानिक साधनों ने क्या असर किया और अब विचारशील भद्र विद्वानों की अन्तिम राय कया है । 
गुजराती 'नवजीवन' के दो अ्कों (२० सितम्बर और १४ अक्टूबर समु १६२८ ) में थस्टॅन साहब की “वैवाहिक 
तत्वज्ञान' नामी पुस्तक के विषय में एक लम्बा लेख छपा है । उसमें लिखा है फि स्टेन साहब अमेरिका की सेना में 
दज्ञ वर्ष तक रहे और मेजर के पद तक पहुंचे । सप्‌ १६१६ में नौकरी से निवृत्त होकर न्यूयॉर्क में रहने लगे । अठारह 
बं तक उन्होंने जर्मनी, फ्रांस, फिलपाइन, चीन और अमेरिका के विवाहित दम्पतियों का खूब अनुभव किया । अपने 
निरीक्षण के साथ ही संकड़ों प्रसुतिशास्त्रतिपुण स्त्री रोग-चिकित्सक डॉक्टरों के साथ परिचय और पत्र-व्यवहार भी 
किया । इसके सिवा लड़ाई में सम्मिलित होनेवाले उम्मीदवारों के शारीरिक परीक्षापत्रों तथा आरोग्यरक्षक मण्डलो 
की इकट्ठा की हुई सामग्री से भी परिचय प्राप्त किया । इतने अनुभव के वाद आप कहते हैं कि निरंकुश विषय-भोग से 
स्त्रियों के ज्ञानतन्तु अत्यन्त निर्बल हो जाते हैं। असमय में ही बुढ़ापा आ जाता है, शरीर रोग का घर बन जाता है, 
और स्वभाव चिड़चिड़ा तथा उत्पाती हो जाता है । वे बच्चों की भी सँभाल नहीं कर सकतीं । गरीबों के यहाँ इतने 
बच्चे पैदा होते हैं कि उनका पोषण और सेवा करना मुश्किल हो जाता है । ऐसे बालक रोगी होते हैं और बड़े होने 
पर जुरायम पेशा हो जाते हैं । बड़े लोगों में प्रजोत्पत्ति रोकने और गर्भपात करनेवाले साधनों का उपयोग होता है। 
इन साधनों का उपयोग साधारण स्त्रियों को सिखलाने से उनकी सन्तान रोगी, अनीतिमाचु और भ्रष्ट होकर अन्त 
में नाश हो जाती है । अतिशय सम्भोग के कारण पुरुष का पुरुषार्थं नष्ट हो जाता है । वह काम करके अपना निर्वाह 
करने में भी अशक्त हो जाता है और अनेक रोगों के कारण असमय में ही मर जाता हैं । अमेरिका में आज विधुरों 
की अपेक्षा विधवाएँ बीस लाख अधिक हैं। इनमें थोड़ी लड़ाई के कारण विधवा हुई हैं । अधिक तो इस कारण विधवा 
हुई हैं कि विवाहित पुरुषों का अधिक भाग ५० वर्ष की उमर पर पहुंचने के पहिले ही जर्जरित हो जाता है। पुरष 
और स्त्री दोनों में एक प्रकार की हताशता आ जाती है । संसार में आज जो दरिद्रता है, शहरों में जो घने और 
गरीब मुहल्ले हैं, वे मजदूरी न मिलने के कारण नहीं हैं । किन्तु आज़ की वेदाहिक स्थिति से पोषण पाये हुए निरंकुश 
विषयभोग के कारण हैं। गर्भावस्था में विषय-भोग के कारण उत्पन्न हुए बच्चे खामीवाले विकला ङ्क होते हैं । अमेरिका 
में इनकी परीक्षा हुई, तो १८ से ४५ वपं की उमर तक के २५ लाख १० हजार सेना योग्य जवानों में से केवल 
६ लाख ७२ हजार ही आदमी साबित निकले, शेष सब हीनाङ्ग थे । 
कृत्रिम उपायों से सन्ततिनिरोध का जो मार्ग अवलम्बन किया गया है, उससे तो और भी अधिक भयङ्कर 
. परिणाम हुए हैं । थस्टॅन साहब कहते हैं कि "स्त्रियाँ गर्साधान रोकने के लिए जित साधनों का प्रयोग करती हैं, उनके 
बिषय में डाक्टरों की राय है कि प्रति सैंकड़ा ७५ को नुकसान पहुंचा है । कृत्रिम साधनों से गर्भ रोकने के कारण 
अकेले पेरिस में ही ७५ हजार रजिस्टर्ड और इससे अनेक गुणा अनरजिस्टडं वेश्याएं हैँ । फ्रांस के अन्य शहरों में भी 
इसी प्रकार वेश्याओं और व्यभिचारिणी स्त्रियों की बेहिसाब संख्या है । कृत्रिम साधनों के द्वारा प्रजोत्रति रोकने का 
प्रशन बड़ा गम्मीर है । मैं अपने अवलोकनों और अन्वेषणों से बलपूर्वक कहता हुं कि आज तक इसका प्रमाण नहीं 
मिला कि इन साधनों से हानि नहीं होती । किन्तु ज्ञानवाचु स्त्रीरोग-चिकित्सक कहते हैं कि इन साधनों से शरीर और 
नीति पर बड़ा भयङ्कर परिणाम होता । अनुभवी लोग कहते है कि कृत्रिम साधनों के उपयोग से स्त्रियों . को केन्सर 
, आदि रोग हो जाते हैं । स्त्रियों के कोमल से कोमल मज्जातन्तुओं पर इन कृत्रिम साधनों का बहुत खराब असर होता 
- है, जिससे अनेकों रोग उत्पन्न होते हैं। बहुत से प्रतिष्ठित डॉक्टरों का कहना है कि इन . कृत्रिम साधनों के कारण 
बहुत-सी स्त्रियां वन्ध्या हो गई हैं । उनका जीवन शुष्क हो गया है और उनको संसार विषरूप हो गया हैं । 
क जज लिएडसेकामत 
जज लिण्ड्से इन साधनों का पक्षपाती है। पर उसे ख़बर तहीं है कि इससे कितना बड़ा सत्यानाश. हुआ हैः। 


| 
| 


| 
` 


प्रचार देखकर दुःख प्रकट किया था, क्योंकि इस विलासिता ने ही उनमें घन की इतनी प्रबल आकांक्षा उत्पन्न कर दी . 


विलासिता 


देखो अकेले पेरिस में ही ७५ हजार तो रजिस्टडं और इससे अनेक गुणा अनरजिस्टडं खानगी वेश्याएँ हैं। केः 
शहरों में भी इस गंदगी का--जननेन्द्रिय के रोगों का पार नहीं है | रोगों से पीड़ित हजारों स्त्रियाँ डाकटरों काः घर 
दूढ़ती फिरती हैं । कितने ही वर्षो से फ्रांस में जन्म की संख्या-मरण की संख्या से कम हो गई है । फ्रॉंसबासियो का | 
नाम संसार में नीति के विषय में अत्यन्त हीन हो गया है । फ्रांस की लड़कियाँ गुलामी के व्यापार में चढ़ी बढ़ी हैं। 
गत एक सौ वर्ष में फ्रांस की यह दशा हुई है, तो भी जज लिण्डसे को अपने साधनों को नया आविष्कार कहते हुए. 
शरम नहीं आती ! है 

इन मूर्खो को कौन समझावे कि प्रजा में जन्ममरण की बढ़ी हुई संख्या को रोकने का उपाय केवल विषयभोग 
से निवृत्ति ही है ? इन लोगों को क्यों नहीं सूझता कि पशुओं में यही उपाय काम में आ रहा है ? इन लोगों को क्यों 
नहीं समझाई पड़ता कि इन कृत्रिम साधनों से स्त्रियाँ वेश्या बनती हैं और पुरुष नपु'सक हो जाते हैं ? यह भ्रम है कि 
आरोग्य के लिए पुरुषों से संयम हो ही नहीं सकता । रोगरहित वीर्यवान्‌ पुरुषों में विषयेच्छा मन्द हो जाती है; परन्तु 
यदि उनमें पुरुपार्थःकी कोई उच्च कामना प्रवलरूप घारण करे, तो बहुत समय तक विषयेच्छा मध्यम होती हैं। 
असरु आवश्यकता तो उस महाध्येव की है, जिसके: लिए मनुष्य अपनी समस्त शक्ति व्यय करने का सङ्कल्प करे । ऐसे 
ध्येय अनेक हैं । एक सामान्य ध्येय तो उत्तम सन्तान उत्पन्न करना ही है । आरोग्य बालक उत्पन्न करने, उसके पालनः 
पोषण करने और शिक्षा देकर उपे योग्य नागरिक बनाने में लग जाने से:विपयेच्छा लुप्त हो जाती है। दूसरा ध्येय 
कीति का है । जैसे किं मनुष्यों का कल्याण करना अववा कोई और महानु पराक्रम करके नाम पैदा करना आदि। 
सम्भव है नाम पैदा करने के सावं साव विपयभोग के लिए भी बहुत सा मौका मिले। परन्तु कीति की लालसा 
विषयेच्छा को पूर्ण रीति से दबा सकती है । 

आरोग्य के लिए विषयभोग आवश्यक है इस श्रम को दूर करना प्रत्येक डॉक्टर और अनुमवी सलाहकार कां 
फर्ज है । मैं अपने अनुभव और अनेक डाकटरोंके समागम के परिणाम से कहता हूं कि बहुत वर्षों तक ब्रह्मचये घारण 
करने से कुछ भी नुकसान नहीं होता, बल्कि अपार लाम होता है । अनेक युवा पुरुषों में जो उत्साह और तत्परता 
देखने में आती है, बह विषयभोग से नहीं, प्रत्युत संयम से ही है । प्रत्येक पुरुषार्थो मनुष्यों को जाते अजाने इस सूत 
का पालन करना चाहिये कि विषयकामना तृप्त करने में व्यय होने वाली शक्ति पुरुषाथ सिद्धि में लगाई जा सकती है 
और जितना ही शक्ति का सञ्चय होगा उतनी ही बड़ी सिद्धि प्राप्त होगी । इस्त समग्र वर्णन से स्पष्ट हो रहा है कि 
किस प्रकार योरप में कामुकता बढ़ी हुई है और किस प्रकार जन-संख्या की वृद्धि रोकनेवाले कृत्रिम उपायों से अधिका- 
धिक दुःखों की वृद्धि हुई है और किस प्रकार अब परिमित सन्तति को ब्रहमचर्यपूर्वक उत्तम बनाने का आयोजत हो रहा 
है । यह तो कामक्रीडा की दशा का वर्णन हुआ । अब देखना चाहिये कि उसकी सहायक विलासिता के विषय में 
विद्वानों की क्या राय है। 


विलासिता 

अंग्रेजी की सुप्रसिद्ध पत्रिका 'बेलफेअर' (7५९ \॥९]£27९) में मेजर बी०डी> बसु ने विलासिता शीर्षक का 
एक विचारपूर्ण लेख लिखा है । प्रोफेसर रॉस (Prof. ॥tos8 ) की साक्षी से आप कहते हैं कि दुसरे देशों के साथ 
समागम होने से लोगों का विदेशी विलासिताओं से परिचय होता हैं और यह परिचय उतके हृदयों में नई नई 
आकांक्षाएँ उत्पन्न कर देता है। उपभोग्य वस्तुओं के परिणाम में सहसा वृद्धि होते से और उतको प्राप्त करने के 
साधनों के अभाव से लोगों की धनप्राप्ति की लालसा प्रब हो जाती है। यह लांळसा उनके प्राचीन आदशों को नष्ठ 
कर्‌ देती है और पदार्थों के प्राचीन मुत्यों में उलट पुलट मचा देती है । विदेशी संस्क्रि की बहुत-सी बातों को ग्रहण 
कर लेने से ऊँची श्रेणी के मनुष्यों का पतन हो जाता हुँ । युनानी नीतिशास्त्रज्ञों नें एशिया की विलासिताओं ' का 


थी कि उन्होंने फारिस देश के राजा का बेतन तक ले लिया था । दुर्माग्यवशात्‌ इस समय भारत में मी यही हो रहा 


र्‌६ वैदिक सम्पत्ति 

है । विलासिता जाति के लिये प्रात्महत्या फे सपान है । क्योंकि इस विलासिता के साथ साथ लोगों में बच्चों के जनन 
और परिपालन के प्रति भी अरुचि उत्पन्न हो जाती है । बिलासिता ही फैशन की जननी है । 

7 ' काउन्ट गायकोमो ल्योपाडी (Count GIACOMO ],0९20.) ने अपनी 'फंशन और मृत्यु का संवाद नामक 
पुस्तक में इन दोनों को ्यं्यपूर्वक एक दूसरे की बहिन कहकर पुकारा है। वह मृत्यु के प्रति फैशन से कहलवाता है कि 
“बहिन | हम तुम दोनों के जो भाव और कार्य हैं, वे सदा विश्व को नवीन करते हैं । पर तुमने तो सदा ही से मनुष्यों 
के शारीरिक सङ्गठमों और उनके जीवनों के परिवर्तन में अपने प्रयासों को लगा रवखा है । किन्तु में तो उनकी दाढ़ी, 
केश, वस्त्र, सामान और मकान आदि के बदलते रहने में ही अपनी चेष्टाओं का प्रयोग करती हूं । यह्‌ सत्य है कि मैंने 
कभी कभी मनुष्यों के साथ कुछ चालाकियाँ की हैं, पर वे चालाकियाँ इतनी खराब नहीं हैं, कि तुम्हारे कार्यों से उनकी 
तुलना ही न की जा सके । भेरे कहने का सार यह है, कि मैं सदा इस बात का प्रयतेन करती हूं, कि अधिक आकाँक्षा- 
वाले मनुष्य जो मेरे प्रति प्रेम रखते हैं, वे उस प्रेमके प्रतिफलस्वरूप नित्य सैकड़ों असुविधाएँ और कभी कभी तो 
बेदनाएँ, विकलताएँ, और मृत्यु तक को सहन करते रहें” इसके प्रत्युत्तर में मृत्यु कहती है कि 'घर्मकी सौगन्ध | अब 
मुझे विश्वास होने लगा है कि तुम वास्तव में मेरी बहिन हो । तुम्हारा कहना उतना ही सत्य है जितना मृत्यु । अब 


तुम्हें इस बात की आवश्यकता नहीं है कि तुम अपने कुल-पुरोहित का दिया हुआ जन्मपत्र इस बात को प्रमाणित करने 
के लिये पेश करो कि तुम मेरी बहिन हो ।' 


विलासिता और जिन कारखातों से विलासिता की सामग्री बनाकर धन एकत्रित किया जाता है, दोनों के लिये 
मौकरों की आवश्यकता होती है । आजकल नौकरों और कारखातों के कुलियों की जो हालत है, वह सभी जानते हैं। 
बड़ी बड़ी हड़तालें उसका प्रमाण हैं। यहाँ हम कारखानों के मजदूरों के विषय में अधिक नहीं लिखना चाहते | हम तो 
यहाँ केबल खानगी नौकरों के ही विषय में देखते हैं कि उन के लिए कितना मानदान करना पड़ता है। इस सम्बन्ध 
का एक विज्ञापन ९४९० ६० \&५।९' से लेकर हम यहाँ उद्धृत करते हैं । यह विज्ञापन जमंनी के ` 387/६९ 
Burger Xreis B]0४° नामक पत्र में इस प्रकार प्रकाशित हुआ था कि एक कुट्रम्ब के लिए जिसमें तीन बच्चे 
है, नौकरानी. नहीं, किन्तु एक सहायका की आवश्यकता है । घर की रमणी स्वयं खूब काम करनेवाली है । उसकी 
इच्छा केवल एक सहायका की है । वेतन मिलेगा पर यह कभी ख्याल न किया जाय कि वह तनख्वाह के लिये नौकरी 
करती है। काम के साथ ही खासा मनोरञ्जन रहेगा । यदि उसकी इच्छा हो तो वह हमारे कुट्रम्ब का अङ्ग होकर 


उहे.।-हम उसको अपना मातहत न समझेंगे । वह काम के अतिरिक्त समय में स्वतन्त्रता क अन्यों के साथ मिलजुल 
सकती है: ।. 


नौकरों की हालत इस विज्ञापन से ज्ञात हो जाती है और पता लग जाता है कि नौकरों की कितनी खुशामद 
करनी पड़ती है । इस वर्णन से स्पष्ट हो रहा है कि अब नौकरों के द्वारा विलास की वृद्धि नहीं की जा सकती । यहे 
'तो नौकरों का हाल हुआ । अब जरा कारखानों के बारे में भी देखिए कि क्‍या राय है । कंपनियों द्वारा चलाये जाने- 
वाले बड़े बड़े कारखानों के विरुद्ध भी बड़े बड़े अनुभवी व्यापारी और विद्वानों ने अपनी रायें दी हैं। हेनरी फोर्ड जिनकी 
'फोडं नामक मोटर संसार की समस्त मोटर कंपनियों को पीछे हटा रही है, व्यापारिक विज्ञान के बहुत बड़े ज्ञाता हैं । 


+ A lady-help, not a servant maid, wanted for a family with three children. The lady 
of thé house is herself extremely active and desires only some one to assist her in her work. 
So the lady-help gives ber strength, she will receive a corresponding salary, but must never 
\ave the feeling that she is serving for pay. There is a great dealto do in ‘our household but 
in return there are social gatherings and hearty merriment. The lady-help would, af course 
‘be part of our family if she desires to do ६0, but she can live her own life and take part in 
ours, if she prefers to do 50. We should never try to subordinate the will of the lady-help to 
ours, she shall remain free in person except ४० for as she takes part in our house work. 


( Balanken Burger Kreis Blott )—Return to nature, p. 324. 


PPP PP पन्‍न्‍जक्‍ल>- 


सादा जीवतत 


आप कहते हैं कि 'गाँव गाँव छोटे छोटे कारखाने खोलने चाहियें' । इसी तरह अभेरीका के प्रसिद्ध व्यापारी 
फिलीम कहते हैं कि 'ग्रामों से अलग २ माल तैयार होकर ही पर्याप्त माल मिल सकता है' । ये रायें हैं जो ग्रहशिल्प. 
ओर बढ़ने की शिक्षा देती हैं इसी तरह अन्य विद्वानों की राय में जब कल कारखानों की, शिल्प और वाशिज्य न 
वृद्धि होती है, तो राज्यों का पतन हो जाता है । बेकन नामी प्रसिद्ध विद्यात्र कहता है कि “राज्य की आरस्मिक. दशा 


में लड़ाई के शस्त्रों की बढ़ती होती है, मध्यम अवस्था में ज्ञानविज्ञान शस्त्रास्त्र दोनों का दौर दौरा रहता है और र 
राज्य की अवनति के समय कल कारखानों की, शिल्प श्रौर वाणिज्य की वृद्धि होती है' ¶। हट! हे कत 
सादा जीवन - 


इन विचारों से सूचित होता है कि वाणिज्य शिल्प और कल कारखानों के विरुद्ध आवाज उठने से नगर उजड़ 
जायेंगे और देहात का सादा जीवन सामने आ जायगा । इस देहात के सादे जीवन पर कवियों की उक्तियाँ बड़ी ही. 
मनोरंजक हैं । कास्ट कहता है कि 'वया कुदरत ने और उत्तम मस्तिष्कों ने दुःखों को दूर करने वाला कोई पर्यात मार्ग 
नहीं हूढ़ निकाला{ ? इस पर गीथी कहता है कि हाँ ! ऐसा उपाय प्राप्त हुआ है जो डाक्टर, वैद्य, सोना, चाँदी 
और जादू टोने-से भिन्न है । सामने खेत को देख और कुदाली फावड़े से काम कर । आत्मसंयम कर और व्यर्थ की 
आशाओं को छोड़ दे । अपनी समझशक्ति और सद्धूल्पबल को परिमित क्षेत्र में बढ़ने दे। अमिश्र खुराक अर्थात्‌ 
फलाहार ही से अपने शरीर को बढ़ने दे । गाय बेल से मित्रतापूर्वक बर्ताव कर । जिस जमीन की पैदावार तू लेता है 
और उनके लिए जो कुछ काम तू करता है उसे नीच न समझ । मुझ पर विश्वास कर । अस्सी वर्ष तकर जवाती 
कायम रखने का यही उत्तम मार्ग शेष रह्‌ गया हैं # । 
इस ग्राम्य जीवन में बाधा डालनेवाली पाश्चात्त्य सभ्यता है । उसके विरुद्ध भी विद्वानों ने ओवाजें उठाई हैं। 
चीन का नेता डॉ० सनयातसेन कहता है कि “पाश्चात्य सभ्यता हारा संसार में शान्ति स्थापित नहीं हो सकती और 
न किसी देश की वास्तविक उन्नति ही हो सकती है । क्योंकि उस सभ्यता के अन्तःस्थल में हिसा तथा स्वार्थकी ' लहरे 
_उठा करती हैं और यहीं लहरें आरे चल कर देसकेसत्मानासाला बारा करती हैं और यही लहरें आगे चल कर देशके सत्यानाश का कारण होती हैं' ५८ इसी विषय में महात्मा गाँधी 
व In the youth of a state arms do fourish, in the middle age ofa state learning and 
then both of them together for a time, in the declining age of a state mechanical arts and 
merchandise.—Bacon Verulani, the Fransis philosopher. हे 
f Thus Nature, then, and has a noble mind 
Not any potent balsam yet invented ? 
x Good ! the method is revealed 
Without gold or magic or physician 
Betake thyself to yonder field 
There get and dig as thy condition 
Restrain thyself, thy sense and will 
Within a narrow sphere to flourish 
With unmixed food thy body nourish 
Live with the ox as brother and think it is not a theft 
That thou manur’st the acre which thou reapest : 
That, trust me, is the best mode left thy २२9२ 
Whereby for eighty years thy youth thou keepest. ५०३ हह 
% 'आज' ता० २ अप्रेल, सन्‌ १६२७ । 
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कहते हैं कि 'इसके नाशके लिए संसार के बड़े से बड़े भयानक अस्त्रों का भी प्रयोग करना पड़े, उद्यत हूं, यदि मुझे 
विश्वास हो जाय कि उसके द्वारा इसका नाश होगा † । 
यहं पाश्चात्त्य सभ्यता जिस यान्त्रिक और सामरिक राज्यबल से चलाई जाती है, उस युद्धपूण राज्य के विषय 
में भी देखिये विद्वानों की क्या राय है। योरप में वर्तमान प्रजातन्त्र और स्वतन्त्रतापद्धति को सबसे पहिले फ्रांस ने ही 
उत्पन्न किया है। फ्रांस में इस क्रान्ति का मूल प्रचारक रूसो नामी महापुरुप हुआ। इसका समय १७१२ से १७७६ तक 
है । राज्यव्यवस्था के विषय में रूसो कहता है कि 'जब मनुष्य पर कोई शासन नहीं था अर्थात्‌ जब वे सृष्टि की आदि 
अवस्था में थे, उस समय उन्हें सच्चा सुख प्राप्त था | उनके दुःख का आरम्भ तभी से हुआ जब उनमें शासन-प्रणाली 
का उद्भव हुआ अथवा परिस्थिति के बिगड़ जाने पर मनुष्यसमाज ने जब अपना रूप धारण किया । समाज बनने के 
'पहले मनुष्य अकेला रहता था, अपनी राह चलता था, न किसी का लेना और न किसी का देना। पर जनसंख्या के बढ़ने 
और सम्पत्ति पर पैतृक अधिकार हो जाने के कारणा लोगों की कभी कभी आपस में मुठभेड़ हो जाती । इसलिए उन्होंने 
समाजःसङ्गठन किया, जिससे लोगों का काम नियमबद्ध[हो जाय । सभी लोगों ने प्रतिज्ञा की कि हम अपने व्यक्तित्व 
'को, अपने अधिकार को, समाज की सत्ता में, समाज के अधिकार में मिला देते हैं। फलतः सभी मनुष्यों का अपना 
अलग अलग व्यक्तित्व न रह गया । पर सामाजिक हृष्टि में हरएक के पास समाज के सारे अधिकार थे, क्योंकि उसने 
अपने अधिकार को समाज के अधिकार में मिलाकर समाज के अधिकार को अपना लिया' # । इसने राजा को ही सब 
' मापदाओं का मुल बतलाया है । जिन सामरिक यन्त्रों के द्वारा वर्तमान राज्यव्यवस्था चलाई जाती है, उन यन्त्रों द्वारा 
होने वाले युद्धों के विषय में एक विदान्‌ कहता है कि 'योरप में यन्त्र-आविष्कारों ने शान्ति को कुचल दिया है। वहाँ 
यन्त्र-आविष्कार अशान्ति को मिटा नहीं सके, प्रत्युत युद्धों को एक प्रकार से अत्याचारी विजेता के पागलपन से भी 
अधिक भयानक बना दिया है' » इसी लिये जेनेवा में रूस की वोलशेविक सरकार की ओर से मो० छिटविनोफ ने 
प्रस्तावं किया है कि “संसार के सभी राज्य, स्थळ, जल और आकाश की कुल सेनाएँ एक साथ ही तोड़ दें, युद्ध के 
सांधन नष्ट कर दिये जाँय और कातून बनाकर सँनिक-प्रचार और सेनिक शिक्षा का निषेध कर दें । यदि यह स्वीकार 
_ होतों एंक साथ सैन्य घटाना शुरू करके चार वर्ष के भीतर सभी राज्य कुल सेनाएँ तोड़ दें' +। लीग ऑफ नेशन्स 
की स्थापना भी इसी उद्देश्य की पूति के लिए हुई है वर्तमान राज्यव्यवस्था से सभी लोग आरी आ रहे हैं और रूस 
ने तो उसका अन्त ही कर दिया है । किन्तु प्रश्‍न यह्‌ है कि क्या रूस का यह आविष्कार सत्य सिद्धान्त पर कायम है ? 
ता० २१ वीं अक्टूबर सनु १६२८ के गुजराती 'नवजीवन' में विद्यापीठ, के एक विद्यार्थी के बोलशेविजम 
सम्बन्धी प्रश्‍न पर महात्मा गाच्धी ने लिखा है कि “मुझे कबूल करना चाहिए कि आज तक मैं बोलशेविजम का अर्थ पूर्ण 
रीति से नहीं जान सका । पर जितना जानता हूं वह यह है कि इस नीति में किसी की अपनी निज की मिलकियत 
नहीं होती । यह बात यदि सब लोग अपनी इच्छा से करें, तब तो उससे उत्तम और कुछ भी नहीं है, पर बोलशेविजम 
में बलात्कार को स्थान दिया गया है। बलात्कार से लोगों की मिळकियत जब्त की गई है और बलात्कार से ही 


† 'आज ता० २ अप्रेल, सन्‌ १९२७ । 
# “सरस्वती जुलाई, १९२६ । 

x Peace has:been crushed by its own mechanism in Europe. .The great mechanism of 
peace has not only preserved the peace, but it has made War more certain, more deadly, more 
catastrophic than the madness of any despot or the criminal ambition of any conqueror 
could possibly have made it—‘Paradox cf Armed Peace’ by Mr. Lucien Walf. 

'विश्वमित्र' ६ दिसम्बर, १६२७ । 


आहसा 


उस पर कब्जा हैं । यदि वह हकीकत सत्य हो, तो मेरा हढ़ विश्वास है कि यह बलात्कार से सिद्ध हुआ 
अपरिग्रह दीर्घ काल तक निमनेवाला नहीं है । बलात्कारसे साधी गई एक भी बात दीघं काल तक न तो निभ है और 
न निभनेवाली है । इसलिए मेरा; विचार यह है कि जिस प्रकार का बोलशेविजम मुझे विदित है, वह अधिक समय 
टिकनेवाला नहीं है'। मालूम हुआ है कि यह बोलशेविक राज्यव्यवस्था भी त्याज्य ही है । यहाँ तक देखा गया कि 
पश्चिम की भौतिक उन्नति के द्वारा जो कुछ आविष्कृत हुआ है, वह सभी कुछ त्याज्य समझा जाने लगा है। अब : ; 
वहाँ के लोग भारतवर्ष की रीति नीति पसन्द करने लगे हैं । 4 [ 
अहिंसा Rs, 

महात्मा टॉलस्टॉय ने वहाँ अहिंसा का प्रचार किया है । इससे असमानता और युद्धों के प्रति दोष बढ़ रहा है। 
अहमदाबाद के सावरमती आश्रम में ११ सितम्बर सन्‌ १६२८ को टॉलस्टॉय की जयन्ती के अवसर पर महात्मा गाँधी 
ने कहा है कि 'जिन तीन महापुरुषों ने मुझ पर अपना प्रभाव डाला है, उनमें से एक टॉलस्टॉय भी हैँ । उनके संबंध में 
मैंने बहुत पढ़ा नहीं है, तथापि उनकी लिखी “Kingdom of Heaven Is Within ४०४! नामी पुस्तक ने 
मुझ पर बड़ा असर किया है । इससे मेरी नास्तिकता, हिसा और अश्रद्धा आदि विचार चले गये हैं । सत्य और त्याग- 
मूर्ति टॉलस्टॉय का मैं आज भी पुजारी हूँ टॉलस्टॉय ने मरी जवानी में अपना रुख फेरा और तीव्र विरोधों के होते 
हुए भी वे अपने विचारों पर हृढ़ रहे । टॉलस्टॉय अहिसा के बहुत बड़े पुजारी थे । उन्होंने पश्चिम को अहिसाविषयक 
जितना साहित्य दिया है 'उतना और किसी ने नहीं दिया' % । 

प्रहिसा जहाँ दूसरों को सताना मारना मना करती है, वहाँ स्वयं दीर्घ जीवन प्राप्त करने की ग्रोर सी प्रेरणा 
करती है । दीर्घ जीवन प्राप्त करने का सबसे बड़ा साधन प्राणायाम है । योरप में प्राणायाम का प्रचार बढ़ रहा है। 
डॉक्टर 'मे' कहते हैं कि जिससे हम श्वास लेते हैं, उसी वायु पर हमारा जीवन अवलम्बित है और उसीसे हमारी 
जीवतशक्ति सञ्चरित होती है । यदि हम लोग शुद्ध हवा में यथासम्भव निवास करें तो बड़ां.लाम होगा । रोगी मनुष्य 
हर प्रकार के व्यायाप को थोड़ा थोड़ा आरम्भ करें और क्रमशः बढ़ावें । उनका लक्ष्य “योड़ा मगर सद॑व' की ओर 
रहना चाहिये । 

प्राणायाम और दीषे श्वसन 

प्रत्येक लड़के और लड़की को दीधे श्वास-प्रश्वास लेनेके महत्त्व को बता देना चाहिये और उचित अध्यक्ष की 
अध्यक्षता में अभ्यास कराना चाहिये । इसका प्रभाव मन और शरीर दोनों पर अच्छा पड़ेगा । इससे शरीरकेसब अङ्ग 
हढ़ होकर मनके सुयोग्य और प्रशस्त सेवक बन जायेंगे § । फेफड़ेका जीवन-पराक्रम अधिक से अधिक वायु भीतर 
भरकर अधिकसे अधिक वायु बाहर निकालने पर निर्भर है † । 


% "मुम्बई समाचार' १६ सितम्बर, सर्‌ १६२८ । 

8 As if is by the means:of air which we breathe :hat life is supported and vital energy 
retained, if is of great consequence that we should be as much as possible surrounded by that 
element in a state of purity. Invalids should commence all exercises very moderately and 
gradually increase them and set the motto be little but often.’ Every boy andfgirl should be 
taught the value of deep breathing which should be practised under proper control. ‘They 
would ‘act beneficially both mentally and physically, strengthen the various organs of the 


body, and render them more able and efficient seryants of the mind. 
—Dr. May’s Practical Method, p. I9. 


f The vital capacity of the chest is the amount of-air which .can be expired from ‘the. 
chest after taking the deepest possible inspiration.—Physiology, 9- I38 by H- Ashby, M... 
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दीर्घं और नियमित श्वासःप्रश्वास से मन की एकाग्रता करने में निश्चय सहायता मिळती है । अभ्यास करनेवालों 
को चाहिए कि पहिने हुए कपड़ों को ढीला करके अपने फेफड़ों को मन्द तथा एकसा वायु से पूर्णतया भर लेवें । श्वास 
को बिना अति उद्योग के रोके रहें और घीरे धीरे एकसा बाहर को फॅकें । इस अभ्यास से शान्त और ओजस्विनी 
अवस्था प्राप्त होती है, जो कि एक शक्तिशाली व्यक्ति के लिए आवश्यक है । जब श्वास ले रहे हों, तब प्रेम, स्वास्थ्य 
या आतन्द की एक गम्भीर भावना को अन्दर प्रवेश करें । जब तक श्वास रोके रहें, तब तक उसी भावना को रोके 
रहें और प्रश्‍वास के समय उसको मी बाहेर फेक दें $ । इन क्रियाओं के द्वारा पाश्चात्त्य विद्वानों ने प्राणायाम को सिद्ध 
कर लिया है । वे मनमाने समय तक बिना श्वास लिए मृतवतू रह सकते हैं । एडिनबरोके डॉक्टर डज्भुन एक विद्यार्थी 
के विषय में लिखते हैं कि वह भी कनंल टौनदौंड की तरह मृतवत्‌ होकर, सफलतापूर्वक प्राण लौटा लिया करता था †। 
उन लोगोंके हालात लिपिबद्ध हो चुके हैं, जिन्हें हृदयकी गतिको इच्छापूर्वक रोकनेकी शक्ति प्राप्त है = । िपा8- 
4९४९।०९7 नामी यन्त्र भी बन गया है जिससे प्राणायाम ([)९९ ७"९॥।।08) सीखने में सुगमता होती है । 


योरप के कई एक स्थानों की शिक्षाप्रणाली में मी प्राणायाम जोड़ दिया गया है और यह यंत्र भी काम में लाया 
जाता है। 


गाहार-बिहार 


दीघं आयु, समता और सभ्यता के जीवन में जो सबसे बड़ी बात है, वह आहार और विहार की है । निरामिष 
और अमादक पदार्थो को खा-पीकर ब्रह्मचयंपू्वक सादा जीवन बिताना ही उच्च और सात्त्विक जीवन कहलाता हैं । 
भारत देश के दो चार महापुरुषों के कारण योरपनिवासियों के आहार, विहार और आचार में भी क्रान्ति हो रही है। 
स्वामी दयानन्द, स्वामी विवेकानन्द और महात्मा गान्धी आदि के विचारों ने वहाँ जो काम किया है, वह तीचे लिखे 
दो चार पत्रों से ज्ञात होता है । स्वामी दयानन्द को 0)०९]।874 से Mr. Mi], M. D. ने ता० १७-६-१८७६ 
-के पत्र में लिखा था कि 'मेरी कामना केवल यही नहीं है कि सत्य को जातू, प्रत्युत यह है कि जहाँ तक मेरी आत्मा 
और शरीर से हो सके यथाशक्ति सत्य का जीवन व्यतीत करूँ, %। दूसरे पत्र में एक दूसरे सज्जन [९६९ Davi- 
4६०० ने $८०६] से लिखा था कि 'मैने माँस खाना छोड़ दिया है और मद्यपान आदि नशों को भी त्याग दिया 
“है । यद्यपि मेरा विवाह हो चुका है, परन्तु मैं ब्रह्मचारियोंका सा जीवन व्यतीत कर रहा हूं | मुझे घन तथा सांसारिक 


sn Lilo TDs sR ge SNS SN Mt Pes Se NE लिन 
§ An undoubted aid to concentration is to practise deep and regular breathing. Having 
Io0sened the clothing, fill your Jungs to the fullest extent with slow and even inspiration, 
_ hold tbe breath without straining and expel it equally slowly. This exercise induces the calm, 
strong attitude essential to a powerful individuality. 
Whilst inhaling draw in some deep thought of love, health or happiness, allow the mind 
to dwell on it whilst keeping the breath in suspension and radiate or give out the same quality 
“during expiration.—“Mind Concentration’ 9. 38 and by 39 K.L. Anderson. 
f Dr. Duncan, Edinburgh, mentions the case of a medical student who like Col. 
Townshend simulated successfully the appearance of death. 
— Medical jurisprudence for India, p.—82, by L.A. Waddell. 
= Cases are recorded of persons who have apparently possessed the power of voluntarily 
suspending the action of the heart.—Medical Jurisprudence, p. 8]. 
x I desire not only to know the truth, byt to liye the truth so far as my soyl and body 
may permit, द 7 22% i था MEE > 


HSS 


‘beyond. 


आहार-विहार 


पदार्थों की अभिलाषा नहीं है । मेरी जिज्ञासु आत्मा के भीतर केवल यही प्रेरणा होती है कि इस बात का त्त ह 
कि मनुष्य वास्तव में वया है और वह कया वन सकता है । साथ ही मैं सदाचार में अपने आपको निपुण करता चाहता 
हूँ, जिससे मैं इस योग्य बन जाऊ कि ब्रह्म के साथ अपनी आत्मा को मिला सकू” + | ५85 


इसी तरह के पत्र महात्मा गाँधी के नाम भी आए हैं, जिनमें से दो पत्र यहाँ दिए जाते हैं। आस्ट्रियानिवासी 
एक दम्पत्ति के पत्रों में से पत्ती का पत्र इस प्रकार का है कि 'यहाँ सब लोग हिन्दोस्थान को विचित्र प्राणियों और 
चमत्कारिक घटनाओं का संग्रहस्थान समझते हैं । जो अहिसा संसार को तारनेवाली है और जिस अहिसा द्वारा हिन्द 
के लोग संसार की सेवा करनेवाले हैं, उसकी किसी को कुछ मी ख़बर नहीं है । मेरे पति के साथ मेरा सम्बन्ध 
आध्यात्मिक है । इसके कारण हम लोग एक दूसरे को दूसरे विवाहित जोड़ों की अपेक्षा अधिक अच्छी प्रकार समझते हैं। 
ब्रह्मचर्यं पालन करना मेरे पति को प्रारम्भ में बहुत कठिन छगा, इससे मैंने कई बार अपने को उलाहनता भी दिया, 
परन्तु आपका लेख पढ़कर तो हम लोगों ने समझ लिया कि इसमें मेरे पति की आत्मोन्नति ही है। इसके वास्ते 
आपका कितना उपकार मातरू ? पश्चिम के विज्ञान में नास्तिकता भरी हुई है । इतना ही नहीं किन्तु पश्चिम की कला 
में भी मैंने नास्तिकता ही देखी है । हमारे यहाँ भी धर्म है । पर'तु यहाँ का समाज धर्म पाल ही नहीं सकता । हमको 
सादगी पसन्द हो, हम अपना काम अपने हाथ से करळें और हम अपनी छत पर पक्षियों को दाना छुगावें, तो यह भी 
लोगोंको चुभता है । हम जीवदया की बात कहते हैं, तथा वृक्षों और तरुओं के बचाने की बात कहते हैं, तों लोग हमको 
हंसते हैं । यहाँ की शराबखोरी से तो बस तोबा है ! हर प्रकार से यहाँ के लोग बिषय में लीन हैं | परन्तु हम 
समझते हैं कि हमको अधीर न होना चाहिए । हमको भी अपना धर्म संभालता चाहिये । परमेश्वर ने हमें जहाँ पैदा 
किया है, वहाँ हमारा घर्म क्या है, यह समझकर ही चलना चाहिए्‌। परमेश्वर की कृपा से हमको एक आश्वासन 
मिला है- हम 'भगवदीता' बाँचने लगे हैं । गीता जैसा शान्तिप्रद ग्रन्थ साहित्य में दूसरा नहीं है । भारत से मैंने जो 
कुछ प्राप्त किया है, उस ऋण का वदला वहाँ जन्म लेकर और उप्तकी सेवा करके ही चुकाया जा सकता है'। 

पति का पत्र इस प्रकार का है--'मेरी उम्र ४० वर्ष की है। बीस वषं तक मैं जिस वस्तु के लिए मारा मारा 
फिरता था, वह वस्तु मुझको मिल गई है । आपके लेखों के;पढ्ने से मानवबन्धुओं और मातवजाति से तिमत श्रेणी के 
प्राणियों के प्रति मेरे भाव बिलकुल बदल गए हैं । विश्वविद्यालय में मैं रोगशास्त्र का शिक्षक हूँ । इतने अनुमव के 
परिणाम से मैं देखता हूं कि रोगनिवारण करने में कुदरती इलाज--सूर्य-प्रकाश, हवा, पथ्याहार और पथ्य जीवनक्रम 
आदि--जेसी दूसरी एक भी वस्तु नहीं है मैं तो खास अपने उद्धार के लिए आपका 'आरोग्यविषयक सामान्य ज्ञातं” 
नामी पुस्तक पढ़ता हूं । 'गुह्यप्रकरण' में आपने जो विचार दर्शाए हैं, उसका अमल बहुत से लोग अशक्य समझते हैं, 
पर हम उनका पालन कर रहे हैं। मुझको प्रतीत होता है कि मनुष्य के विकास का माप उसका विषयेर्द्रिय पर काबू 
है । जो शान्ति और सन्तोष मुझको पश्चिम का विज्ञान नहीं दे सका, वह अब मुझको मिल गया है और परमशास्ति 
का साघनमार्ग मेरी समझ में आ गया है । मैं आपके सिद्धाभ्तों के योग्य बनने का प्रयत्न करूँगा, तथा अपी अल्प 
मति और शक्ति के अनुसार अपने आसपास के वायुमण्डल में आपके सिद्धान्तों के प्रचार का प्रयत्न करू गा । / 

इसी प्रकार स्वामी विवेकानन्द से दीक्षित होकर आज:अमेरिका के सैकड़ों योग्य विद्वाव॒ संन्यास धारण कर 
संन्यासी जीवन बिता रहे हैं और भारत-माता की महिमा गा रहे हैं | पाश्चात्त्य विज्ञान बड़ी अशान्ति फंलाने वाला है, 

+ Ihave abstained from animal food, alcoholic beverage and IC Foo aime ood एक and शतक डा « married mad, a married man, _ 
live in a manner approaching to unmarried. I care nothing for money or wordly means. 


My earnest soul aspires only to know more of what man really is and what he can become and 
to perfect myself in virtue so as to be able to hold more advanced intercourse’ with the vast 


३२ वेदिक सम्पत्ति 


इसलिए सब लोग भारत-प्राता की ओर देख रहे हैं। पेरिस से जूडं फिलिञच कविता द्वारा लिखते हैं कि हे भारत-- 
माता | हम तेरे पुत्र हैं, तू हमें. सहाया दे । तेरी सहायता और सहानुभूति के लिए हम टकटको लगाए हैं। हमारा 
मार्ग अशान्त और कण्टकमय है । हम तेरे पुत्र हैं । तू हमारे आविर्भाव के पहले ही उन्नति के उच्चतम शिखर को 
पहुँच चुकी है । हम तेरे असली वँदिक पुत्र हैं, हम तेरी ही सहायता से संसार में उन्नति कर सकते हैं, अतएव हे 
भारत-माता ! तू हमें सहायता दे #। 


आगामी धर्म 


संसार में फैले हुए समस्त मतमतान्तरों की आलोचना करता हुआ, एक विद्ठाब [१27 छणपे! नामी 
पत्र में कहता है कि आगामी धर्म बैदिक धमं ही होगा । अब संसार इमान के दुर्ग से निकलकर बुद्धि और तर्क की 
ओर चल रहा है । जब तक मजहबी सिद्धान्त को तत्त्वज्ञान (!॥]050॥$) पुष्ट न करे, तब तक वह स्थिर नहीं 
रह सकता । क्योंकि तर्क अपने ही सहारे पर खड़ा होता है । चाहे संसार का भूत इतिहास कसा ही क्यों न हो, 
भविष्यकाल तो बुद्धि और तक का ही है। ज्यों ही अन्धाधुन्ध विश्वास और ईमान का स्थान तर्क और दलील ने लिया 
त्यों ही संसार के आतेवाले धर्म का प्रश्‍न हल हो जायगा । तकं के सम्मुख कोई करामात, चमत्कार अथवा कोई भी 
खुराफात जो सृष्टि के विरुद्ध हो, नहीं ठहर सकता । तकं सब प्रकार की पूजा की विधियों को हटा देगा । केवल वही 
पूजा उपासना रह जायगी, जो बुद्धि के अनुकूल होगी । आगामी धर्म में सदाचार का अधिक गौरव होगा और वह 
अधिकांश हिन्दूधर्मं के आदशोंके अनुसार ही होगा । यदि ईसाई घमं से मौजजात के चमत्कारों को निकाल दिया जाय, 
तो इसके खड़े होने के लिये पाँव नहीं रहते,पर यदि हिन्दूधमं से मूतिपुजा हटा दी जाय,तो वह बुद्धि और तर्क के अनुकूल 
बन जाता है । वैदिक घमं का वास्तविक रूप प्रकट हो जाता है और संसार भर के मानने योग्य हो जाता है । 


ऋषियों का आश्रम 


य़ोरप के लोग केवर बातें ही नहीं बनाते प्रत्युत उन लोगों ने वेदिक ऋषियों का सा जीवन बनाना भी आरम्भ 
कर दिया है । यहाँ हम उसका एक नमूना देकर इस प्रकरण को समाप्त करेंगे । ता० २१वीं अक्टूबर १६२८ के गुजराती 
“नवजीवन' में महात्मा गान्धी लिखते हैं कि “ऋषियों का आश्रम' शीषंक का निम्तलिखित एक लेख दीनवन्धु एण्ड्रूज 
ते योरप से भेज़ा है जो 'यङ्ग इण्डिया' में छपा है । उसमें उन्होंने जर्मनी के मार्बग नामक शहरमें स्थापित विद्यापीठ 
को “ऋषि आश्रम' के नाम से लिखा है। इसमें ऋषिजीवन बितानेवाले एक बुजुर्ग अध्यापक का वर्णन है, जो जानने 
योग्य है.। माबंगं विद्यापीठ में वेदों की शिक्षा की बहुत ऊ ची स्थिति है। इन पठनपाठन करनेवाले अध्यापकों के 
जीवन पर वेदों ने इतनी गहरी छाप डाली है कि वे लोग ऋषियों के से आचार का पालन करते हैं । इन अध्यापकों 
में अध्यापक ओटो प्रधानाध्यापक हैं । यद्यपि मैं थोड़े समय के ही लिए अध्यापक ओटो का अतिथि हुआ, पर इससे 


मुझे बड़ा आनम्द मिला । अध्यापक ओटो बाल ब्रह्मचारी हैं । उन्होंने शादी नहीं की । अपना समस्त जीवन वेदाभ्यास 


* Oh India will you not help us? 
Be patient with us, India ! 
Remember we are your childern 
You are old and Jearned and wise before we existed 
our path is steep and thorny. Help, us, Mother India ! 
We, your real Vedic.children, are turning our gaze to our motherland together 
We, can become the great regener ating and. moralising force of this world. 


—By Tourd Flinch, Paris. 
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ऋषियों का भ्राश्रम 


में ही बिताया है । उनके बाल सफेद हो गये हैं । उनको बहन जिसकी उमर लगभग उनके ही बराबर है, उनके. घरको 


प्रवन्ध करती है । मुझे तो वह माता के समान ही लगी, क्योंकि उसने माता के समान ही मेरी खातिरदारी की। | 
अध्यापक ओटो हिन्दोस्तान में कई बार आ चुके हैं । उन्होंने जब जब हिन्दोस्तान के सम्बन्ध में बातचीत की, तब तब 
उनके चेहरे पर आनन्द छा गया । इस पर से मैं उनका भारत के प्रति प्रेम देख सका । भारत में रहने से उनकी 
तबीयत खराब हो गई है । सब्र १६१२ में उनको मलेरिया हुआ, जो अब तक निमूल नहीं हुआ है। गत वर्ष वे 
हेन्दोस्तान में आये थे, पर बीमारी ने ऐसा सपड़ाया और इतने दिन बीमार पड़े रहे कि ग्ब तक दुरुस्त नहीं हुए । 
तथापि उनको भारत का स्वप्न तो आया ही करता है भारत की सभ्यता का अभ्यास उन्होंने बड़ी बारीकी से किया 
है । उन्होंने हिन्दूधर्मं का गहरा अभ्यास करने के लिए वेद, उपनिपद्‌ और गीता को पढ़ा है । इतना ही नहीं परन्तु 
पुराणों को भी पढ़ा है और हिन्दूधर्म की आधुनिक स्थिति की भी जांच की है । उनका भारत की सूक्ष्म वस्तुओं का ज्ञान 
देखकर तो मैं आश्‍चर्यचकित रह गया इसका कारण यह्‌ है कि उन्होंने अपना समस्त जीवन संशोधन में ही बिताया है। 

संस्कृत उनको मातृभाषा के समान है और आवश्यकता पड़ने पर वे संस्कृत में बातचीत कर सकते हैं । 

इसके आगे महात्मा गान्धी कहते हैं कि 'यह तो मैंने एक ही ऋषिके चित्रका अनुवाद दिया है । मैं तो कहता 
हूँ कि हम लोगों को शर्म के साथ कंबूल करना चाहिये कि योरप में और खास करके जमनी में रहनेवाले कितने ही 
विद्वाचु जिस भाव से जिस प्रयत्न से, और जिस सत्यशीलता से वेदादि ग्रन्थों का अनुशीलन करते हैं, वह आज यहां करीब 
करीब लुप्त ही सा हो गया है । ऋषिजीवन का अनुकरण तो बहुत ही कम देखने में आता है । केवल अध्ययन के ही 
लिए बिना आङम्बरके सहज ही ब्रह्मचर्य का पालन, आज यहाँ कहाँ दिखलाई पड़ता है ? अपने भाई का साथ देने के 
लिए बहिन कुमारिका रहे और भाई के घर का प्रवन्ध करे, यह कैसी हषं उत्पन्न करनेवाली और पवित्र वायुमण्डल 
बनानेवाली बात है ! कितने ही दिन पूर्वं अमेरिका के एक अध्यापक ने 'बम्बई टाईम्स' में अपने अनुभव का वर्णन 
किया था । वह॒ भी संस्कृतज्ञ है । वह लिखता है कि मैं हिन्दोस्तान में बड़ी आशा करके आया था परन्तु यहाँ आते के 
बाद, अनुभव प्राप्त करने पर-संस्कृत के पण्डितों से मिलने पर-निराश हो गया । इसके रेख में अतिश्ञयोक्ति है, जल्दी 
में वाघे गये विचार हैं और यहाँपर बसनेवाले योरपनिवासियों के संसगं का स्पर्श है। यह संब बाद करने पर भी जो 
कुछ रह जाता है, उसमें मैंने सत्यांश देखा और लज्जित हुआ । हममें सच्ची घ्मंजाग्रति हो और प्राचीन संस्कृति में 
जितना सत्य, शिव और सुन्दर हो, उसको संग्रह करने की रुचि हो, तो हमारी स्थिति आज भिन्न ही हो । 

ऋषि लोग निर्भय होकर अरण्य में रह सकते थे और ब्रह्मचयं उनके निकट सहज वस्तु थी। पर आज हम शहरों 
में भी निर्भयता से नहीं रह सकते। ब्रह्मचर्यं अद्भुत वस्तु प्रतीत होती है । परिश्रम से ढूंढने पर मी कोई शुद्ध ब्रह्मचारी: 
नहीं मिलता । ब्रह्मचारिणी तो भला कहां से मिळे ? किसी समय यह ऋषियों का स्थान था । किन्तु ऋषि लोगों ने तो 
अब योरप के कोने कतरे में जहाँ तहाँ वास करना शुरू किया है । इस लेख का यह हेतु नहीं है कि कोई जर्मनी या 
दूसरे स्थान में जाकर ऋषि बनने का प्रयत्न करे । यदि कोई ऐसा करे भी तो वह निष्फल होगा । कोई भारतवासी 
जर्मनी में जाकर ऋषि बन सकेगा, यह मेरी कल्पना में भी नहीं आ सकता । हिन्दोस्तानी को तो हिन्द में रहकर ही 
अध्यापक ओटो की भाँति ऋषिसंस्था का पुनरुद्धार करना चाहिये । ऐसा कहा जा सकता है कि इस ओर आयसमाज 
ने महाचु प्रयत्न किया है, पर यह प्रयत्न समुद्र में बिन्दु के समान है । इस प्रकार का जब बहुत बड़ा प्रयत्न होगा, तभी 
हमको प्राचीन सभ्यता की गुम हुई चाबी प्रात होगी । ड 

थे हैं गहरे विचारवान्‌ विद्वातों के दिली उद्गार ! ये हैं त्रसित आत्माओं के उपाय, जिनके द्वारा वे संसार का 
दुःख हूर करता चाहते हैं । और ये हैं वे विचार जो वर्तमान भौतिक उन्नति से आरी आकर समझदार मनुष्यों के 
मगज में चक्कर काट रहे हैं | इसमें सन्देह नहीं कि इस जमाने में किसी को भी चैन नहीं है। घनी-निर्घन, रोगी: | 


Le 


३४ वेदिक सम्पत्ति 


निरोगी, राजा रङ्कू तथा मूं और विद्वादू कोई भी ऐसा नहीं है जो सन्तुष्ट हो । वर्तमान भौतिक विज्ञान और उससे 
उत्पन्न हुई अशान्त बुद्धि ने संसार को इतना अस्वाभाविक बना दिया है कि कहीं सुख-शान्ति की छाथा तक देखने को 
नहीं मिलती । इसलिये मान लेना चाहिये कि ऊपर कहे गये समस्त लेखकों ने दुःखों के कारण और उन दुःखों को दूर 
करने के उपायों के ढूंढने में अच्छा परिश्रम किया है और उनको सफलता मी हुई है। तथापि उसमें कई त्रुटियाँ हैं । 
यहाँ हम नमूने के लिये दो तीन का उल्लेख करते है । 
कुदरत की ओर लोटना 

सबसे प्रथम और बड़ी त्रुटि यह है कि इन कुदरत की ओर लौटानेवालों ने मनुष्य को एक प्रकार का पशु 
मान छलिया है, जिसको कुदरत के नियम पालन करने पर विवश करते हैं । मनुष्य में यदि ज्ञानस्वातन्तर्य न होता, तो 
बेशक वह कुदरती नियमों में आबद्ध किया जा सकता । परन्तु उसके विचारस्वातन्त्रय ने उसे कुदरत में दखल देने का 
अधिकारी बना दिया है । इसलिये वह पशु-पक्षियों की भाँति कुदरती नियमों से बाँधा नहीं जा सकता । उदाहरण के 
लिये आहार और विहार (रति) समस्त प्राणियों में एक समान ही पाये जाते हैं, परन्तु मनुष्यों में वे बिलकुल ही 
विलक्षण देखे जाते हैं । गाय, भैस, बकरी आदि को जब ऋतुध्म होता है, तब उनमें गर्भाधान के लिये एक विलक्षण 
व्याकुलता उत्पन्न होती है । इस व्याकुलता को साँड, भसा, बकरा आदि तुरन्त ही माळूभ कर लेते हैं और गर्भ स्थापन 
कर देते हैं । जिन मादा पशुओं को आवश्यकता नहीं है, उनके नर उनकी ओर दृष्टिपात भी नहीं करते । किन्तु मनुष्य 
में यह बात बिलकुल नहीं पाई जाती । न तो ऋतुमती स्त्री को ही कोई विलक्षण व्याकुलता होती है, न पुरुष ही को 
उसके गन्ध, रूप, स्पर्श आदि से उसकी इच्छाओंका भान होता है और न समीप जाने से कोई उत्तेजना ही होती है । 
यदि ऐसा होता तो संसार की समस्त सामाजिक व्यवस्था ही बिगड़ जाती । ऐसी दशा में मनुष्य रतिविषयक नियम 
कुदरत के सहारे पर नहीं बना सकता । उसे तो इतने दिन ऋतु के छोड़कर और इतने इतने दिन अन्य तिथियों के 
छोड़कर केवल अमुक दिन अमुक समय हो आदि नियम बनाने पड़ेंगे, जो बिलकुल उसके विचारों से ही सम्बन्ध रखते 
होगे, कुदरत से नहीं । 

जो हाल विहार का है, उससे भी अधिक जटिल समस्या आहार की है। संसार में देखते हैं कि जो पशु मांस 
खाता है, वह घास नहीं खाता ओऔर६जो घास खाता है, वह मांस नहीं खाता । किन्तु मनुष्य फल, दूध, अन्न और मांस 
आदि सभी कुछ खा जाता है । यहाँ तक कि वह मिट्टी भी खाने लगता है । आहार के लिए कुदरत उसे विलकुरू मदद 
नहीं देती । वह नहीं बतलाती कि उसकी निजी खुराक क्या है । उसे तो अपनी ओर से ही दाँत, आँत और मेदे आदि 
की देखभाल करके निश्चित करना पड़ता है कि मनुष्य को खुराक क्या है जीवन के इन दोनों प्रधान विषयों में मनुष्य 
बिना अपने निर्धारित नियमों के, कुदरती प्रेरणा से कुछ भी नहीं कर सकता । इसलिए केवल कुदरत की पुकार करने 
से ही काम नहीं चल सकता । प्रत्युत यह जानने की आवश्यकता होती है कि यथार्थ में हमें अपता आहार-विहार किस 
प्रकार बनाना चाहिए । 

_ दूसरी त्रुटि यह्‌ है कि जो रहनसहन कुदरत की ओर छौटानेबारे विद्वानों ने बतलाई है, वह कुछ ही खास 
आदमियों के पालन करने योग्य है, किसी देश या जाति के लिए नहीं । क्योंकि इस प्रकार के सीधे सादे नियमों के 
पाळत करनेवाला व्यक्ति या समाज दुष्टों से अपनी रक्षा नहीं कर सकता । भारतवषं इस बात का ज्वलन्त प्रमाण है । 
आँख के सामने एक सहस्र वषं से सीघे-सादे हिन्दुओं को विदेशी कुचल रहे हैं। इसलिए इन विद्वातों को यह भी बतलाना 
चाहिए था कि कुदरत के अनुसार बतेनेवाले सीषे-सादे मनुष्य, दुष्ट, और आसुरी सम्पत्तिवालों के हाथसे केसे बच सकेंगे। 
.. तीसरी त्रुटि है आदिम अवस्था की जाँच की । कुदरत की ओर इशारा करनेवाले विद्वात्‌ मनुष्य की रहनसहन 

का सच्चा साँचा ढूंढने के लिए मनुष्य की आदिम अवस्था की जांच करते हैं ।- उनका विश्वास है कि मनुष्य अपनी 
आदिम अवस्था में सच्ची रहन सहन के साथ था । हम मी कहते हैं कि ठीक है, था । परन्तु प्रश्‍न तो वही उपस्थित है 


_ और आपद्धमं की क्या व्यवस्था है ।_ नः 


कुदरत की ओर लोटना 


कि आदिम अवस्था में वह अपने लिए आजकल की ही भाँति आहार विहार के नियम सोच विचार कर निश्चित. 
करता था, या पशुपक्षियों की भाँति उसे कुदरत स्वयं वैसा करने के लिए विवश करती थी ? हम देखते हैं कि आज 
कुदरत उसे कुछ भी शिक्षा नहीं देती । अतः आदिम अवस्था में भी यही हाल रहा होगा । मनुष्य और पशु में अन्तर | 
ही यह है कि मनुष्य अपने नियम स्वयं बनाता है और पशु कुदरती जीवन व्यतीत करता है । अतएव मनुष्य के पास हु 
सोच विचार कर बनाये हुए कुछ नियम अवश्य होंगे, जो आजतक पाये जाते हैं परन्तु इन विद्वानों ने उन नियमों के 
हढने की कुछ भी चेष्टा नहीं की । सम्भव है कोई विद्वात्र इस प्रश्‍न का यह उत्तर दे कि आरम्भ में मनुष्य के अन्दर 
कुदरत के नियमों के पालन करने की स्वाभाविक प्रवृत्ति उसी तरह थी, जिस प्रकार पशुओं में है, तो हम नम्रतापूर्वक 
निवेदन करेंगे कि वह मनुष्य पशु ही था मनुष्य नहीं । उसका मनुष्य नाम तो मनन अर्थात्‌ स्वतन्त्र चिन्तन से ही 
पड़ा है । 

मनुष्य जाति के नियम बड़े विलक्षण हैं । उसके समस्त नियमों में मर्यादा है और मर्यादा में अपवाद है । शेष 
जितने प्राणी हैं, उनके लिये कुदरती नियम मुक्रर हैं । वे उनको तोड़ कर अपवाद नहीं कर सकते । . परस्तु मनुष्य 
अपने नियमों को मर्यादित करता है और उस मर्यादा के ही अन्दर अपवाद भी रखता है मनुष्य के आहार और विहार 
आदि में मर्यादा और अपवाद दोनों पाये जाते हैं । किन्तु पाश्चात्त्य विद्वानों द्वारा जो नियम निकाले गये हैं, उनमें 
केवल पशुदशा पर ही प्रकाश डाला गया है । कुदरती जीवन पर ही जोर दिया गया है, मर्यादा और अपवाद पर नहीं। 
योरपवालों में यह त्रुटि हैं कि वे जब भौतिक उन्नति की ओर भुके तो उसका अन्त कर दिया और जब कुदरत की 
ओर कुके तो पशुओं की तरह जङ्कलों में नङ्गो रहने लगे । उनको सामञ्जस्य उत्पादक मानवी नियम सूभते ही नहीं । 
यद्यपि पाश्चात्त्यों का ध्यान भारतवर्ष की प्राचीन संस्कृति की ओर भी आकर्षित हो रहा है, आयं सभ्यता की खोज वे 
बड़े यत्न से कर रहे हैं, खोज ही नहीं करते, प्रत्युत अपना वेसा ही जीवन बनाने का भी प्रयत्न कर रहे हैं। तथापि 
अब तक आये सभ्यता के मूल सिद्धान्त (१) आरम्भिक ज्ञान, (२) मर्यादित नियम और (३) अपवादों की व्यवस्था- 
की ओर उनका ध्यान नहीं गया । मारत की वेदिक आर्य सभ्यता न तो जंगली मूख असभ्यों की सी है और त वतंमान 
भौतिकवादी पाश्चात्त्यों की सी । वह अपने ढंग की निराली है, जिसमें प्रत्येक व्यक्ति ओर समस्त मानव तथा प्राणिः 
समूह को एक समान ही लाभ पहुँचाने का आयोजन है । अतः जब तक उसकी आरम्मिक ज्ञानावस्था, मर्यादा और 
अपवाद की त्रिपुटी पूर्ण रीति से स्वीकार न कर ली जाय, तब तक संसार की कोई भी व्यवस्था चिरस्थायी नहीं हो 
सकती । समाज चाहे जितना उत्तम बनाया जाय, उसमें अपवादरूप से दुष्ट मनुष्य अवश्य पैदा हो जायंगे। इसीलिये 
मर्यादित नियमों में अपवादक नियम अवश्य बनाने पड़ेंगे, फिर चाहे वे आहार, विहार, समाज, युद्ध, राज्य भौर प्रेम, 
दया आदि किसी विषय से सम्बन्ध रखते हों । 

आदि सृष्टि में ऐसे ही नियम थे । परन्तु स्मरण रखना चाहिए कि ये आदिम नियम ऐसी वस्तु नहीं हैं कि जो 
वैज्ञानिकों की प्रयोगशाला या दाशेनिकों के विचारों से निकल पड़े । इन नियमों का पता तो आयों के इतिहास से ही 
लग सकता है कि आदि सृष्ट में मर्यादा और अपवाद अर्थात्‌ धर्म और आपद्धर्म की कया व्यवस्था थी । हमारा दावा 
है कि वेद ही आदि सृष्टि (आरम्भिक अवस्था) का ईश्वरी कानुन है । वेदों में सदेव के लिए मर्यादित घमं भौर 
अपवादों के लिए आपद्धमं का वर्णन है । भतः जो कुछ वेदों में कहा गया है, मनुष्यजाति को इसी के अनुसार व्यवहार 
करने से लाभ हो सकता है, कुदरत के अनुसार नहीं । इसलिए इस उपक्रम के पश्चात्‌ आगे के प्रकरणों में हम अब 
देखेंगे कि वेद कितने प्राचीन हैं, किस प्रकार अपोरुषेय हैं ओर उनमें मनुष्य के लिए मर्यादा ओर अपवाद अर्थात्‌ धर्म 
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वंदा का बाचानता 
इस पुस्तक के उपक्रम से यह बात स्पष्ट हो रही है कि योरप के विचारवान्‌ वर्तमान भौतिक उन्नति से सम्तुष्ट 
नहीं हैं, प्रत्युत मनुष्य की स्वाभाविक स्थिति की खोज में हैं । उन्होंने यह बात निश्चित कर ली है कि मनुष्य अपनी 
उत्पत्ति के समय स्वाभाविक स्थिति में था और सुखी था । परन्तु वह स्वाभाविक स्थिति कसी थी, ज्ञानयुक्त थी या 
शानहीन, इसका कोई प्रमाण नहीं मिलता । केवल अनुमान के सहारे कहा जाता है कि वह स्वाभाविक दशा थी, 
कुदरती हालत थी और सबका व्यवहार नेचर के अनुसार था । परन्तु विचार करने से ज्ञात होता है कि मनुष्य के 
साध कुदरत का वह सम्बन्ध नहीं है, जो उसका पशुओं के साथ है । इसलिये उसकी स्थिति बिलकुल ही नेचर के सहारे 
नहीं रह सकती । इसका कारण यही है कि मनुष्य पशु नहीं, किन्तु ज्ञानी जीव है। अतः उसको नेचर के बाह्य अंश से 
कोई प्रेरणा नहीं मिल सकती । उसे तो नेचर के आन्तरिक और बौद्धिक अंश से ही ज्ञान का स्पष्ट उपदेश होता है । 
तभी बह बुद्धिपूवेक अपनी स्थिति बना सकता है और सुखी रह सकता है । इसीलिये आयो का विश्वास है कि आदि- 
सृष्टि के समय अर्थात्‌ उत्पत्ति के साथ ही मनुष्य को परमात्मा की ओर से ज्ञान की प्रेरणा हुई । वही ज्ञान वेद हैं। 
परन्तु वेदों की इतनी लम्बी प्राचीनता पर, उसकी आदिमकालीनता पर, अपौरुषेयता पर, अनेक विद्वानों का विश्वास 
नहीं है । ने कहते हैं कि वेदों में जिन ऐतिहासिक नामों का उल्लेख पाया जाता है और ज्योतिष सम्बन्धी जिन 
घटनाओं के संकेत पाये जाते हैं, उनसे वेदों का समय मिश्र की सभ्यता से भी कम सिद्ध होता है । किन्तु हम देखते 


हैं कि इस आरोप में कुछ भी दम नहीं है, क्योंकि वेदों में ऐतिहासिक अथवा ज्योतिष सम्बन्धी किसी भी ऐसी घटना 
का उल्लेख नहीं है, जिससे कि वेदों की आदिसकालीनता पर यह आक्षेप किया जा सके । 


मिश्र की सभ्यता 

रही मिश्च की सभ्यता, वह तो बहुत ही अर्वाचीन है । 'हा्म्सवर्थ हिस्ट्री ऑफ दि बल्ड' में मिश्र की भूमि की 
उत्पत्ति के विषय में छिखा है कि “मिश्र की जमीन प्रति एक सौ वर्षमें ५ इञ्च के हिसाब से नील नदी द्वारा मिट्टी 
एकत्रित करती है । इस समय तक मिट्टी का जो सबसे बड़ा स्तर एकत्रित हो,पाया है, उसकी मोटाई २६ फीट से 
६२ फीट तक है । अतः ३५ फीट की औसत मानने से यह जमीन ६००० वर्षों में इतनी मोटी हो पाई होगी । किन्तु 
इससे भी अधिक उसे १०००० वर्ष की मानना चाहिये । इसके पहिले वहाँ बिलकुल ही मंदान था और बुशमेनों की 
तरह के जंगली मनुष्य रहते थे ।``° `°" मिश्र का लिखित इतिहास वहाँ के. प्रथम राजवंश से आरम्भ होता है, जो ईस्वी 
सनु पूर्वे ५५०० तक जाता है और छठे, बारहवें तथा अठारहवें राजवंश से मिल जाता है। इस लिखित इतिहास 
काल के पूर्वं का समय नहीं कहा जा सकता कि वह और कितने समय पूर्व तक जाता है । | 


f The accumulations of deposit is about 5 inches in a century (4.7 at Naukratis, 5. at 
Abusir, 5.5 at Cairo); and the depth of it is not less than 26 ft., and varies in different 


मिश्च की सभ्यता 


इसका मतलब यहु है कि मिश्र की जमीन केवल १०००० वर्ष की पुरानी है और वहाँ की लिखित सम्यता त 
वहाँ के भ्रथम राजवंश से ही आरम्भ होती है जो केवल (५५००+१९२६ = ) ७४२९ वषे की ही प्राचीन सिद्ध 
है । इसके पूर्व का समय अन्वकार में है । अतः वह वहाँ की सभ्यता का साधक बाधक नहीं है। अतएव वहाँ की 
सम्यता जो लिखित प्रमाणों से सिद्ध होती है, वह ७४२६ वर्ष की प्राचीन है और हमें मान्य है। किन्तु हम देखते 
हैं कि भारतीय आर्यों की लिखित सभ्यता इससे बहुत अधिक प्राचीन प्रमाणित होती है । क्योंकि समी इतिहासप्रेमी 
जानते हैं कि भारत के अन्तिम सम्राटू राजा चन्द्रगुप्त के दरवार में यूनान का राजदूत मेगस्थनीज रहा करता था 
और उसने राज्य के पुस्तकालय से एक वंशावलि प्रास की थी, जिसे उसने अपने ग्रन्य में उद्धृत किया था । इसी 
प्रकार उस बंशावलि को ओरायन ने भी लिखा था । इस वंशावलि के विषय में मेगस्थनीज ने लिखा है कि इसमें 
बकस के समय से ग्रेलेकजेंडर-चन्द्रगुस्त के समय तक १५४ राजाओं की गणना है । जिनके राज्यकाल की अवधि ६४५१ 
वर्ष तीन मास है । ओरायन इतना और कहता है कि इस अवधि में तीन वार प्रजासत्तात्मक राज्य भी स्थापित हुए 
थे । इस वर्णन को कई एक विद्वानों ने कुछ मतभेद के साथ अपने अपने ग्रन्थों में उद्धृत किया है # | यह वर्णन 
सम्राट्‌ चन्द्रगुत के समय का है। चन्द्रगुप्त को हुए आज तक २२५० वर्ष हो चुके । अतएव दोनों समयों को मिलाने से 


places down to 62 ft. The lower depths are, however, often mixed with sand-beds, and do 
not show the continuous mud-deposit; hence the average depth of 39 ft, is too large, and if we 
accept 35 ft. it will certainly be a full estimate. At the average rate of deposit, this would be 
formed in 6,000 years. But on the other hand, the deposit may have been slower at the 
beginning, and hence the age would be earlier. Also, the full depth may be greater, owing 
to some borings hitting on ground which was originally above the river. Hence the extreme 
limits of age of Nile-depposit in different positions are perbaps 7,000 to 25,000 years, and 
probably about I0,000 years may be a likely age for the beginning of continuous Nile mud 
stratification. Hence it is clear that the start of the civilisation Was about contemporary With 
the first cultivable ground. Thus it would seem that Egypt, as an almost desert Tegion, 
before the formation of the cultivable mud-flats, was the last home on the Mediterranean of 
the hunters who continued in the Palaeolithic stage. The physical type of the figures which 
we can attribute to this earliest population has the Bushman characteristics of fatness of the 
thighs and hips with a deep lumber curve... The written history extends back to the first 
dynasty, and places that at 5,500 B. C., and this is checked at the sixth twelth, and 
eighteenth dynasties by records of the rising of Sirius, and of the seasons in the shifting year, 
which agree to this dating in general. For the length of the prehistoric age before these 
written records there is no exact dating.—Harmsworth History of the World, pp 233-234. 


* Magasthenes, the envoy of Alexander to Kandragupso (Chandragupta), king of the 
Gangarides, discovered chronological tables at Polybhottra, the residence of this King, which 
contain a series of no less than I53 kings, with all their names from Dionysius to Kandragupso, 
and specifying the duration of the reign of every one of those kings, together amounting to 
6,45l years, which would place the reign of Dionysius nearly 7,000 years B.C., and conse- 
quently I,000 years before the old king found in the Egyptian tables of Manetho (viz. the head 
of the Tinite Thebaine dynasty) who reigned 5,867 years B.C. and 2,000 years before Sauf, 
the founder of the Gizeh pyramid.—Theogony of the Hindus by Count Bjornstjerna, P. 45. 


Ei वेदिक सम्पत्ति 


(६४५१-२२५० ) ५७०१ बे होते हैं, जो मिश्र की सभ्यता से (५७०१-७४२६= ) १२७२ वर्ष अधिक होते 
हैं । यदि मिश्र के पहिले राजा से बाहर सौ वर्ष पुवं तक भी वहाँ की सभ्यता को मान लें, तो भी वह यहाँ की सभ्यता 
से प्राचीन नहीं हो सकती । इसी तरह एक दूसरे ऐतिहासिक प्रमाण से भी आर्यो की लिखित सभ्यता ८००० वप से भी 
अधिक प्राचीन सिद्ध होती है। इतिहास के पढ़नेवाले जानते हैं कि 'दबिस्तान' नामक लेख जो कशमीर में मिले हैं, उन 
में बेकिटरया में राज्य करनेवाले हिन्दू राजाओं की नामावलि लिखी है । यह नामावलि सिकन्दर तक ५६०० वर्ष की 
सिद्ध होती है† । इन राजाओं के लिए मिल महोदय ने लिखा है कि ये राजा निश्चय ही हिन्दू थेन । इससे भी मिश्र 
की सभ्यता भारत की सभ्यता से प्राचीन सिद्ध नहीं होती, किन्तु वहाँ अर्वाचीन ही सिद्ध होती है । 


ऊपर मेगस्थनीज द्वारा उद्धृत जिस वंशावलि का जिक्र किया गया है, वह कितनी सही थी इसका अनुमान इसी 
से हो सकता है कि उसमें महीने तक भी दिये हुए हैं। इसके अतिरिक्त उसमें यहाँ चरितार्थ हुई तीत बार की प्रजासत्तात्मक 
शासनप्रणाली का भी वर्णन है, जिससे एक तो यह बात अच्छी तरह सिद्ध हो जाती है कि उस वंशावलि के समस्त 
राजा इसी देश में हुए हैं । ऐसा नहीं है कि आर्यो के कहीं बाहर से आने का भी समय उसी में मिला हो । दूसरे प्रजा- 
सत्तात्मक जैसी उदार नीति का भी पता मिळता है, जिससे आयों की तत्कालीन उच्च सभ्यता में कोई शङ्का नहीं रह 
जाती । मिश्र की सभ्यता के लिए विद्वानों के हृदय में जो स्थान है, वह वहाँ के पिरामिडों और उनमें रखी हुई ममी (मुर्दो) 
के ही कारण है। पर स्मरण रखना चाहिये कि उनकी इस सभ्यता में भी भारतीय आर्यों का सहयोग है। मिश्च के इन 
मुदो में जो नील का र्ग लगा हुआ है और इन मुदों को गाड़ने में जो इमली की लकड़ी काम में लाई गई है, वे दोनों 
पदार्थ वहाँ इसी देश से गये हैं । नील और इमली भारत के सिवाय संसार में और कहीं होती ही नहीं । इसीलिए नील को 
इण्डिगो कहते हैं, जिस का अर्थ 'भारतीय' होता है और इमली को टेमेरिण्ड कहते हैं, जो 'तमरेहिग्द' का अपश्र'श है। 


इस नील रङ्ग का व्यापार मिश्र की जिस नदी के द्वारा होता था, उसको भी यहाँ वाले नील ही कहते थे, जो 
वहाँ नाइल के नाम से अब तक प्रसिद्ध है। जायसवाल महोदय कहते हैं कि भारतवासी नील नदी को जानते थे । हम 
कहते हैं कि यहाँवाले नील नदी को जानते ही न थे, प्रत्युत उन्होंने ही उसका नामकरण भी किया था* । इसीलिए 
मिश्र की सभ्यता भारतीय आर्यों की सभ्यता से प्राचीन नहीं, प्रत्युत वह भारतीय इतिहास के अन्तिम राजवंश सेमी 
नवीन है । ऐसी दशा में उस सभ्यता की तुलना वेदों के समय के साथ नहीं हो सकती । वेद तो आर्यों के प्रारम्भिक 
इतिहास से भी पूर्व के हैं। अतएव वे न केवल मिश्र की सभ्यता से ही प्रत्युत संसार की समस्त मानवीय सभ्यताओं से 
भी अधिक प्राचीन हैं । परन्तु जो लोग वेदोंसे इतिहास ओर ज्योतिष सम्बन्धी वर्णनों को निकाल कर वेदों को नवीन 
सिद्ध करना चाहते हैं, उनके मत की भी आलोचना कर लेना आवश्यक है। 


_ The Bactrian document, called Dabistan (found in Kashmir and brought to Europe 
by sir W. Jones ) gives an entire register of kings, namely, of the Mahabadernes, whose first 
link reigned in Bactria 5,600 years before Alexander’s expedition to India and consequently 
several hundred years before the time given by the Alexandrine text for the appearance of 
the first man upon the earth.—Ibid, P.']34 


That these Bactrian kings were Hindus is now universally admitted. 


Mills History of India, Vol. IT, PP. 237, 238. 
* The Greek and Roman name Neilos is certainly not traceable. to either of ‘Egyptian 


names of the river, nor does it seem philologically connected with the Hebrew ones. It may 


be like ‘schichor’ indicative of the colour of the river, for we find in Sanskrit Nila ‘blue’ 
probably especially ‘dark-blue’ .also even black as nilapanka ‘black mud.” 


—Ency. Brit., Vol. शा, P, 705. 


पुराणों की वंशावलियां 


वेदों में ऐतिहासिक वर्णन 


वेदों में ऐसे शब्दों को देखकर जो पुराणों में ऐतिहासिक पुरुषों, नदियों और नगरों के लिए व्यवहृत हुए हैं, | 
प्रायः विद्वान कहते हैं कि वेदों में इतिहास है और उस इतिहास का सिलसिला पुराणों में दी हुई वंशावलियों के साथ | 
बठ जातां है । वे कहते हैं कि वेद में आये हुए ऐतिहासिक राजाओं की पीढियों को पौराणिक वंशाबलि में देखकर और 
२०-२५ वर्ष की पीढी मानकर, वेद का काल निश्चित किया जा सकता है और ज्योतिष के द्वारा निकाले गये समय 
के साथ मिल जाता है । "भारतवर्ष का इतिहास” प्रथम खण्ड के पृष्ठ ५५ में श्रीमान्‌ मिश्र बन्धु कहते हैं कि “विलसन 
ने वेवस्वत मनु के पुत्र इक्ष्वाकु का समय ३५०० ई० सन्‌ पूर्व माना है । वेदों के अवलोकन से विदित होता है कि 
उनमें रामचन्द्र के पू्ंपुरुष सुदास. का यदु, तुवंसु और मनु के बंशजों के साथ युद्ध वणित है। 


'सुदास रामचन्द्र से ११ पीढी पहिले हुए थे, अतः इन दोनों का अन्तर प्रायः ३०० वर्ष का था । सो यह समय 
२४५० विक्रम पूर्व का पड़ता है । सुदास के पीछे किसी सूर्यवंशी राजा का वर्णन वेदों में नहीं है । उघर स्वयं चाक्षुष 
मनु, वेवस्वत मनु और ययाति वैदिक ऋषियों में थे । वैवस्वत मनु का समय ऊपर ३५०० विक्रम पूर्व लिखा जा चुका 
है । चाक्षुप मन्वन्तर के ठीक पहिले का होने से ४००० विक्रम पूर्व का माना जा सकता है । श्रत: पौराणिक कथनों का 
वैदिक वर्णनों से मिलान करने पर प्रकट होता है कि २५०० से ४००० विक्रम पूर्व तक के कथन वेदों में हैं । 


'ऊपर लिखा जा चुका है कि तिलक महाशय ने ज्योतिष के आघार पर वेदों का समय ४००० विक्रम पूं सें 
२५०० विक्रम पूर्वं तक माना है । हम देखते हैं कि वही समय पौराणिक वर्णनों से भी निकलता है' । इस वर्णन में 
पौराणिक वंशावलि के साथ वेदों के शब्दों और लो० तिलक महाराज के ज्योतिष के निष्कर्ष का सामझस्य किया गया 
है । परन्तु इस सामञ्जस्य में दो दोष हैं । एक तो पौराणिक वंशावलियाँ आनुपूर्वी राजों की वंशावलियाँ नहीं हैं, किन्तु 
प्रसिद्ध प्रसिद्ध राजाओं की नामावलियां हैं । दूसरे वेदों में ऐतिहासिक राजाओं का वर्णन नहीं है और न वेदों में किसी 
ज्योतिष की ही घटना का उल्लेख है । ऐसी दशा में वेदों से वेदों का कोई समय निश्चित नहीं हो सकता । वेदों से इस 
प्रकार का समय निश्चित करने का मौका प्रायः पुराणों ने ही दिया है । क्योंकि पुराणों ने नामावलियों को वंशावलि' 
बनाकर और वेदिक अळङ्कारों को राजाओं के इतिहासों के साथ जोड़कर उपयूक्त झंझट फला दिया है । अतः हम यहाँ 
पहिले देखना चाहते हैं कि क्या ये बंशावलियाँ सही हैं और फिर देखता चाहते हैं कि क्या वेदों में किसी इतिहास या 
ज्योतिष घटना का उल्लेख हु? 


पुराणां की बंशावलियाँ 


पुराणों में जो वंशाबलियाँ दी हुई हैं, उनके दो विभाग हैं । पहिला विभाग महामारतयुद्धसे उस परार का हूं 
और दूसरा विभाग इस पार का । पहिला विभाग वंशावलि नहीं प्रत्युत नामावलि हैँ और दूसरा विभाग वंशावलि 
हुँ । अतः हम यहाँ पहिले विभाग की पड़ताल करते हैं । (१) पहिले विभाग की वंशावलि के नामों की संख्या 
निश्चित नहीं है प्रत्येक पुराण में अलग अलग संख्या दी हुई है । विष्णुपुराण में मनु से लेकर महाभारत कालीन बृहद्वल 
तक ६२ पीढी, शिवपुराण में ८२ पीढी, भविष्यपुराण में 8१ पीढी और मागवत में ८८ पीढी लिखी हें। इस से ज्ञात 
होता है कि यड्‌ वंशावलि नहीं प्रत्युत नामावलि हैं । (२) महाभारत के प्रथम अध्याय में सूक्ष्म और विस्तार के नाम 
से पास ही पास दो वंशावलियाँ दी हुई हैं । ये वंशावलियाँ भी मनु से लेकर महाभारतकालीन झान्तनु तक को ही हैं । 


पर एक में ३० पीढी और दूसरी में ४३ पीढी के नाम हैं। इससे मी ये नामवलियां ही ज्ञात होती हूँ (३) Eos 5 
चंशावलियों में पिता पुत्र के नामों का भी ठिकाना नहीं है । - 275 ८5४ पक 


- ४० वेदिकं सम्पत्ति 


रामायण~- महाभारत 


वाल्मीकि रामायण में दिलीप के भगीरथ, उनके ककुत्स्थ, उनके रघु और रघु की बारहवीं पीढी में अज का होना 
लिखा है, पर रघुवंश में दिलीप के रघु और रघुके पुत्र अज लिखे हुए हैं । वाल्मीकि के अनुसार रघु दिलीप के प्रपौत्र 
ठहरते हैं, किन्तु रघुवंश के अनुसार वे पुत्र ही ज्ञात होते हैं । (४) इसी तरह महाभारत में नहुष और ययाति चन्द्रवंश में 
गिनायेगये हैं, पर बाल्मीकि रामायण बालकाण्ड सगे ७० के श्लोक ३६ में लिखा है कि सूर्यवंशी अम्बरीष के नहुष, 
नहुष के ययाति और ययाति के नामाग हुए | इससे भी ये नामावलियाँ ही सिद्ध होती हैं (५) इन नामावलियों में बीच 
के हजारों नाम छूट गये हैं । इसका उत्कृष्ट प्रमाण सूर्यवंश और चन्द्रवंश के मिलान से मिलता है । सभी जानते हैं कि 
मनु से सूर्यवंश चला और उन्हीं मनु की इला नामी पौत्री से चन्द्रवंश चला । मनु से इक्ष्वाकु हुए और इक्ष्वाकु की पुत्री 
से चन्द्रवंश का मूलपुरुष पुरूरवा हुआ । अर्थात्‌ दोनों वंश एक साथ ही आरम्भ हुए पर आगे चलकर दोनों की पीढियों 
में जो घट बढ़ हुई वह बहुत ही सन्देहात्मक है [क] युधिष्ठिर चन्द्रवंश की ५० वीं पीढी पर हुए । किन्तु इनका सम- 
कालीन सूर्यवंशी राजा बृहद्वल सूर्यवंश की ६२ वीं पीढी में देखा जाता है । [ख]परशुराम ने सहस्राजु'न को मारा था, 
जो चन्द्रबंश की १६ वीं पीढी में हुआ था । परन्तु उन्हीं परशुराम के भय से सूर्यवंश का राजा अशमक, जो स्त्रियों में 
छिपने से नारीकवच भी कहलाता है, सूर्यवंश की ५२ वीं पीढी में था । [ग]विश्वामित्र चन्द्रवंश की १५ वीं पीढी पर 
थे, पर उन्होंने वसिष्ठ के लड़कों को जिस कल्माषपाद राजा के हाथ से मरवा डाला था, वह सूर्यवंश की ५२ वीं पीढी 
में था । [घ] राजा सुदास सूर्यवंश की ५१ वीं पीढी में था, पर इसका युद्ध राजा ययाति के लड़कों से हुआ था जो 
चन्द्रवंश की छठी पीढी में थे । [ङ] भगीरथ सूर्यवंश की ४३ वीं पीढी में थे, पर इन्हीं के समय में जिन जह्नू_ ने गङ्गा 
का पात कर लिया था, वे चन्द्रवंश की ८ वीं पीढी में थे। [च] सर्वकाम सूर्यवंश की ५० वीं पीढी में था, पर इससे 
ययातिके पुत्र द्रुह्य को मारा+था, जो चन्द्रवंश की छठी पीढी में था । इस तरह से दोनों वंशों में कोई ३५ पीढी का 
अन्तरे पड़ता है, जिससे स्पष्ट हो जाता है कि ये वंशावलि नहीं प्रत्युत नामावलि हैं ।: 


. , (६) वेचस्वत मनु से दो वंश चलते हैं---एक अयोध्या में, दूसरा मिथिला में । अयोध्यावाले बंश के रामचन्द्र 
इक्ष्वाकु से. ६३ वीं पीढी.पर थे, पर इन्हीं के समकालीन मिथिला के राजा जनक इक्ष्वाकु से १७ वीं पीढी पर थे । इस 
से भी दोनों वंशों में ४६ पीढी. का अन्तर पड़ता है (७)-यदि इन पीढियों, को सही माना जाय और सूर्य तथा चन्द्रवंश 
को एक ही समय से चला हुआ माना जाय, तो रामचन्द्र सूर्यवंश में मनु से ६३ बीं पीढी पर और राजा युधिष्ठिर उन्हीं 
मनु की पोत्री से चळनेवाले चन्द्रवंश की ५० वीं पीढी पर थे। कृष्णचन्द्र राजा युधिष्ठिर के समकालीन थे ही, ऐसी 
दशा में वे रामचन्द्र से १३ पीढी अर्थात्‌ कोई ३२५ वषं पूर्व के सिद्ध. होते हैं और रामरावण युद्ध महाभारत युद्ध के बाद 
का सिद्ध होता है । ऐसी हालत में ये वंशावलियाँ नहीं कही जा सकतीं । ये तो नामावळियाँ हैं और प्रसिद्ध २ राजाओं 
का वणेन करने के लिएं एकत्रित की गई हैं।। चन्द्रवंश का वर्णन करते हुए महाभारत में स्पष्ट लिखा है कि-- 


श्रपरे ये च पुर्व च भारता इति विश्रता: । 
भरतस्यान्ववाये हि देवकल्पा महौजसः ।। 
बसूवुब्रं हसकल्पाश्च ब्रहवो राजसत्तमाः । 
येषामपरिमेयाति नामघेयानि सर्दशः ॥॥ 
. तेषां तु ते यथामुख्यं कीतं यिष्यामि भारत । _ 
- _ महाभागान्देवकल्पान्सत्याजंवपरायणान्‌-।। . 


[महाभारत -आदि० ३।४३-४५] 


ऐतरेय ब्राह्मण की; साक्षी 


अर्थात्‌ राजा भरत के पीछे और पहिले देवताओं के समान महाप्रतापी ब्रह्मनिष्ठ राजा अरतकुल में हो 

वे भी सब भरत नाम से ही विख्यात थे । उनके असंख्य नाम हैं, इसलिए गिने नहीं जा सकते । यहाँ तो मुख्य मुख्य 

राजों का जो देवताओं के समान बड़े भाग्यशाली और सत्य तथा विनय से पूर्ण हो गए हैं, उन्हीं का वर्णन करते हैं । इसी 
सूयवंश का वणन करते हुए भागवत में भी लिखा है कि 


श्रूयतां मानवो वंशः प्राचुर्येण परन्तप । 
न शयते विस्तरतो वक्लु' वर्षशतेरपि ॥। 


[ श्रीमद्भागवतत ] - 

अर्थात्‌ मनु के वंश को खूब सुनिये, पर विस्तार से तो उसका वर्णन सौ वषं में मी नहीं हो सकता। यहाँ इच्छा 
की गई थी कि 'तेषां नः पुण्यकीर्तीनां सवधां बद विक्रमातु' अर्थात्‌ सबों का वर्णन सुनाइये, किन्तु सबका दर्शन अवश्य 
समझकर कहा गया कि सुनिये ! खूब सुनिये |! पर विस्तार से तो सौ वर्षो में भी नहीं सुनाया जा सकता । इसका 
तात्पर्यं यही है कि प्रधान प्रधान राजों का ही वर्णन किया जा सकता है, सबका वर्णन नहीं । वह सत्य भी है । हमने अभी 
गत पृष्ठो में जिस चन्द्रगुस की वंशावलि का जिक्र किया है, वही आज तक नौ हजार वर्ष की पुरानी सिद्ध होती है, जो 
इन वंशावलियों और ज्योतिष द्वारा निकाले गये ६००० वर्ष के समय से डोढी प्राचीन है। 

इस प्रकार की बंशावलियों का वर्णन जो किसी खानदान विशेष से सम्बन्ध रखता है, पुराणों में भी पाया जाता 
है। भागवत &।७ में लिखा है कि, 'षष्टिवंषंसहत्राणि षष्टिर्वर्षशतानि च। नालर्कादपरो राजभ्मेदिनीं बुभुजे युवा ॥! 
अर्थात्‌ केवल अलक ने ही ६६००० वर्ष राज्य किया । यह अलक किसी खानदान का आस्पद प्रतीत होता है । ऐसी 
दशा में जब एक एक खानदान नौ नौ हजार और छियासठ छियासठ हजार वषं राज्य करने वाला हो चुका है, तब 
दस बीस नामों से बनी हुई उल्टी सीधी साधारण फेह्रिस्तों से आयों का, मन्वन्तरों का और वेदों का इतिहास निकालता 
कैसे ठीक हो सकता है ? इसलिए पौराणिक वंशावलियों को नामावलियाँ ही समझना चाहिये । क्योंकि पौराणिक 
वंशावलियाँ जिन प्राचीन नामावलियों के आधार पर बनीं हैं, उनके कुछ नमूने अब तक ब्राह्मण ग्रन्थों में पाये जाते हैं । 
मैत्रायष्युपनिषद्‌ प्रपाठक १ खण्ड ४ में लिखा है कि-- 

'अथ किमेतैर्वापरेऽन्ये । महाघनुर्घराश्चकवतिनः केचित्‌ मुद्यम्तमूरिषुम्नेन्द्रद् म्तकुव लयाश्वयोवनाश्वव दृध्युश्वा- 
श्वपति: शशविन्दुहरिशचन्द्राऽम्बरीषननक्तुसर्यातिययात्यनरण्याक्षसेनादय, अय मरुत्तभरतप्रभुतयो राजानः । 

एक नामावलि है जिसमें सूर्य और चंद्र दोनों वंशों के राजाओं के नाम आये हैं । ये सब राजा चक्रवर्ती 

कहे गये हैं, इसीलिए एक जगह संग्रह कर दिये गये हैं । 


ऐतरेय ब्राह्मण की साक्षी 


इसी तरह की दूसरी नामावलि ऐतरेय ब्राह्मण ७ । ३४ में लिखी हुई है । उसमें लिखा है कि -- 

'काबेषयः तुर।, साहदेव्यः सोमकः, साञंजंय: सहदेवा, देवावृधो बभ्यः, वेदर्भो भीमः, गान्धारो नग्तजितु, 
जानकिः ऋतुवितू, पंजवनः सुदसः"*" ``" """ `` ***सर्वे हैव महाराजा श्रासुरादित्य इव ह स्म भियां प्रतिष्ठितास्तपन्ति 
स्वाध्यो दिग्भ्यो बलिमावहुन्ते ।' ! 

इसमें भी सावंभौम राजों को उनके देश आदि के.साथ कहा गया है। इन नामावलियों से स्पष्ट हो जाता है कि 


प्राचीन काल में प्रसिद्ध प्रसिद्ध खानदानों की, चक्रवर्ती राजाओं की और सावंभौम राजाओं की बड़ी बड़ी अनेकों नामाव- 
लियाँ थीं, जिनको एक में मिला मिलाकर पौराणिक बन्दीजनों ने वंशावलियों का रूप दे दिया है। इसलिये इनके सहारे 


४२ बेदिक सम्पत्ति 


के इतिहास की वर्षसंख्या नही निकल सकती । रहा दूसरा विभाग जो महाभारत से इस पार का है, उसमें चार वंशावलियां 
बाहंद्र्थ वंश से आरम्भ होकर नग्दवंश तक की हैं, जो ठीक हैं और वंशावलियाँ ही हैं । परन्तु वेदों का समय उनसे अथवा 
आर्यो की किसी भी वंशावलि से नहीं निकल सकता, चाहे वह महाभारत के इस पार की हो या उस पार की । इसका 
` सुहृढ़ कारण यह है कि वेदों में इतिहास से सम्बन्ध रखनेवाली कुछ भी सामग्री नहीं है । 

वेदों में जो ऐतिहासिक सामग्री दिखती है, उसका कारण भी पुराण ही है । जिस प्रकार नामावलियों को 
वंशावलियां बनाकर पुराणों ने आर्यो के इतिहास की दीघेकालीनता में सन्देह उत्पन्न करा दिया है, उसी तरह वेदों के 
चमत्कारपूर्ण आलङ्कारिक वर्णतो को ऐतिहासिक पुरुषों के साथ मिलाकर वेदों में इतिहास का भी भ्रम उत्पन्न करा दिया 
है । पुराणकारों ने प्रयत्न तो यह किया था कि वेदों के चमत्कारपूर्ण गूढ़ वर्णनों को ऐतिहासिक घटनाओं के साथ मिलाक 
उनका रहस्य ऐसी जनता तक भी पहुँचा दिया जाय जो वेदों की सूक्ष्म बातें नहीं समझ सकती | श्रीमड्ागवत १।४।२५ 
में लिखा भी है कि 'भारतब्यपदेशेन ह्या्नायार्थश्च दाष्ितः? अर्थात्‌ पुराणों में भारत के इतिहास के मिष से 
वेदों का रहस्य ही खोला गया है। यही कारण है कि महाभारत में भी स्पष्ट कर दिया गया है कि ' इतिहास पुराणाश्यां- 
वेदं समुपब् द्येत्‌? अर्थात्‌ इतिहासपुराणों से वेदों का मर्म जाना जाता है। 

परन्तु इस चातुर्य का फल यह हुआ कि लोग वेदों से ही पौराणिक इतिहास निकाल रहे हैं । वे कहते हैं कि वेदों 
में पुरूरवा, आयु, नहुष, ययाति, वशिष्ठ, जमदग्नि, गङ्गा, यमुना, अयोध्या, ब्रज और अर्व आदि नाम हैं । इतना ही 
नहीं, प्रत्युत वेदों में राजाओं के युद्ध का भी वर्णन है। 

इससे सिद्ध होता है कि वेदों की यह ऐतिहासिक सामग्री वही है जिसका विस्तार पुराणों में किया गया है | किन्तु 
इस आरोप में कुछ भी दम नहीं हैं। इससे वेदों में इतिहास सिद्ध नहीं होता । इसका कारण यह्‌ है कि वेदों, ब्राह्मणों 
और पुराणों के सूक्ष्म अवलोकन से ज्ञात होता है कि संस्कृत के समस्त साहित्य में इतिहास से सम्बन्ध रखनेवाले 
असम्भव, सम्भवासम्भव और सम्भव तीन प्रकार के वर्णन पाये जाते हैं, जो तीन भागों में बटे हैं । इनमें जितना भाग 
असम्भव वर्णन से सम्बद्ध है, बह वेद का है और किसी न किसी चमत्कारिक अथवा जातिवाचक्र पदार्थं से सम्बन्ध रखता हैं, 
किसी मनुष्य, नगर, नदी और देश आदि व्यक्तिवाचक पदार्थ से नहीं । परन्तु जितना भाग सम्भवासम्भव और सम्भव वर्णन 
से सम्बन्ध रखता है वह पुराणों ओर ब्राह्मणग्रन्थों में ही आता है, वेदों में नहीं। इसका कारण है--कल्पना करो कि वेद 
ने किसी पदार्थ के लिये कोई चमत्कारिक वर्णन किया और इधर ब्राह्मण-काळ में उसी नाम का कोई मनुष्य हुआ, जिसका 
चरित्र साघारण मानुषी था । अब कुछ काल बीतने पर किसी कवि ने पुराणकाल में एक कल्पना की और उस कल्पना 
में दोनों प्रकार के वर्णन मिला दिए, जो आगे चलकर यह सिद्ध करने की सामग्री बन गई कि दोनों एक ही हैं । ऐसी 
दशा में यह निर्णय करना कठिन हो जाता है कि कितना भाग ऐतिहासिक है और कितना आळड्धारिक । 


संस्कृत साहित्य में इस विषय के अनेकों प्रमाण विद्यमान हैं । विश्वामित्र और मेनका वेद के चमत्कारिक पदार्थं हैं। 
इधर दुष्यन्त और शकुन्तला मनुष्य हैं | पर दोनों को एक में मिलाने से भरत को इन्द्र के यहाँ जाना पड़ा । इन्द्र भी 
चमत्कारिक पदार्थ है । ऐसी दशा में भरत और दुष्यन्त को, मेनका और विश्वामित्र के साथ जोड़कर, यही तो 'ञ्रम 
करा दिया गया है कि वेदों में भरत के पूर्वजों का वर्णन है । पर यदि वेदों को खोलकर विश्वामित्र और मेनका वाले मन्त्रों 
को पढ़िये, तो उनमें मानुषी वर्णन लेशमात्र भी न मिलेगा और न इन्द्र के यहाँ जानेवाले बेदिक भरत का इस लौकिक 
भरत से कुछ सम्बन्ध दिखेगा” 


शान्तनु की शादी गङ्गा से हुई । इधर शान्तनु के भीष्म हुए । पहिला वर्णन बैदिक है--चमत्कारिक पदार्थों का है 
और दूसरा ऐतिहासिक है । किन्तु एक में जोड़ देने से परिणाम यह हुआ कि लोग भीष्म को गङ्गा नदी का पुत्र समझते 
हैं । गङ्गा और शान्तनु को मिलाकर वेदिक अलङ्कार बनता है प्रोर सीघे साघे शान्तनु और सीघे सादे भीष्म को लेकर 


बेदो में इतिहास--भ्रम 


सांसारिक इतिहास बनता है । कहने का मतलब यह है कि इस दूसरे समुदाय का वर्णन बहुत ही ध्यानपूर्वक पढ़कर 
लायक है । हमने ऊपर जो दो प्रसङ्ग लिखे हैं, उनसे यही सूचित होता है कि हिन्दुओं का चाहे जो इतिहास वेद में 
बतलाया जाय, पर तुरन्त देख लेना चाहिये कि उसमें कहीं चमत्कारिक वर्णन तो नहीं है ? ऐसा करते से उसमें अपूवंता | 
मिलेगी और वह अमानुषी सिद्ध होगा । : 

हमने पहिले ही लिख दिया है कि मध्मकाळीन कवियों और पुराणकारों ने वेदिक और ऐतिहासिक समान शब्दों 
के वर्ण्यं व्यक्तियों का सम्मिलित वर्णन करके महानु झंझट फला दिया है । इसी से पूर्वपुरुषों की चमत्कारिक उत्मत्तियों 
के वर्णनों का सिलसिला चल पड़ा और यहीं से वेदों में ऐतिहासिक घटनाओं की मिथ्या भ्रान्ति होने लगी । 

हमारे अब तक के कथन का निष्कर्ष यह है कि प्रथम विभागवाले चमत्कारी वर्णन वेदों के हैं ओर दूसरे विभाग 
के वर्णनों का कुछ भाग वेदों का है और कुछ उस नाम के व्यक्तियों के इतिहासों का है, जिसे आधुनिक कवियों ने एक 
में मिला दिया है । अतः सम्भव और असम्भव की कसौटी से दोनों को पृथक्‌ कर लेना चाहिये । शेष तीसरे विभाग 
के व्यक्ति तो ऐतिहासिक हैं ही । इस प्रकार की छानबीन से बेदों में इतिहांस' का भ्रम निकल जायगा । 

आगे हम क्रम से राजाओं और नदियों आदि के वर्णन देकर दिखलाते हैं कि वेद में आये हुये वे शब्द क्या क्या 
अलौकिक भाव दिखलाते हैं । किन्तु पहले वह वर्णन दिखलाना चाहते हैं जिसे श्रीमानु मिश्र-ब बन्धुओं ने वेदों से निकाला 
है । आपने बड़ा परिश्रम करके सिर्फ इस एक ही युद्ध का वर्णन निकाल पाया है । आप लिखते हैं कि 


वेदों में इतिहास--अ्रम 


“अब वेदों में लिखित राजनेतिक इतिहास को यथासाध्य संक्षित प्रकारेण क्रमबद्ध कर हम इस अध्याय को समाप्त 
करेंगे । ऊपर कहा जा चुका है कि वेदों में ऐतिहासिक घटनाएँ अप्रासङ्गिक रीति से आई हैं । इसलिए उनमें से अधिकांश 
का वेदों के ही सहारे क्रमबद्ध करना कठिन है। इसलिए हम यहाँ पर मुख्य मुख्य घटनाओं को मोटे प्रकार से सक्रम कहेंगे । 
आर्यो और अनार्यो के सैकड़ों नाम वेद में आये हैं। अनार्यो में वृत्र, दनु, पिप्र सुश्त, सम्बर, बंग्रद, बलि, नमुचि, मृगय, 
अबु द, प्रधान समझ पड़ते हैं । दनु के वंशधर दानव थे, जिनका कई स्थानों में वर्णन है । यह दनु वृत्रासुर की माता थी । 
वत्र के ९९ किले इन्द्र ने तोड़े थे। ६६ और १०० वृत्रों का कई स्थानों पर वर्णन आया है। सम्बर और बंगरुद के सौ किले 
ध्वस्त किए गए । सम्बर के किले पहाड़ी थे और दिवोदास के कारण इन्द्र ने उसे मारा था । दिवोदास सुदास के पिता थे॥ 
इससे सम्बर का युद्ध छब्बीस वींईशताब्दी संवत्‌ पूर्वं का समझ पड़ता है । सुश्न का चलने वाला किला ध्वस्त हुआ । चलने» 
वाले किले से जहाज का प्रयोजन समझ पड़ता है । पिप्र के ५०००० सहायक मारे गये । बलि के 8& पहाड़ी किले थे । 
ये सब जीते गये । सिवाय सम्बर के ओर सबका पूर्वापर क्रम ज्ञात नहीं है। आयों में ऋषियों के अतिरिक्त मनु, नहुष, 
ययाति, इला, पुरूरवा, दिवोदास, मान्धाता, दघीच, सुदास, त्रसदस्यु, ययाति के यदु आदि पांचों पुत्र और पृथु की 
प्रधानता है । ययाति के यदु आदि पांचों पुत्रों के वर्णन कई स्थानों पर आये हैं। दिवोदास ओर सुदास के सबसे अच्छे 
क्रमबद्ध वर्णन हैं । इस विषय में वशिष्ठ का सातवाँ मण्डल बहुत उपयोगी है। इसके पीछे विश्वामित्र का तीसरा मण्डल 
भी अच्छी घटनाओं से पूर्ण है । दिवोदास तृत्सु लोगों के स्वामी थे । वेदिक समय में सूर्यंवंशियों की संज्ञा तृत्सु थी, ऐसा 
समझ पड़ता है | सुदास और उनके पुत्र कल्माषपाद सूर्यवंशी थे ओर पुराणों के अनुसार भगवान्‌ रामचन्द्र का: अवतार 
इन्ही के पवित्र वंश में हुआ था । यही लोग वेद में तृत्सु कहे गये हैं । इन्हीं बातों से जान पड़ता है कि सूर्यवंशी उस 
काल तत्सु कहलाते थे । 

“राजा दिवोदास बहुत बड़े विजयी थे। इन्होंने तुर्वश, द्रुह्य ओर सम्बर को मारा और गड्गु लोगों को सी 
पराजित किया । नहुषवंशी इनको कर देने लगे थे । इनके पुत्र सुदास ने इनके विजयों को और मी बढ़ाया । सुदास. का युद्ध... 
वेदिक युद्धों में सबसे बड़ा है । नहुषवंशी यदु, तुवंश, अनु, दर हथ के सन्तानों ने भारतों से मिलकर तथा बहुत से अः 
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राजाओं की सहायता लेकर सुदास को हराना चाहा । नहुषवं शियों की सहायतार्थ, भार्गव लोग, परोदास, पक्रथ, भलान, 
अलिन, शिव, विशात, कवम, युध्यामघि, अज, सिगरु और चक्षु आये तथा २१ जाति के बैक्ण लोग भी पहुंचे । राजा वचिन 
एक बहुत बड़ी सेना लेकर इनका नेता हुआ। कितने ही सिम्यु लोग भी नाहुषों की सहायतार्थं आए । फिर भी नहुष वंश 
का मुख्य राजा पुरुवंशी इस युद्ध में सम्मिलित न हुआ । नाहुषों ने रावी नदी के दो टुकड़े करके एक नहर निकालकर 
नदी को पार करना चाहा, किम्तु सुदास ने तत्काल घावा बोल दिया। जिससे गड़बड़ में नाहुषों की बहुत सी सेना नदी में 
हब मरी | कवष और बहुत से द्रुहूवंशी इब गये । महा विकराल युद्ध हुआ जिसमें सुदास ते अपने सारे शत्रुओं को 
पूणं पराजय दी । अनु और दुह्मू वंशियों के ६६ वीर पुरुष और ६००० सैनिक मारे गये । और आनवों का सारा सामान 
लूट लिया गया, जो सुदास ने तृत्सु को दे दिया | सात किले भी सुदास के हाथ लगे और उन्होंने युध्यामघि को अपने हाथ 
से मारा। राजा वचिन के एक लाख सैनिक इस युद्ध में मारे गये। अज, सिगरु और चक्षु ने सुदास को कर दिया । इस 
प्रकार रावी नदी पर यह बिराल युद्ध समाप्त हुआ । इसके पीछे सुदास ने यमुना नदी के किनारे भेद को पराजित करके 
उसका देश छीन लिया । इस प्रकार भेद सुदास का प्रजा हो गया । आर्यों का नागों से वेद में कोई युद्ध नहीं लिखा गया 
है । केवल एक बार इतना लिखा हुआ है कि पेदु तामक एक वीर पुरुष के घोड़े ने बहुत से नागों को मारा । इससे जान 
पड़ता है कि आर्यों का नागों से कोई छोटा सा युद्ध हुआ था विश्वामित्र ने अपने मण्डल में भारतं का वर्णन बहुत सा किया 
है। इत लोगों की नाहुषों से एकता सी समझ पड़ती है। वेदों के आघार पर यह संक्षिप्त राजनेतिक इतिहास इसी स्थान 
पर समाप्त होता है। आगे के अध्याय में पुराणों का भी सहारा लेकर बैदिक समय का क्रमबद्ध इतिहास लिखा जायगा । i 
(अध्याय ११ का अन्तिम माग पृ० १८१-१५३) 
आप वेदों से इतना ही इतिहास निकाल सके । श्रच्छा! यदि यह इतिहास था तो इसे और मी कभी किसी ने 
देखा ? इसके उत्तर में आप कहते हैं कि 'इस युद्ध का वर्णन तथा उपयु क्त सब बीरों, राजाओं और जातियों के नाम पुराणों 
में नहीं मिलते हैं। किन्तु ऋग्वेद के सातवें मण्डल में महषि वसिष्ठ ने इसका बड़ा हृदयहारी वर्णन किया है'। (पु० १६७ ) 
चलो छुट्टी हुई । वेदों के ऐतिहासिक पुरुषों का भर्थात्‌ नहुष ययाति के स्वर्ग का वर्णन तो पुराणों ने किया, पर इस युद्ध 
का वर्णन क्यों नहीं किया ?बात तो असल यह है कि पुराण तो मिश्रित इतिहास कहते हैं । इसमें तो मिश्रण भी नहीं है । 
ये.तो कोरे वेदिक अलङ्कार हैं, इ्ट्र-वृत्र के वर्णेन हैं और तारा तथा ग्रहों के योग हैं । इन योगों को ग्रहयुद्ध भी कहते हैं + । 
बारहवें अध्याय में पुराणों कों लेकर जो वैदिक इतिहास दिया है, उसमें निम्न बातें मनुष्य के इतिहास की नहीं 
प्रतीत होतीं वे आकाशीय हैं । जसा कि आप कहते हैं- : 
` ‹देत्यों आदि के आर्यं शत्रु कौन थे सो ज्ञात नहीं । इनके शत्रु बहुत करके इन्द्र ही कहे गये हैं ॥ किन्तु इसका 
निश्चय नहीं है कि इन्द्र देवता मात्र थे अथवा कोई सम्राट्‌ मी । (पू० १८६) । “कहते हैं कि त्रिशङ्कू_ ने वशिष्ठ को 
ह छोड़कर विश्वामित्र से यज्ञ कराया और विश्वामित्र ने त्रिशद्धू को सदेह स्वर्ग भेज दिया।' (पृ० १८८) । “राजा पुरूरवा का 
विवाहं उवंशी नाम्नी अप्सरा से हुआ, जिससे छः पुत्र हुये ॥ उनमें आयु प्रघात है।' (पु० १६१) । राजा पुरूरवा के 
पोत्र नहुषं का इतना प्रताप बढ़ा कि इन्द्रपदवी प्रा हुई" इन्होनेइन्द्राणी शची के साथ विवाह करना चाहा 
औरं ऋषियों से अपनी पालकी उठवाई। वृत्र नामक किसी ब्राह्मण कुमार के वघ करने के कारण इन्द्र जातिच्युत हुए थे! 
( पश ९४) । 'ययाति को शुक्र की कन्या देवयानी और वृषपर्वा की कन्णा शिष्ठा ब्याही थीं । पुराणों में इनका दौ हित्रों 
द्वारा स्वगेच्युत होने से बचाने का हांल कहा गया है! । (पू० १६४) । न i 
वर्णनों से नहीं ज्ञात होता कि ये सब मनुष्य थे । इन्द्र, बृत्र, विशङ्क, विश्वामित्र, पुरवा, उवंशी, नहुष, 
ययाति, शुक्र और देवयानी आदि सब आकाशीय पदार्थे हैं। जिस दिवोदास को आप सम्बर का मारनेवाला कहते हैं, वह. 
+ ताराग्रहाणामन्योन्यं स्यातां युद्धलमागमो-। (सू्ये-सिद्धान्त, अ० ७) 
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पृथ्वी का मनुष्य कंसे हो सकता है ? 'सम्बर' तो मेघ का नाम है । इसी तरह चलनेवाला किला भी सेव है । वृत 
मेघ ही है। इच्द्रत्वृत्र का भळङ्कार तमाम वेदों में भरा है । 


इन्द्र और वृत्र से सम्बन्ध रखनेवाला समस्त वर्णन मेघ भौर विद्युत्‌ का है, जो आकाश ही में चरितार्थ हो सकता 
है । शेष आयु, नहुष और ययाति आदि के वर्णन हम यहाँ विस्तार से करते हैं । जिससे प्रकट हो जायगा कि वेदों में इन | 
नामों का सम्बन्ध किन पदार्थों से है । | 
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्षत्रियों के सूर्य और चन्द्र दो वंश प्रसिद्ध हैं । सूर्यवंश और चन्द्रवंश दोनों की उत्पत्ति वैवस्वत मनु से है । सूर्यश 
का आदि पुरुप इक्ष्वाकु है और चन्द्र का पुरूरवा । पुरूरवा के पूर्व बुध, चन्द्र और शालीनो आकाशी पदार्थ हैं। इसी 
तरह सूर्यवंश का मूल स्वयं सूर्य ही आकाशी पदार्थ है । क्या इन सृष्टि के महात्र चमद्काडिक पदार्थों से मनुष्य पेदा हो| 
सकते हैं ? कभी नहीं । तब समझता चाहिये कि इसका कुछ दूसरा ही भेद होगा । 
भेद वही है जो पहले बतलाया गया है कि वेदों का चमत्कारिक वर्णन लोक के राजाओं के वर्णत के साथ जोड़ 
दिया गया है--सूर्य, चन्द्र, बुध आदि नाम के राजाओं को वेदों के आकाशस्थित सूर्यं चन्द्रादि के वर्णेनों के साथ 
मिला दिया गया है । 
वेद के तीन संसार हैं। एक संसार मनुष्य का शरीर है, दूसरा संसार इस पृथ्वी पर स्थित पदार्थों के सहित माता 
गया है और तीसरा संसार अन्तरिक्ष है, जिसमें सुर्य, चन्द्र, नक्षत्र, विद्युत्‌ और वायु, मेघ तथा प्रकाशादि अनेक पदार्थ हैँ।. 
वेदों में इस आकाशस्थ संसार का वर्णन कम से कम, आधा है। इसमें राजा हैं, ब्राह्मण हैं, आय हैं, क्षत्री हँ 
ग्राम हैं, वीथी हैं, पुर हैं, युद्ध हैं, पशु हैं और अनेक प्रकार के अर्थ-माव बतानेवाले वर्णन भरे हुये हैँ। यहाँ हुम 
नमूने के लिये दो चार वर्णत देते हैं । 
वहाँ के युद्धों का वर्णन इस प्रकार है-- 
इन्द्राविष्ण ह' हिताः शम्बरस्य नव पुरो नर्वात च श्नयिष्टमू । 
शतं विनः सहन च साकं हयो श्रप्रत्यसुरस्थ वीरान्‌ ॥ (कऋऋ० ७।६६।५) 
भ्रध्वर्यवो यः शतं शम्बरस्य पुरो बिभेदाश्मनेव पूर्वो: । 
यो वचिनः शतमिन्द्रः सहत्मपावप-द्रता सोममस्मं ॥ (ऋ० २।१४।६) 


अर्थात्‌ विष्णु-सूये ने शम्बर-बादलों के ९६ नगर नष्ट कर दिये और सौ सहस्र तेजयुक्त अमुर 


वीरों को मार दिया । 


जिस अध्वयूं -सूयं ने शम्बर के एक सौ पुराने नगर वज से तोड़ डाले और जिंस इन्द्र ने असुर के तेजयुक्त सौ सह्त वीरों 
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को मार दिया, उसको सोम दो । 


इस सेता का वर्णन इस प्रकार है-- 
इन्द्र श्रासां नेता बृहस्पतिर्दक्षिणा यज्ञः पुर एतु'सोमः। 
देवसेतानामभिभञ्जतीनां जयन्तीनां मरुतो य्त्वग्रस्‌ । (ऋ० १०।१०३।८) 
अर्थात्‌ इन्द्र इसका नेता हुआ, बृहस्पति दाहिनी ओर और सोम आगे चलां । मरुद्गण, शत्रुओं को कुचलती हुई 
इस देव सेना के बीच में चले । ; 
यहाँ के शादी-विवाहों का हाल पढ़िये 
सोमो वधुयुरभवदश्विनास्तामुभा वरा । 
सुर्या यत्पत्ये शंसन्तीं मनसा सविताददात्‌ (ऋ० १०।८५।९) 
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अर्थात्‌ सोम वधू चाहतेवाला था, अश्विदेव वधू के साथ थे और सूर्य ने मन से पति की इच्छा करनेवाली सूर्या-वधु 
को पति के हाथ में समर्पण किया । 
अंब इनकी खेती किसानी देखिये 
देवा इमं मधुना संुतं यवं सरस्वत्यामधि मणावचकृ षुः । 
इन्द्र आसीत्‌ सीरपतिः शतक्रतुः कीनाशा आसन्मरुतः सुदानवः ॥। (अ्रथ० ६।३०।१) 
अर्थात्‌ देवताओं ने सरस्वतीमें मधुर यव की सेती की, जिसके सीरपति (मालिक) इन्द्र हुए और किसान 
मरुद्गण हुए । 
इन किसानों के पशु क्या हैं ? सो भी देखिये 
एह यन्तु पशवो ये परेयुर्वायुयेषां सहचारं जुजोष । 
त्वष्टा येषां रूपधेयानि वेदास्मिन्‌ तान्‌ गोष्ठे सविता नि यच्छतु ॥ (अथ० २।२६।१ ) 
अर्थात्‌ जिन पशुओं का सहचारी वायु है, त्वष्टा जिनके नामरूप जानता है और जो बहुत दूर हैं, उनको 
सविता-सूर्यं गोष्ठ में पहुंचावे । 
बैदिक जानते हैं कि सूर्यकिरणों को गौ और अश्व कहते हैं। वही सब सूर्य के गोष्ठ में रहते हैं ॥ हमने यहाँ केवल 
नमूना मात्र दिखलाया है । वेदों में आकाशी पदार्थो के द्वारा एक पुरे संसार का वर्णन किया गया है। इन सब वर्णनों 
के साथ उसके वंशों का भी वर्णन है । ऋग्वेद के एक मन्त्र में कहा गया है कि 
गायन्ति त्वा गायत्रिणोऽचंन्त्यकं मकिण: । 
ब्रह्माणस्त्वा शतक्रत उद्ठ शमिव येमिरे ॥ (ऋ० १।१०।१) 
अर्थात्‌ हे शतक्रतो;! तुम्हारे गीत गायत्री आदि गाती हैं.। सूर्य पूजा करते हैं और ब्राह्मण लोग शाखोच्चार को तरह 
तुम्हारी वंशावली का बखान करते हैं । 
आकाशीय पदार्थो के वंश-गान का यहाँ बर्णन किया गया है। नक्षत्र-वंश की बात वाल्मीकि रामायण में 
सी कही गई है कि--- 
सृजन्दक्षिणमारगस्थान्सप्तर्षीनप रान्पुनः । 
नक्षत्रवंशमपरमसुजत्क्रोधसूच्छितः ॥। 
दक्षिणां दिशमास्थाय ऋषिमध्ये महायशाः । 
सृष्ट्वा नक्षत्रवंशं च क्रोधेन कलुषीकृतः ॥ (बाळ० सगं ६०।२१-२२) 
यहाँ त्रिशंकु नक्षत्र का वणंन करते हुए लिखा है कि दक्षिण की ओर एक दूसरा नक्षत्रवंश पेदा किया गया । यह 
ध्यान रखने की बात कि यहाँ स्पष्ट नक्षत्रवंश कहा गया है । सम्भव है इन वेदिक वंश-वर्णनों से ही ऐतिहासिक वर्णनों 
का मेल मिल गया हो और सूर्य चन्द्र आदि का जो नक्षत्र-वंश है, वह. क्षत्रियों के वे वे नाम होने के कारण उसी में 
समझ लिया गया हो । हमारा तो पूरा विश्वास है कि वेदों के अनेक आलङ्कारिक भाव गलती से इतिहास में मिला दिये 
गये हैं । आइये कुछ नमूने यहाँ दिखावें । 


राजा पुरूरवा 


पुरूरवा चन्द्रवंश का मूल पुरुष है । वेदों में पुरूरवा और उशी का वर्णन देकर एक आलङ्कारिक नाटक का नमूना 
बतलाया गया है । यह पुरूरवा सूर्य है, उर्वशी उसकी एक किरण है ओर दोनों अग्नि हैं। . 


ening ५ 


MSR सन 


राजा पुरूरवा 


ह प्रसिद्ध है कि इन्द्र के अनेक अप्सराएँ थीं । इन्द्र नाम सूर्य का है और अप्सरा उसकी फिरणें हैं ।| 
अनेक किरणों में उवेशी मी एक किरण है । पहले देखिये कि वेद में पुरूरवा और उवंशी तथा आयु, तीनों को ३ 
के नाम से कहा है । 
अग्नेजे नित्रमसि वृषणौ स्थ उर्वश्यस्यायुरसि पुरूरवा असि । 
गायत्रेण त्वा छन्दसा मन्थामि, त्रष्टुमेन त्वा छन्दसा मन्थामि, 
जागतेन त्वा छन्दसा मन्थामि । (यजु ५।२) 


यहाँ अग्नि को सम्बोधन करके कहा गया है करि तू उवंशी है, तू आयु है, तू पुरूरवा है। तुझे गायत्री, िष्ट्र्‌ 
और जगती छन्दों से मथकर निकालता हूं । 
यहाँ आयु शब्द बड़े मार्क का है । यह प्रसिद्ध है कि पुरूरवा और उर्वशी से आयु नामक पुत्र हुआ था । यहाँ 
उर्वशी और पुरूरवा अग्नि कहे गये हैं। अग्नि से अग्नि की ही उत्पत्ति होती है। इसलिये उन दोनों अरितयों से 
पैदा होनेवाली यह आयु नामक तीसरी अग्नि भी, अग्नि ही है । यही दैवी वंश है। अग्नि ही सूर्य है और अग्नि ही 
उसकी किरणे हैं । 
आगे का मन्त्र कंसा साफ कहता है कि 
सुर्यो गन्धर्वस्तस्य मरीचयोऽप्सरसः । (यजु० १८।३६) 
अर्थात्‌ सूर्य ही गन्धर्वं है और उसकी किरणें ही अप्सराएँ हैँ । 
अग्नि ही सूर्यं और गन्धर्व है । गन्ध को यही फॅलाती है। अर्थात्‌ हुत पदार्थं इसी में डाले जाते हैं जो फंलते हैं। 
आगे अप्सराओं के नाम बतलाये आते हैं-- 
पुञ्िकस्थला च क्रतुस्थला चाप्सरसौ । 
मेनका च सहजन्या चाप्सरसौ । 
प्रम्लोचन्ती चानुस्लोचन्ती चाप्सरसौ । 
विश्वाची च घृताची चाप्सरसौ । 
उवंशी च पुर्वचित्तिश्चाप्सरसौ ॥॥ (यजु० १५।१५-१६) 
यहाँ अन्य अप्सराओं के साथ मेनका और उर्वशी भी अप्सरा कही गई हैं । ऊपर कहा गया है कि अप्सरा सूर्य 
की किरणें ही हैं और बताया गया है कि सूर्य ही अग्नि है, अतः ऊपर का वर्णन अन्तरिक्ष के चमत्कारिक तैजस पदार्थों 
का ही है । इसे मनुष्य के वर्णन के साथ जोड़ने को क्या आवश्यकता है ? 


बहुत दिनों की ढूँढ तलाश के बाद योरोपियन विद्वान्‌ भी अब इसी परिणाम पर पहुँचे हैं । नमुने के लिये उनके 
कुछ वाक्यों को पढ़िये । 9९।९०४९ ॥ऽऽa,}3, \०।. ।, ७. 408 में प्रोफेसर म॑क्समूलर कहते हैं कि 'यह पुरूरवा 
“उवेशी की कथा, उषा और सूर्य को आलङ्कारिक भाषा में वर्णेन करती है ४ 'जिस सूक्त में उवंशी ओर पुरूरवा का वर्णन | 
है, उसी के एक मन्त्र में कहा गया है कि 'अन्तरिक्षप्रां रजसो विमानीमुप शिक्षाम्युर्वशों वसिष्ठः? (ऋ० १०।६५।१७) 
अर्थात्‌ मैं वसिष्ठ (सूर्यं) अन्तरिक्ष में घूमनेवाली उर्वशी को अपने वश में रक्खूं । अब बताइये कि अन्तरिक्ष में घूमनेवाली 


चीज कभी मनुष्य हो सकती है ? 


प्रोफेसर गेल्डनर, रौठ, गोल्डस्टकर ओर म्यूर आदि भी यही कहते हैं । ग्रिफिय साहब ऋग्वेद के 
के ६५ वें सूक्त के नोट में कहते हैं कि “मंक्समुलर के मत से यह उषा और सूर्य का वर्णन है और डॉक्ट 


१ ० वें मण्डल 


इंद वेदिक सम्पत्ति 


मत से प्रातःकाल तथा सूर्य का है” % । एतह शीय बिद्वाद्‌ भी यही कहते हैं। आर० सी० दत्त ऋग्वेद के मण्डल १० 
सुक्त ११५ पर कहते हैं कि 'अमरा पुवई बलियादि।” उर्वंशीर आदि अर्थ उषा, पुरूरवार आदि अर्थ सूर्य । सूर्य उदय 
हइले उषा घ्रार थाके ना'। अर्थात्‌ हमने पहले ही कह दिया कि उर्वशी का अर्थ उपा और पुरूरवा का अर्थ सूर्य होता है । 
सूयं के उदय होते ही उषा ठहर नहीं सकती । 

बस, यहाँ तक हमने वेदों से वेदों का अर्थ करने की परिपाटी के द्वारा पुरूरवा और उवंशी तथा उनके पुत्र आगु को 
देखा और देशी विदेशी सभी विद्वानों का मत संग्रह करके जाँचा तो पता लगा किये ब्यक्ति लौकिक नहीं, मनुष्य नहीं, राजा 
नहीं, प्रत्युत आकाशीय चमत्कारिक पदार्थ हैँ । गलती से पुराणों ने इस नक्षत्रवंश को, मनुष्य-वंश के साथ जोड़ दिया है * 


राजा आयु 
ऊपर के वर्णन में आयु का थोड़ा सा वर्णन आ गया है। यजुर्वेद में लिखा है कि 'अभ्ने आधुरसि' (यजु ५।२) 
हे अग्नि तू आयु है। यह 'आयू' पुराणों में उबेशी और पुरूरवा का पुत्र कहा गया है। हमने भी देखा कि उवंशी 
और पुरूरवा अग्नि से ही बने हुए सूर्य और रश्मि हैं, तब उनके युत्र आयु को अग्नि होता ही चाहिये | दूसरी जगह 
ऋग्वेद १। ३१। ११ में लिखा हैं कि "तवमग्ने | प्रथमं आयुं आयवे देवाः अकृण्वन्‌ अर्थात्‌ ह अग्नि ! पहले तूने 
आयु को बनाया और आयु से देवताओं को किया । वही बात इससे भी सूचित होती है कि आयु नामक अग्नि से ही 
सूर्यकिरण उषा आदि देवता बनाये गये | इस तरह आगु भी मनुष्य साबित नहीं होता । 


राजा नहुष 
पुराणों में आयु का पुन्न नहुष लिखा हुआ है । इसकी कथा का सम्बन्ध भी पुराणों में आकाश के चमत्कारी पदार्थो 
से जुड़ा हुआ है । वहाँ लिखा है कि नहुष को इन्द्रकी पदवीं मिली थी । यह इन्द्र जिसकी अप्सराओं का ऊपर वर्णन हो 
चुका है, सूये ही है । नहुष एक वार सूर्य हो छुका हैं। यहाँ हम नहुष से सम्बन्ध रखनेवाले कुछ वेदमन्त्रों को उडत 
करते हैं मौर दिखलाते हैं कि उक्त मन्त्रों में नहुष किस किस्म का पदार्थ सिद्ध होता है । 
आ यातं नहुषस्पर्यान्त रिक्षात्‌ सुवृक्तिभिः । पिबाथो अश्विना मघु'* (ऋ० ८।५।३) 
अघ ग्मन्ता नहुषो हवं सूरे:'** नभोजुवो यस्निरवस्य र्धः" (ऋ० १।१२२।११ ) 
स निरुध्या नहुषो यह्वो अरिनिविशश्चक्रे बलिहृतः सहोभिः । (ऋ० ७।६।५) 
_ सूर्यामासा विचरन्ता दिविक्षिता घिया शमीनहुषी अस्य बोधतम्‌ । (ऋ० १०।६२।१२) 
` .. यदिन्द्र नाहुषीष्वा । अग्ने विक्षु प्रदीदयत्‌ (ऋ० ८।६।२४) 
ऊपर हमने पाँच मन्त्रों के ने माग लिखे हूँ जिनसे “नहुष” पर काफी प्रकाश पड़ता है । हम यहाँ इन मन्त्रों का अर्थ 
करके पाठकों को भ्रम में नहीं डालना चाहते । हम तो केवल यह दिखलाना चाहते हैं कि वेदों में आया हुआ यह नहुष 
क्रिस आवं का सूचक है। यहाँ पहिले मन्त्र में कहा गया है कि “नहुष' के ऊपर अन्तरिक्ष से कोई आते हैं । आगे अश्विन 
शब्द भी आया है जो आकाशी पदार्थ हैं।-हूसरे में सूयं से नीचे नहुष को बतलाया है। आगे नम शब्द भी है जो 


x Maxmuller considers the story to no ed Si eo Ue ठगी. one of the Vedas which express the correlation 
of the dawn snd the sun. Accordingto Dr. Goldstucker, Urvasi is the morning mist which 
vanishes away as soon as Pururava, the Sun, displays himself. क 

ॐ पुरुरयाद्रवाश्चं व विश्वे देवाः प्रकीतिताः । अर्थात्‌ पुरूरवा ओर आद्र वा वैश्वदेव हैं--आकाशीय हैं । 
5 4 327 कक (लिखितस्मूंति ४८) 
_† संहिता में पाठ.त्वामस्ने'*“है। बे० यं०)। _ eR 


उम्दा, र +-2:: 


राजा ययाति 
आकाशवाची है । तीसरे में अग्नि के सहित रुका हुआ कहा गया ओर बलि का जिक्र भी आया है । चौथे में 
कि सूर्यो के मास दिवि में विचरते हैं जिन्हें नाहुपी जानना चाहिये । पाँचवे में कहा गया है कि जो इन्द्र नाहुषों या 
प्रकाशित होता है । 

इन मन्त्रों में नहुष का सम्बन्ध अन्तरिक्ष, अश्विन, सूर्य, नभ, अग्नि, बलि, इन्द्र और मास के साथ: 
हुआ है। उधर पुराणों में उसके इन्द्र पद पाने का वर्णन है । ऐसी दशा में केसे कहा जा सकता है कि वेद का यह | 
“नहुष” मनुष्य है--राजा है ? 


वणित 


महाभारत में लिखा है कि 
नहुषो हि महाराज राजर्षिः सुमहातपाः । 
देवराज्यमनुप्राप्तः सुकृतेनेह कर्मणा ॥ 
अथेनद्रोऽहमिति ज्ञात्वा अहङ्कारं समाविशत्‌ । 
स ऋषीन्‌ आह्वयामास वरदानमदान्वितः ॥। 
अगस्त्यस्य तदा ऋद्धों पादेनाभ्यहनच्छिरः । 
तस्मिन्‌ शिरस्यभिहते स जटान्तर्गतो भ्रुः ॥ 
शशाप बलवत्‌ कुद्धो नहुषं पापचेतसम्‌ । 
यस्मात्‌ पदाहतः क्रोधाच्छिरसीमं महामुनिम्‌ ॥ 
तस्मादाशु महीं गच्छ सर्पो सुत्वा सुदुमंते । 
इत्युक्तः स तदा तेन सर्पो भुत्वा पपात हू ॥। (महा० श्रनुशा०) 
अर्थात्‌ राजपि नहुष ने पुण्यकं के फल से इच्द्रत्व प्राप्त किया । इन्द्रत्व पाने पर उनको अत्यन्त अहङ्कार हो 
गया । उन्होंने ऋषियों से अपनी पालकी उठवाना आरम्भ कर दिया । एक बार अगस्त्य ऋषि पालकी उठा रहे थे, 
नहुष ने उनके शिर पर छात मारी । इस .पर मुगु ऋषि ने नहुष को शाप दिया कि सर्प हो जा । नहुष.सपं होकर 
पथ्वी पर गिर पड़ा । महाभारत में ताग के भेदों का वर्णत करते हुए कहा गया है कि 
ग्राप्त: कर्कोटकश्चंव शङ्खो वालिशिखस्तथा । 
निष्टानको हेमगुहो नहुषः पिङ्गलस्तथा ॥ (महा० १।३५।६) 
इसमें 'नहुष' शब्द भी आया है और तागों के नामों में कहा गया है । ताग के कई अर्थ हैं, पर यहाँ यह नहुष 
बादलों के अर्थ में नाग कहा गया है । वेदों में अहि बादल को कहते हैं । इसीलिए महाभारत में सी बादलों को नाग कहा 
गया है । महाभारत वतपवं में लिखा है कि “अगस्त्येन ततोऽभ्युक्तो ध्वंस सर्पेति वं रुषा ।' -मावारथं यह्‌ हैःकि अगस्त 
नक्षत्र के उदय होते ही सर्परूपी पाती का--बादलों का ध्वंस हो जाता है । "उदय अगस्त पंथजल सोखा' यह तुलसी- 
दास ने भी लिखा है | सम्भव है नहुष भाकाशस्थ पदार्थों में से बादल ही हो। क्योंकि ऋग्वेद .१९।४६।५ में वह सप्तहा 
__सांत किरणों का मारनेवाला कहा गया है। जो बादल के सिवा और कुछ नहीं हो सकता । महाभारत की कथा के 
अनुसार नहुष ने इन्द्र का पद पाया अर्थात्‌ बादलों ने सूर्य को घेर लिया । परन्तु अगस्ति ऋषि के तेज से वह जमीन 
पर गिर गया अर्थात्‌ अगस्ति तारा के उदय होते ही वर्षा ऋतु चली गई । इससे स्पष्ट हो गया कि नहुष बादल है। 
राजा ययाति ces te Nie 
पुराणों में नहुष का लड़का ययाति लिखा हुआ है । इसका वर्णन भी आकाश से सम्बन्धः रखता है इसकी एक 
रानी शुक्र की लड़की थी । यह वही शुक्र है जो आकाश में ग्रह है । , दूसरी रानी [ वृषपर्वा की लड्कीः थी । यह्‌ वृषपर्वा 
बादलों के सिवा और कुछ नहीं है । ऋग्वेद में आया हैक र के हक 
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गगने अङ्गिरस्वत्‌ अङ्गिरः ययातिवत्‌ (ऋ० १।३१।१७ ) 
यहाँ कहा है कि हे अग्ने ? तुम अङ्गिरस्‌ की तरह हो और अङ्गिरस्‌ ययाति की तरह है । ऐतरेय ब्राह्मण ३।३४ 
में लिखा है कि 'ये अङ्कारा आसन्‌ ते अङ्गिरसोऽभवन्‌' अर्थात्‌ अङ्गार ही अङ्गिरस्‌ हैं। ऋ १०।६२।१ में भी है कि 
'अङ्गिरसः सूनवस्ते अग्ने०' अर्थात्‌ अङ्गिरस्‌, अग्निके लड़के अङ्गार ही हैं । 
ऊपर ययाति को अङ्गार की तरह बतलाया है और शुक्रग्रह की लड़की के साथ उसका विवाह बतलाया गया 
है । इससे तो स्पष्ट हो गया है कि ययाति भी कोई तारा है अथवा आकाश का कोई चमकीला पदार्थ है *। हमारी 
समझ में नहीं आता कि इस आग्नेय आकाशस्थ पदार्थ को मनुष्य अथवा राजा कैसे बना दिया गया ? 


यहु, तुवेश, पुरु, दरु और अनु 
ये पांचों लड़के ययाति के हैं। ऊपर जो ययाति की दो रानियां बतलाई गई हैं, उनमें एक से दो लड़के और 
दूसरी से तीन लड़के हुये, यह पुराणों में लिखा है। पर वेदों में इस बात का कहीं वर्णेन नहीं है कि अमुक अमुक का 
पुत्र था था पिता । वहाँ तो केवल ये शब्द आते हैं और उन शब्दों के जो वाच्य हैं उनका वर्णन आता है। हम यहाँ 
भी कुछ ऐसे मन्त्र लिखना चाहते हैं, जिनमें उपरोक्त शब्द आते हैं और उन शब्द-वाच्यों का वर्णन आता है । 
१. यन्नासत्या परावति यद्वा स्थो अघि तुवंशे । 
प्रतो रथेन सुवृता न आ गतं साक सूर्यस्य रश्मिभिः । (ऋ० १।४७।७) 


२. प्रग्निना तु्वंज्ञं यदु परावत उग्रादेवं हवामहे । (ऋ० १।३६।१८ ) 

३. समुद्रः भ्रति श्र प पारया तुवंशं यदु । (ऋ० १।१७४।९) 

४. प्नन्तरिक्षे पतथः पुरुभुजा । (ऋ० ८।१०।६) 

५. यदुषो यासि भानुना सं सूयं रोचसे । (ऋ० ८।६।१८; अथ० २०।१४२।३) 
६- हव्यवाहं पुरुप्रियम्‌ । (ऋ० १।१२।२; अथ० २०।१०१।२) 
७. अनु प्रत्नस्योकसः । (ऋ० ८।६६।१८; अथ० २०।२६।३) 
८. पुर रेतो दधिरे सू्यश्वित: । (ऋ० १०।६४।५; अथ० ६।४६।३$) 
€. इन्व्रो मायाभिः पुरुरूप ईयते । (ऋ० ६।४७।१८) 
१०. उत त्या तुवंशायदू अस्नातारा शचीपतिः । इन्द्रो विद्वां अपारयत्‌ । (ऋह० ४।३०।१७) 
११. यदिन्द्राग्नी यदुषु तुर्वशेषु यद्‌ द्रुह्य ष्वनुषु पुरुषु स्थः । (ऋ० १।१०८।८) 
१२. प्रातरग्निः पुरुप्रियो । (ऋ० ५।१८।१) 


इन बारह मन्त्रों में उक्त यदु, तुवंश आदि पाँचों के नाम और काम आ गये हैं। यहाँ मन्त्रों का भाष्य नहीं 
करना, प्रत्युत उक्त शब्दों का भोव मात्र खोलना है अतः क्रमश: संक्षेप से उनका भाव लिखते हैं । 
१. जो विद्युत्‌ तुवंश में है, वह सूर्यं को रश्मियों से आ गई । ट 
२. अग्नि से तुवंश यदु को दूर करते हैं। 
- ३ प्रकाश से तुवंश यदु को पार करो । 
४. अन्तरिक्ष का रास्ता पुरु है । 
५. यबु सूर्यं के द्वारा जाते हैं । 


% सूर्यसिद्धान्त की भूमिका में उदयनारायणसिह ने लिखा है कि ययाति एक तारा है ।. 
६ मथवंसंहिता में पुरू'”"सू्येश्रितः पाठ है । वे यं० ॥ 
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राजा शन्तनु 


६. हुत पदार्थों को लेजानेवाले पुर । 

७. अनु का घर द्युलोक है । 

८, पुरु सूर्य के आश्रित हैं। 

६. इन्द्र साया करके पुरु बन जाता है । 
१०. तुवं यदु को शचीपति इन्द्र पार कर देगा । 
११. जो इन्द्र और अग्नि, यदु, तुवंश, द्रुहयु, अनु ओर पुरु में है । 
१२. प्रातःकाल का हवन पुरु को प्रिय है। 


क्या ऊपर के भावार्थ से यह समक पड़ता है कि ये वर्णन मनुष्यों के हैं ? यदि ऐसा हो तो समझना चाहिये कि 
हमारी बुद्धि हमको ही घोखा दे रही है । जिन पदार्थों का सम्बन्ध विद्युत्‌, सूर्य, रश्मि, अग्नि, आकाश, अन्तरिक्ष, द्यौ, 
इन्द्र, शची और अनेक आकाशस्थ पदार्थों से है, जो सूर्य की रश्मियों के द्वारा आते और हव्य ले जाते हैं, तथा जिन 
में विद्युत्‌ रहती है। क्या ऐसे पदार्थ मनुष्य हो सकते हैं ? हमारी समझ में तो ये मनुष्य नहीं हैं । ज्योतिष 
के ग्रन्थों में लिखा है कि 'पौरो गुरु रविजा नित्यं शीता शुरा ऋन्दाः' अर्थात्‌ बुध, गुरु और शनि ये सदा 
पौर हैं । पुरु से ही पौर होता है। इससे ज्ञात होता है कि ये कई नक्षत्र मिलकर यदु तुर्वेश आदि कहलाते 
हूँ । वेदों में इनका जो युद्ध वाणित है वह युद्ध मी आकाशी है। सूर्यसिद्धान्त अध्याय ७ में यह ग्रहयुद्ध 
त्रणित है। वहाँ लिखा है कि “ ताराग्रहाणामन्योन्यं स्यातां युद्धसमागमो ” अर्थात्‌ तारा और ग्रहों के 
परस्पर-योग का नाम युद्ध है । 
पुराणों ने इस नक्षत्र-वंश के वरणेन को घसीट कर राजाओं के वर्णन के साथ मिला दिया है । परन्तु प्रो० मेक 
डोनल ने अपनी History of Sanskrit Literature में लिखा है कि “ऋग्वेद में बार बार कहे गये पुरु आदि 
पाँचों वर्गो का ब्राह्मण ग्रन्थों में नाम तक नहीं है । यदि ये इतने सरल अर्थवाले ऐतिहासिक व्यक्ति होते तो ब्राह्मण 
ग्रन्थों में इनका कुछ भी तो वर्णन होता, पर वहाँ जिक्र तक नहीं है । ऐसी दशा में ये व्यक्ति ऐतिहासिक सिद्ध नहीं 
होते । वेदों में इतिहास का जो अनुमान किया जाता है, वह मिथ्या है । वेदों में इतिहास का नाम भी नहीं है । 


राजा शन्तचु 
राजा शन्तनु दो भाई थे । दूसरे माई का नाम था बाह्लौक। किन्तु पुराणों ने राजा शन्तनु के तीसरे भाई 
देवापि की कल्पना करके गड़बड़ मचा दी है। देवापि को शन्तनु का भाई क्यों बना दिया ? इसका कारण वेदों में 
आये हुए वही चमत्कारिक वर्णन हैँ । ऋग्वेद के दशबें मण्डल में एक सूक्त है जिसमें वर्षा का वर्णन है । वर्षा का 
प्रयोजन अनेक प्रकार की वनस्पति की रक्षा है । उस सूक्त में शन्तनु, देवापि और आष्टिषेण शब्द आते हैं। इतने मात्र से 
यह कथा कल्पित कर ली गई है कि एक बार राजा शन्तनु के राज्य में अवर्षण हुआ । राजा शन्तनु ने अपने आष्ट्रिषेण 
देवापि नामक भाई को (जो विरक्त हो गया था ओर ऋष्टिषेण नामी ऋषि का शिष्य होने से आण्टिंबेण कहलाते लगा 
थां) बुलाकर यज्ञ कराया, जिससे पानी बरसा । दूसरी जगह लिखा है कि शन्तलु राजा की शादी गङ्गा से हुई। 
उपरोक्त दोनों कथाओं का तात्पर्यं इतने दिनों के बाद अब खुल रहा है। यदि गङ्गा नदी का स्त्री होना पहिले से न 
लिखा होता, तो हमारे इस निम्नलिखित निकाले हुए निष्कर्ष पर विशवास ही न होता; किन्तु भाग्य से पुराना वैदिक 
रहस्य रही हालत में पड़ा रहा तो इससे आज बड़ा काम निकला । -२ कह पर 
पूर्वं इसके कि हम उक्त ` कथा पर प्रकाश डालें, आवश्यक जान पता है कि पहिले: ज्ञात कर लें कि देवापि, 
| ऋष्टिषेण, शन्तनुः भौरः गज्जा आदि शब्दों का वेदों में क्या मावायेःहैः ।- पहिले देवापिः दब्द देखिये । ऋग्वेद में ये दो 
| __-जन्द ह ठत के छप हुए मुर के पदप वाले कणे में देव सोर आणि मग र छया दसती हह 5 
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षेण भी अलग अलग है। यहाँ देव, आपि, ऋष्टि और षेण का अर्थ विचार कीजिये । देव का अर्थ प्रसिद्ध है । यहाँ 
आपि के अधिष्ठाता को देव कहा गया है । ऋग्वेद में लिखा है कि 


आपिः पिता प्रमतिः सोम्यानाम्‌ ॥ (ऋ० १।३१।१६) 


अर्थात्‌ सोम्य पदार्थों का 'आपि' पिता है। आपि से ही सब सोम्य (जलीय) पदार्थे उत्पन्न होते हैं | दूसरी जगह 
ऋग्वेद ४।४१।२ में लिखा है कि 'इन्द्रा ह यो वरुणा चक्र आपी । अर्थात्‌ आपी नाम वरुण-चक्र का है । इस तरह से देवापि 
का अर्थ होता है जल पैदा करनेवाली प्रधान शक्ति अर्थात्‌ वह शक्ति जिससे जल पेदा होता है। इस (ऋ० १०।६८) 
सूक्त के सिवा देवापि शब्द अन्य किसी भी स्थान में इक्रट्ठा नहीं आता । इसका कारण स्पष्ट है कि यह एक शब्द 
नहीं है । इसीलिए पदपाठ में दोनों शब्द अलग अलग कहे गये हैं, पर पौराणिकों ने दोनों को एक करके शन्तनु का 
भाई बना डाला है । इसी तरह ऋष्टिषेण भी चारों वेदों में इस सूक्त के सिवा ग्रन्यत्र कहीं नहीं आता । अतः हम यहाँ 
कष्ट! और 'बेण' शब्दों का भाव भी देखना चाहते हैं। ऋष्टि के लिए कहा है कि 


आ विद्युस्मद्धूमंरुत: स्वकं रथेभिर्यात ऋष्टिमःहरश्वपरः । (ऋ० १।८८।१) 
को वोऽअन्तर्मरु्त ऋष्टिविद्युतो रेजति । (ऋ० १।१६८।५) 

य ऋष्वा ऋष्टिविद्युतः कवयः सन्ति वेधसः। (ऋ० ५।५२।१३) 

विद्य द्रथा मरुत ऋष्टिमन्तः । (ऋ० ३।५४।१३) 


इन चारों मन्त्रों में ऋष्टि का सम्बन्ध विद्यत्‌ से दिखलाई पड़ता है और षेण के लिए तो ऋग्वेद में साफ 
कहा है कि-- 


षेणा उभे युजन्त रोदसी सुमेके । (ऋ० ६।६६।६) 


अर्थात्‌ 'बैण” तो पृथ्वी और आकाश दोनों को अकेला ही जोड़ता है यहाँ यह षेण, ऋष्टि के साथ मिलकर उस 
विदय च्छक्ति का सूचक ज्ञात होता है जो देवापि नामक जलशक्ति का प्रेरक होगा । जो हो पर इनके इन शब्द-भावों से 
सूचित होता है कि इन शक्तियों का सम्बन्ध जल बरसाने से है । 


यह सबको विदित ही है कि गङ्गा की तीन शाखाएँ हैं। एक वह पानी, जो आकाश से जमीन पर वरसता 


है, दूसरा वह जो जमीन पर बहता है और तीसरा वह जो जमीन के खोदने से निकलता है । आश्विन के महीने में जो 
पानी ऊपर से बरसता है उसे गाङ्गे य जल कहते हैं % । 


यहाँ तक उक्त कथा का यह खुलासा हुआ कि हवन से विद्युच्छक्ति की प्रेरणा द्वारा जल चक्र में क्रिया होती है 
ओर गङ्गा नामक देवनदी बरसात के रूप में नीचे आती हैं । पर देखना चाहिये कि ये शन्तनु कौन हैं, जिनके साथ इस 
गङ्गा की शादी होती है। 


इस [ऋ० १०।९५ ] सूक्त के अतिरिक्त, वेदों में शन्तनु शब्द अन्यत्र: कहीं नहीं आया इसीलिये वेद से इस 
शाब्द का खुलासा नहीं हो सकता । पर बड़े आनन्द की बात है कि पुराने ऋषियों ने इस शब्द का अर्थ वैद्यक के ग्रन्थों. 
में लिख रक्खा है । अतः हम यहाँ सुश्रत के वचन उद्घृत करके दिखलाते हैं कि 'शन्तनु' शब्द का क्या मतलब है । 
अथ कुघान्यवगं :-- कोरदूषक श्यामाक नीवार 'शांस्तेनु' Fs 
बरकोहालंक प्रियङ्गु मधूलिका नान्दीमुखो कुरुविस्द गवेधुक वरुक 
तोदपणो मुकुस्दक वेणु यव प्रभृतयः कुघान्यविशेषाः ॥ [सुभूत सूत्रस्थान अ० ४६:२१ ]. 


ऑ गाङ्गमाश्वयुजे मासि प्रायो वषति वारिदः । सवंथा तज्जल ज्ञेयं तथेव चरके वचः । [भावप्रकाश] 


3० 


सोमक साहदेव्य 


इसमें अनेक प्रकार के घान्य गिनाए गये हैं जिनमें एक शन्तनु भी हैं ५ । इस शान्तनु नामी घान्य का जीवन 
है । आश्विन के महीने में इस धान्य को वर्षा की आवश्यकता होती है । आश्विन की वर्षा ही गङ्गा है । वह गङ्गा उ 
इस शान्तनु से अपना परिणय करती है तभी इसका तस हृदय प्रफुल्लित होता है । उस गङ्गा को झाम्तनु के लिये ऊपर 
कही हुई आष्टिषेण देवापि नामी विद्युत्‌ और जळशक्तियाँ प्रेरित करके नीचे लाती हैं । इसी को पौराणिकों ने लिख दिया 
कि आश/षिण देवापि ने यज्ञ करके शान्तनु के राज्य में पानी बरसाया और गङ्गा से शान्तनु की शादी हुई । 


पुराण की यह कथा वेदों में आये हुये शन्तनु, आष्ट्रिषिण, देवापि आदि शब्द और उनसे सम्बन्ध रखने वाला वर्षा 
का विज्ञान हमें तुरन्त वेदों के इतिहास की ओर बड़े जोर से खींचने लगता है पर जब उन शब्दों को-उन मन्त्रों को खूब 
गौर से देखा जाता है, तो माळूम होता है कि वहाँ मामला ही कुछ और है । 


सोमक साहदेव्य 

इसी प्रकार का दूसरा अलङ्कार ऋग्वेद ४ । १५ में आये हुये 'सोमकः साहदेव्यः” के विषय को है । जिसे पर 
यहाँ थोड़ासा प्रकाश डालने की आवश्यकता है । रायबहादुर चिन्तामणि विनायक वेद्य एम्‌० ए० लिखते हैं कि ये सोमक 
सहदेव महाभारत-कालीन व्यक्ति हैं । 

महामारत-मीमांसा पृष्ठ १०७ पर वंद्य महोदय जिन सहदेव सोमक का जिक्र करते हैं वे चन्द्रवंशी ही हैं । किन्तु 
ऋग्वेद ४।१५ में आये हुये सोमक सहदेव दूसरे ही हैं । इन मन्त्रों के साथ उस घटना का मिलान उचित नहीं है । वहं 
घटना दूसरी ही है । इन मन्त्रों में तो किरणों का और अश्विनौ देवताओं का सम्बन्ध सोमक सहदेव के साथ लगाया गया 
है । किरणें और अश्रिनौ आकाशीय पदार्थ हैं, इसलिये ये हरिवंश अध्याय ६२ के सहदेव सोमक नहीं हैं । जिन मन्त्रों से 
वैद्य महोदय को यह भ्रम हुआ है वे मन्त्र अर्थसहित नीचे लिखे जाते हैं । 


बोधद्यन्मा हरिभ्यां कुमारः साहदेव्यः । अच्छा न हृत उदरम्‌ । 
उत त्था यजता हरी कुमारात्साहदेव्यात्‌ । प्रयता सद्य आ ददे । 
एष वां देवावश्विना कुमारः साहदेव्यः । दीर्घायुरस्तु सोमकः । 
तं युवं देवावश्विना कुमारं साहदेव्यम्‌ । दीर्घायुष्षं कृणोतन । (ऋ० ४।१५।७-१०) 
अर्थात्‌ जब संहदेवं के पुत्र ने मुझे दो किरणों के साथ कर दिया तब मैं बुलाये की तरह हाजिर हो गयां। मैंने उस 
सहदेव-पुत्र से उन दोनों किरणों को शीघ्र ग्रहण कंर लिया । हे अश्विनौ देवताओं ! सहदेव का यहं सोमक आपके लिएं 
दीर्घजीवी हो । हे अश्विनौ देवताओ ! उस युवा सहदेव के सोमक को दीर्घायु कीजिये । 
अश्विनौ के द्वारा चंगे होतेवाले सदैव आकाशी ही पदार्थे होते हैं । ये अश्चितौ देवताओं के वैद्य हैं। जिस प्रकार 
त्वष्टा देवताओं के बढ़ई और इन्द्र देवताओं के राजा हैं, उसी प्रकार अश्विनौ देवताओं के वैद्य हूँ । न इन्द्र आदि राजा ही 
मनुष्य हैं, न उनकी प्रजा-देवता ही मनुष्य हैं, न उनके वैद्य ही मनुष्य हैं और न उनके सोमक सहदेव रोगी ही मनुष्य 
हैं। बैद्यक में तो सहदेव सोमक दवा के नाम हैँ | । A 


» इस शान्तनु नामी धान्य के गुण इस प्रकार हैं-- : 
उष्णाः कषायमधुरा रूक्षाः कद्रुविपाकिनः - श्लेष्मघ्ना बद्धतिस्यन्दा वातपित्तप्रकोपणाः ॥ 
कापायमधुरस्तेषां शीतः पित्तापह: स्मृतः । कोद्रवश्च सनीवारः श्यामाकश्च सशान्तनुः ॥ 
. [सुश्रूत सूत्र० ० ४६।२२।२३] | 
† सहदेवः, देवैः सह, सहदेवी के नाम हैं और 'बहुमूर्श नाशयति' यह गुण है। इसी से सोमक कहीं गई हैं 
देखो शालिग्राम निघण्टु ॥ ; ~ SE 


प्र्ड वेदिक सम्पत्ति 


कहने को तो कोई भी कह सकता है कि यजुर्वेद में आई हुई .अम्बा, अम्बिका और भ्रम्बालिका भी महाभारत- 
कालीन रानियाँ हैं । पर वेद में तो औषधियों की ही वाचक हैं। वेदों की ऐसी घटनाएं समझने के लिये यहाँ हम इस 
बिषय को भी लिखना चाहते हैं । 

अम्बा, अम्बिका और अम्बालिका 

, वेदं में दवा को अम्ब कहा गया है । यजुर्वेद १२।७६ में लिखा है कि 'शतं वोऽअस्ब घामानि"”*इमं मेऽअगदं 
कृषि' † अर्थात्‌ हे अम्ब ! मुझे आरोग्य कीजिये। यहाँ रोगी आरोग्य होने के लिये अम्ब (दवा) से कहता है । दूसरी जगह 
उक्त तीनों अम्बाओं (दवाओं) का होम करना भी कहा गया है। वहाँ लिखा है कि 'सह स्वस्रास्बिकया तं ज्ुषस्व' । 
(य° ३।५७) इनमें साफ कह दिया हैं कि अम्बिका को बहनों के साथ हवन करो । यजु०(३।६०) में भी कहा गया है। 


कि 'व्यम्बक यजामहे सुगन्धि पुष्टिवर्धनम्‌’ अर्थात्‌ तीनों अम्बाओं को मैं सुगन्धि और पुष्टि बढ़ाने के लिये हवन ' 


करता हूँ । इन तीनों औषधियों को यजुर्वेद में कहा है कि-- 
अम्बेऽअम्बिकेऽम्बलिके न सा नयति कश्चन । 
ससस्त्यश्वकः सुभद्रिकां काम्पौलवासिनीम्‌ | (यजु ० २३।१८) 
यहाँ उक्त तीनों को एक ही जगह कह दिया है ५। इसके सिवा यह भी बतला दिया कि वे काम्पील में होती है । 
काम्पील से महाभारत की उक्त कन्याओं का कुछ भी सम्बन्ध नहीं था । वे तो काशीनरेश की कन्यायें थीं और हस्तिनापुर 
में ब्याह कर आई थीं । अतः यह्‌ काम्पील या काम्पिल्य फरु खाबाद जिलेवाला कम्पिला नहीं है। काम्पील नाम एक 
औषधि का है, जिसके साथ ही अम्बिका आदि दवाइयाँ उगती हैं + । 
अब देखना चाहिए कि बंक में उक्त औषधियों का जिक्र है या नहीं । भावप्रकाश में लिखा है कि-- 


साचिका प्रथिताम्बष्ठा तथाम्बाऽम्बालिका । (मा० हरीतक्यादि वर्ग । ) 


अब सिद्ध हो गया कि यजुर्वेद में महामारत-कालीन कन्याओं और रानियों का जिक्र नहीं है, प्रत्युत वहाँ ये 
औषधियों के ताम हैं। 


जिस प्रकार यह. दवाओं का वर्णन है उसी तरह सोमकः साहदेव्यः, का भी वर्णत औषधियों के ही लिये हुआ 
है । अन्यथा सूर्यवंशी अम्बरीष के साथ चन्द्रवंशी सहदेव का नाम क्यों आता ? पर ऋग्वेद १।१००।१७ वाले मन्त्र में 
कहा ,गया है कि पानी के बिना अम्बरीष-आमड़ा का वृक्ष और -सहदेव:--सहदेई का वृक्ष भयमान होते हैं । इस तरह से 
हमने यहां तक चन्द्रवंश के कतिपय राजाओं के नामों को जो वेदों में पाए जाते हैं, उन्हीं मन्त्रों के अन्य शब्दों से जांचाऔर 
पुराणोक्त चमत्कारिक वणेतों से मिलाया, तो वे राजा नहीं--मनुष्य नहीं, प्रत्युत सृष्टि के कुछ अन्य ही पदार्थ सिद्ध हुए। 
हमें तो ताज्जुब है कि जो लोग इन शब्दों से राजाओं का अर्थ ग्रहण करते हैं वे उन्हीं मन्त्रों में आए हुए अन्य शब्दों का 
कया अर्थ करते होंगे ? सहदेव और सोमक को, पुरु, दुह्य, आदि पांचों. भाइयों को तथा अम्बा, अम्बिका, अम्बालिका को 


† संहिता में....'अङ्गदं कृत’ ऐसा पाठ है । वे० यं० ॥। 
% 'व्यम्बर्क यजामहे०” इस मन्त्र का अर्थ यही होता. है कि अम्बा, अम्बिका और अम्बालिका नामी तीनों 
दवाओं का हवन करना, चाहिए । “त्यम्बकं? पद पाणिनि के संख्याया संज्ञासङ्घसूत्राध्ययनेषु' इस सूत्र से उसी तरह सिद्ध 
होता है, जिस प्रकार “सप्तकं. “पञ्चक आदि | ... __... 
; -८;- ॐ: काम्पील गुंडारोचन सुनामख्यातगन्धद्रव्ये गन्धद्रव्यविशेषः “अर्थात्‌ काम्पील को वैद्यकं शास्र में गुंडारोचन 
[मक गरघद्रव्य कहते हैं । जहां पर यह औषधि होती. है..हीं पर उक्त तीनों.-ओषचियां .मी , होतीं हैं. और उस जगह 
को भी काम्पील कहते हैं। 


nt volar 


कुष्ण की व्रजलीला शोर विमुतियाँ 


एक ही जगह देखकर शायद कोई इतिहास प्रेमी हठ करे कि यह घटना अलौकिक नहीं है । उनसे निवेदन है कि वें 
संसार की शैली पर ध्यान दें । वेद में कृष्ण ओर अजुन एक ही जगह आये हैं । पर दूसरी ही जगह “अहृश्च । 
महरजुन था ( ऋ० ६।९। १ ) कहकर वेद में ही बतला दिया है कि दोनों का अर्थ दिन है । यहाँ लोक में दोनों 
पुरुषों की अह्ूट मित्रता से ही कृष्ण अजुन नाम रख दिए गए हैं । कानपुर में हमारे मित्र पं० बेनीमाघवजी प्रसिद्ध 
पण्डित हैं। आपके चार पुत्र थे, चारों के नाम आपने राम, लक्ष्मण, मरत और शत्रुहन्‌ रक्खे थे, जिनमें रास और 
लक्ष्मण अब तक चिरंजीव हैं । प्रयाग जिले के बघेला ताल्लुकेदार कुवर मरतसिहजी यू० पी० में सेशन जज थे। बे 
चार भाई थे। चारों के नाम राम, लक्ष्मण, भरत, शत्रुहन्‌ थे । 


ये घटनाएँ बतलाती हैं कि आदर्श शब्दों से ही लोग नामों का अनुकरण करते हैं। रामायण से जिस प्रकार 
राम लक्ष्मण नाम रक्खे गए और वेद से जिस तरह कृष्ण अर्जुन नाम रक्खे गए उसी तरह वेदों को ही देखकर सहदेव 
सोमक और अम्बा अम्बिका तथा पुरु दर हम, आदि नाम भी रक्खे गये हैं । मनुस्मृति में लिखा है कि “वेवशब्द्रेश्य एवादौ 
पृथक्‌ संज्ञाश्च निमंमे' अर्थात्‌ वेदों के शब्द पहले के और मनुष्यों के नाम बाद के हैं। 

इस वर्णन से सहज ही ज्ञात होता है कि जिनको परिश्रम नहीं करना और जिनको पाश्चात्त्य विद्वानों के कथन 
पर वेद से अधिक विशवास है, वे प्रभावित होने के कारण ही वेदों से इतिहास निकालने का श्रम करते हैँ । 


कृष्ण की ब्रजलीला और विशभूतियाँ 


एक दिन हमने मी वेदों से मागवत के दशम स्कन्ध की वे घटनाएँ निकालना शुरू की थीं, जो श्रीकृष्ण मगवान्‌ 
को कलङ्कित करती हैं। पर हमारे इस खेल का अच्छा परिणाम निकला और मागवत तथा गीता से सम्बन्ध रखनेवाली 
दो बड़ी घटनाओं पर बहुत बड़ा प्रकाश पड़ा । पहले हम वे मन्त्रांश एकत्रित करते हैं, जिनसे कृष्ण की ब्रजलीला 
दिखलाई पड़ती है । 


१. स्तोत्रं राधानां पते । (ऋह० १।३०.५) 

२. गवामप ब्रज वृधि । (ऋ० १।१०।७) 

३. दासपत्नीरहिगोपा अतिष्ठन्‌ । (ऋ० १।३२।११) 

४. त्वं नृचक्षा वूषभानु पूर्वाः कृष्णास्वग्ने अरुषो वि भाहि। (ऋ० ३।१५।३ ) 
५. तमेतदधारयः कृष्णासु रोहिणीषु । (ऋ० ८।६३।१३) 


६. कृष्णा रूपाणि अजना वि वो मदे। (कऋ०१०।२१।३) 
इनमें राधा, गौ, ब्रज, गोप, वृषभानु, रोहिणी, कृष्ण और अजुंन सभी मण्डली एकत्रित हो गई है। इसी 
मण्डली के आधार पर भागवत की रचना हुई है। पर इन मन्त्रों में आये हुये अन्य शब्दों को जब देखोगे तो पता 
लगेगा, क्रि ये सब आकाशीय पदार्थ हैँ । 
ऋ० ६।६।१ में कहा है कि 'अहश्च कृष्णमहरजु नं च' अर्थात्‌ अजुन और कृष्ण दोनों दिन के नाम हैं । इसी 
तरह राधा, धन और अन्न को कहते हैं । गो, किरणें हैं और ब्रज-किरणों का स्थान द्यो है। और भी सब इसी प्रकार 
के आकाशीय पदार्थं हैं । वेदों के इस कृष्णाजुन अलङ्कार से ही मागवत और गीता का वह स्थान बनाया गया है, 
जिसमें कृष्ण ने अपनी विभूतियों का वर्णन किया है कि वृक्षों में पीपल मैं हूं इत्यादि । ऋग्वेद में सूये, इन्द्र और विद्यू तू 
अर्थात्‌ आकाशस्थ आग्नेय शक्तियाँ कहती हैं कि-- 
अहं मनुरभवं सूर्यश्चाहं कक्षोदौ ऋषिरस्मि विप्रः । 
अहं कुत्समाज् नेयं न्युञ्जेऽहं कविरशना पश्यता सा (ऋ० ४।२६।१ ) 


Ee 


५६ बैदिक सम्पत्ति 


अर्थात्‌ हम मनु, सूर्ये, कक्षीवानु, उशना आदि पदार्थ हैं। शुक्र की टेढ़ी चाल भी हम ही हैं | यहाँ गीता का यह्‌ 
वाक्य भी कि 'कवियों में उशना कवि मैं हूं स्पष्ट हो जाता है। वह उशना कोई मनुष्य नहीं है । उशना नाम शुक्र का 
है । इसकी चाल बडी टेढ़ी बाँकी होती है। वेद में नक्षत्रों की इस चाल को काव्य कहते हैं। 'पश्य देवस्य काव्यं? 
यह वाकय नक्षत्र काव्य के लिये कहा गया है । इसलिये जो प्रकाश कृष्ण और अर्जुन है, वही उशना काव्य भी है। 
महाभारत आदि० ४।७७ में लिखा है कि 'उशनस्य दुहिता देवयानी” अर्थात्‌ देवयानी उशना की लड़की है । इससे और 
भी स्पष्ट हो गया कि उशना शुक्र ही हैं। इस प्रकार से भागवत की ब्रजलीला और गीता की विभूतियाँ सूर्य, किरण, 
वर्षा, अन्न, प्रकाश, ग्रह, ग्रहगति ओर विद्युत्‌ आदि ही हैं। इन वेदिक वर्णनों को शब्दसाम्य के कारण कथाओं के रूप 
में लिखकर पौराणिक कवियों ने व्यर्थ ही बात का बतंगड़ बना दिया है। 

हमने कहा तो था एक खेल पर सुलभ गई यह उलझन कि भागवत और गीता किस प्रकार वेद के अलङ्कारो से 
कथाओं की सृष्टि करते हैं । हमारे कहने का मतलब सिफं यह है कि पुराणों में असम्भव कथाएँ जो लिखीं हैं, वे वेद के 
आकाशीय वर्णन हैं, जिनको तत्तन्नामवाले राजाओं के साथ मिला दिया गया है। यहाँ तक हमने चन्द्रवंश से सम्बन्ध 
रख़नेवाले राजाओं का वर्णन किया । अब सूर्यवंश के राजाओं के मी दो एक नमूने देख लेने चाहिएं । 


राजा इच्साकु 

पुराणों में सूर्यवंश का मूल पुरुष मनु है और उसका आदि पुरुष राजा इक्ष्वाकु है । मनु शब्द भी वेदों में आया 
है, पर वह्‌ 'अहं मनुरभवं ुर्यश्राहं' (ऋ० ४।२६।१) के अनुसार आकारास्थ पदार्थं ही है। इक्ष्वाकु शब्द ऋग्वेद 
में एक ही जगह आया है। ऋ० १०।६०।४. में है कि 'यस्य इक्ष्वाकुः उप ब्रते रेवान्‌ मरायी एधते । दिवि इव पंच 
कृष्टयः यहाँ रायी, दिवि और कृष्ट शब्द हैं। इनसे ज्ञात होता है कि इक्ष्वाकु कोई कृषि-सम्बन्धी वस्तु हैं। अथर्ववेद में 
साफ कह दिया गया है कि वह औषधि है-- 

यं तवा वेद पुवं इक्ष्वाको य॑ वा त्वा कुष्ठ काम्यः । 
यं वा वसो यमार्स्यस्तेनासि विश्वभेषजः ।। (अथर्व १९।३६।६) 
अर्थात्‌ जिसको (लोग) इक्ष्वाकु जानते हैं, कुष्ठकाम्य जानते हैं भौर खाद्य जानते हैं, ऐसी तू सर्वोपि है । 
ुभ्ुत सूत्र अ० ४४।७ में लिखा है कि 'इकषवाकु कदूबुस्बिका' अर्थात्‌ इकवाकु कुदवुम्बी है। दुसरी जगह है कि-- 
इक्ष्वाकुफुसुमचूर्ण वा पुवेवदेव क्षीरेण, ` ; 
कासश्वासरच्छदिकफरोगेषु उपयोगः । ` (सुश्रुतं सूत्रस्थान ञ्०.४४।७) 

, अमरकोष में भी “इक्ष्वाकुः कुटुलुम्बी स्यात्‌' लिखा हुआ है। इससे ज्ञात होता है कि ऋग्वेद में घन और 
कृषि से सम्बन्ध रखनेवाली यह अथर्ववेद की भेषज भी औषधि ही है । इसको राजा या मनुष्य बनाने की बिलकुल 
गुंजायश नहीं है । 

> Fe राजा अम्बरीषं 
क हम ऊपर लिख आए हैं कि अम्बरीष का वर्णन सहदेव के साथ ग्राया है और वहाँ इसका अर्थ आमड़ा वृक्ष ही 
होता है। दुसरी जगह अमरकोष में अम्बरीष भडभूञ्जे के भाड़ को भी कहते हैं । इससे अम्बरीष, राजा सिद्ध नहीं होता ) 
[ राजा त्रिशङ्कु - ` ` `: १5 ` कप ऽः = 
यह राजा भी सूर्यवंश का है। इसके लिये प्रसिद्धःहैं कि यह जमीन और आसमान कें चीज में लटका है । इससे 


समझ लेता चाहिए कि यह्‌ ने. तो मनुष्य हैं भओरःन राजां) वाल्मीकि रोमायण में लिखा गक 
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ऋषियों के नाम 
गगने तान्यनेकानि वेश्वानरपथाद्‌ बहिः । 
नक्षत्राणि मुनिश्रेष्ठ ! तेषु ज्योतिःषु जाज्वलन्‌ । 
अवाक्‌शिरसित्रिशङ्‌ कुश्च तिष्ठत्वमरसंनिभः । 
अनुयास्यन्ति चँतानि ज्योतींषि नृपसत्तम । 
ब्रिशड्‌'कुविमलो भाति राजिः स पुरोहितः । 
पितामह पुरोऽहमाकमिक्ष्वाकूणां महात्मनाम्‌ । (युद्धकांड सगं ४) 


दक्षिण दिशा लङ्का में रामचन्द्रजी ने इस तारे को देखकर कहा कि ये हमारे पूर्वपितामह त्रिशड्‌.कु हैँ । लङ्का से 
देखने पर यह मध्य रेखा के नीचे लटका हुआ दिखता है । इसीलिये इसको जमीन आसमान के बीच में लटका हुआ 
कहा गया है । 

इस तरह से आकाशीय और औपधादि पदार्थों के वर्णनों को, उसी उम्ती नामवाले राजाओं के वर्णेनों के साथ 
मिलाकर, पुराणकारों ने सच्चे इतिहास को असम्भव और इतिहास-शून्य वेदों को ऐतिहासिक कर दिया है, किन्तु समय 
फिरा है--ढूँढ़ तलाश जारी है । इससे आशा है कि सब झगड़ा तय हो जायगा । यहाँ तक हमने राजाओं का दिग्दर्शन 
कराया, अब आगे ऋषियों के नामों का अर्थ दिखलाया जायगा । 

ऋषियों के नाम 

अभी इसके पूर्व यह दिखला आये हैं कि वेदों में जिन पदार्थों का वर्णन है, वे संसार के राजा नहीं, प्रत्युत बे या 
तो आकाशीय पदार्थ हैं, या वनीपवि हैं। यहाँ इस प्रकरण में हम उन शब्दों का अर्थ दिखछाता चाहते हैं जितका अथे 
लोग ऋषि, ब्राह्मण अथवा तपस्वी करते हैं । 

हमको जहाँ तक पता लगा है हम कह सकते हैं कि ये ऋषिवाचक शब्द या तो नक्षत्र, किरण आदि आकाशीय 
चमत्कारिक पदार्थों के वाचक हैं अथवा वे मनुष्य-शरीर में स्थित इन्द्रियों के वाचक हैं । यहाँ हम पहिंले आकाशस्थ 
पदार्थवाची शब्दों को लिखते हैं। 

अगस्ति ऋषि प्रसिद्ध हैं, पर एक अगस्ति नामक तारा भी प्रसिद्ध है जो वर्षा के अन्त में दिखलाई पड़ता है । 
उसके उदय होते ही वर्षा बन्द हो जाती है। उस पर से यह कथा गढ़ी है कि अगस्त ने समुद्र को पी लिया ॥ 
किन्तु तुलसीदास अपनी रामायण में लिखते हैं कि 'उदय अगस्त पन्न जल सोखा' इससे स्पष्ट हो जाता है कि यह्‌ 
अगस्त, तारा ही है; ऋषि नहीं । 

महाभारत में लिखा है कि 

ब्रह्मराशिविशुद्धश्च शुद्धाश्न परमर्षयः । 
अचिषमन्तः प्रकाशस्ते भरबं सर्वे प्रदक्षिणम्‌ । (महा० आदि० अ० ७१ ) 


अर्थात्‌ ध्ूत्र की प्रदक्षिणा सक्षषि करते हैं । यहाँ लोक में भी उत्तर की ओर घूमनेवाले सातों तारों को सपष 
कहते हैं । उधर ध्रूव एक राजा का उुत प्रसिद्ध ही है । कहते हैं कि यह ध्रुव कमी पृथ्वी लोक में मनुष्ये या । पर अब. 
नक्षत्र है जिसकी प्रदक्षिणा सात तारे करते हैँ । ऋग्वेद में उत्तानपाद का वर्णन है, जिससे ध्रव सम्बन्ध रखता है। सर 
पुराणों ने उत्तानपाद, ध्रव और सप्तपि को मनुष्य बना डाला है, जिससे वेद में आये हुए इन शब्दों से इतिहास का. 


भ्रम होने लगता है । 
छ 


WE, वैदिक सम्पत्ति 


याज्ञवल्क्यस्मृति में लिखा है कि 


पितुयानोऽजवीथ्याश्च यदगस्त्यस्य चान्तरम्‌ । 

तेनाग्निहोत्निणो यान्ति स्वर्गकामा दिवं प्रति ॥ 

तत्राष्टाशीति साह्ना मुनयो गृहमेधिनः । 

सप्तषिनागवीथ्यन्ते देवलोकं समाश्रिताः ॥। (याज्ञ० स्मृ प्रा०) 


हम कहीं पहिले कह आये हैं कि वेदिक साहित्य में आकाश भी एक संसार है । वहाँ गली, ग्राम, नगर, युद्ध, ऋषि 
आदि समी कुछ हैं । उसी के अनुसार ऊपर के श्लोकों का भी अर्थ है कि उत्तर गोठा में नागवीथी के अन्त में सर्पाप हैं 
और दक्षिण गोलाधे में अगस्त्य तारे के पास जहाँ अजवीधी है, वहाँ ८८००० हजार मुनि हैं । इस वर्णन से प्रकट हो 
गया कि तारागणों को ऋषि-मुनि कहा गया है । 


यह सब जानते हैं कि उत्तरस्थित सप्तऋषियों में एक नक्षत्र का नाम वसिष्ठ है । अभी हमने कहा है कि त्रिशः 
ङ कु दक्षिण दिशा में है । इसको स्वगं (ऊपर) भेजनेवाले विश्वामित्र ही थे। इसलिये इस त्रिशडः कु के नीचे ही, दक्षिण 
में, विश्वामित्र नामी नक्षत्र होना चाहिये । क्योंकि उत्तरस्थित वसिष्ठ और दक्षिणस्थित विश्वामित्र के दिशाविरोध से ही 


बसिष्ठ और विश्वामित्र का विरोधालड्कार प्रसिद्ध हुआ है । इन कौशिक अर्थात्‌ विश्वामित्र का वर्णन वाल्मीकि रामायण 
बालकाण्ड सगे ८० में है । 


हि यहाँ हम एक प्रमाण इन कौशिक के विषय का वेद से देते हैं, जिससे प्रकट हो जायगा कि वे पृथिवी की 
बस्तु नहीं हैँ । 
महा ऋषिर्देवजा देवजूतोऽस्तभ्नात्सिन्धुमर्णवं नृचक्षाः । 
विश्वामित्रो यदवहरबुदासम प्रियायत कुशिकेभिरिर्द्रः । (ऋ० ३।५३।९) 
इन मन्त्र में कुशिक-विश्वामित्र का नाम है ऋषि भी कहा गया है, परन्तु यह भी कहा गया:हैकि आकाश को 
रोकता है । इसके आगे कहा गया है कि इन्द्र कुशिक के द्वारा सुदास का नुकसान करता है। सब जानते हैं कि इन्द्र 
मनुष्य नहीं है । यहाँ इन्द्र सूयं अर्थ में ही है, इसलिए इस मन्त्र का यही भाव होता है कि सूर्य, कुशिक नामक नक्षत्र 
के द्वारा सुदास नामक किसी आकाशीय पदार्थ का नुकसान करता है । सुदास को भी लोग राजा कहते हैं, पर यहाँ वह 
भी कुछ आकाश ही से सम्बन्ध रखनेवाला पदार्थ ज्ञात होता है। इस तरह से विश्वामित्र--कौशिक और वशिष्ठ आदि 
संबं नक्षत्र ही ज्ञात होते हैं, मनुष्य नहीं-देहधारी ऋषि नहीं । 
अथववेद में दो मन्त्र इस प्रकार हैं । 
कण्वः कक्षीवान्‌ पुरुमीढो अगस्त्यः श्यावाशवः सोभर्यचंनानाः । 
विश्वामित्रोऽयं जमदर्निरत्रिरवन्तु नः कश्यपो वामदेवः ।। 
विश्वामित्र जमदग्ने वसिष्ठ भरद्वाज गोतम वामदेव । 
उ _ शदर्नो अत्रिरग्रभीन्नमोभिः सुसंशासः पितरो मृडता नः ।। (अथ० १८।३।१५-१६) 

.. इन दो मन्त्रों में तमाम ऋषियों के नाम गिना दिये गये हैं, पर अन्त में कह दिया गया है कि 'सुसंशास: पितरः” 
-अर्थातु ये प्रसंशा करने योग्य पितर हैं । ये पितर सू्य-चन्द्र की किरणों के अतिरिक्त और कुछ नहीं हैं । इस विषय पर 
.अथरववेद का यह मन्त्र प्रकाश डालता है--- 

अत्रिवहः क्रिमयो हन्मि कण्ववत्‌ जमदग्निवतु । 
अगस्त्यस्य ब्रह्मणा सं पिनष्म्यहं क्रिमीन्‌ । (अथवं० २।३२।३) 


क 


बिप्रराज्य अर्थात्‌ चन्द्रराज्य 


अर्थात्‌ हम अत्रि, कण्व, जमदरिनि और अगस्त आदि की तरह कीड़ों को मारते हैं । अब देखना है किये 
आदि कौन हैं ?' और क्रिमियों को कौन मारता है ? ऋग्वेद ५।४०।८ में लिखा है कि “अतन्रिः सूर्यस्य द्वि 
चक्षुराधात्‌' अर्थात्‌ अवि सूर्यं से सम्बन्ध रखता है । दूसरी जाह ऋ० ५।५१।५ में कहा है कि 'आ आ याह्यग्ने अत्रिवत्‌ 
अर्थात्‌ है अग्नि ! तुम अत्रि की तरह आओ ।' सूर्य से सम्बन्ध रखने वाले और अग्नि की तरह आनेवाले तथा कीड़ों को, 
मारनेवाले ये अत्रि आदि पितर, किरण नहीं हैं तो और क्या हैं ? अथं २।३२।१ में तो स्पष्ट ही लिखा हुआ है कि. 
आदित्य: क्रिमीन्‌ हन्तु निञ्रोचन्‌ हस्तु रश्मिभिः’ अर्थात्‌ सूर्यं उदय होकर अपनी रश्मियों से क्रिमियों को मारता 
है । कितना स्पष्ट वर्णन है ? इस वर्णन से अब अच्छी तरह समभ में आ गया कि अत्रि, कण्व और जमदग्नि आदि सब 
रश्मियां ही हैं, जो कीड़ों को!मारती हैं । इसलिये ऊपर कहे हुये पितर नामी समस्त ऋषि, मनुष्य नहीं प्रत्युत किरणें ही है 
और रोग-जन्तुंओं का नाश करनेवाली हैं । वर्तमायकालीन डॉक्टर भी मानते हैं कि सूर्येरश्मियों से हर प्रकार के रोग-जन्तु 
नष्ठ हो जाते हैं * । बेदों में नक्षत्र और किरणवाची सैकड़ों प्रमाण हैं जो ऋषियों के नाम से कहे गये हैं, पर यहाँ हम 
विस्तार भय से बहुत नहीं लिखते । 
ये तमाम ऋषि जिस ब्राह्मण-राजा के राज्य में रहते हैं उसका भी वणन वेद में सुन्दर रीति से 
इस प्रकार किया गया है । 
विप्राज्य अथोत्‌ चन्द्रराञ्य 
अयं सहन ऋषिभिः सहस्कृतः समुद्र इव पप्रथे । 
सत्यः सो अस्य महिमा गुणे शवो यज्ञेषु विप्रराज्ये । (ऋ० ८।३ ।४) 
यहाँ हजारों ऋषियों को विप्रराज्य अर्थात्‌ चन्द्रमा के राज्य में बसनेवाले कहा है । चन्द्रमा को विप्र और द्विजराज 
आदि कहते ही हैं । चन्द्रोदय में ही--रात्रि में ही नक्षत्रों का प्रकाश होता है । चमकनेवाले सभी तारों में चन्द्रमा अधिक 
बिशाल और तेजस्वी है । अतः उसे सबका राजा कहा है और शीतल होते से विप्र कहा गया है। 
बस, आकाशस्थ ऋषियों का इतना ही वर्णन करना है । इसके आगे अब यह दिखलाना है कि शरीरस्थ इन्द्रियों को 
भी ऋषि कहा गया है । यजुर्वेद में लिखा है कि 
सप्त:ऋषय: प्रतिहिताः शरीरे सप्त रक्षस्ति सदमप्रमादम्‌ । 
सप्तापः स्वपतो लोकमोयुस्तत्र जागृतो अस्वप्नजो सत्रसदौ च देवो । (यजु० ३४।५५) 
'अर्थात्‌ शरीर में सात ऋषियों का वास है उनके सोने पर भी दो जागा करते हैं। अथर्ववेद में 
लिखा है कि 
तिर्यग्बिलश्चमस ऊर्ध्वबुध्नस्तस्मिन्‌ यशो निहितं विश्वरूपम्‌ । 
तदासत ऋषय: सप्त साकं ये अस्य गोपा महतो बभूतुः ।। (अथवं १०।८।६) 
अर्थात्‌ शिर में सात ऋषियों का निवास हैँ । इन ऋषियों से अमिप्राय आँख, कान और नाक आदि से ही है । 


यजुर्वेद के "अये पुरो झुवः' आदि मन्त्रों में (जिनके द्वारा पाथिव पूजन के समय प्राणप्रतिष्ठा की जाती हैं) कहा 
गया है कि वशिष्ठ प्राण हैं, प्रजापति मन है, जमदर्नि चक्षु हैं, विश्वामित्र श्रोत्र हैं और विश्वकर्मा वाणी है । अर्थात्‌ 
वेद में आये हुए ऋषियों के वर्णन या तो आकाशसम्बन्धी अर्थ रखते हैं या शरीरसम्बन्धी । खींचातात करके लोग 
उनको मनुष्य बनाने का जो उद्योग करते हैं, वह निरा पोच, निस्सत्व और लचर है _ | | हि 


* Tight, especially the light of the sun, hasa II द Eas cue wonderful eect on neatly all forms wonderful effect on nearly all forms 
of germs. Almost without exception they are Killed by the rays of the sun. न 7 
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६० : बेदिक सम्पत्ति 


हम अब मनुष्यसम्बन्धी वर्णनों को यहीं पर समाप्त करते हैँ । जिन राजाओं और ऋषियों का वर्णन हमने ऊपर 
किया है उन्हीं से, अथवा उसी प्रकार के अन्य नामों के आ जाने से; लोग इतिहास का भ्रम करने लगते हैं, किन्तु जिस 
प्रकार हमने इतने नामों का निराकरण किया है और देखा है कि इनमें कुछ भी ऐतिहासिक तथ्य नहीं है। इसी तरह यदिं 
विचारपूवंक परिश्रम करके दूँढा जाय, तो समी नामों का कुछ-न-कुछ दुसरा ही अर्थ निकलेगा ओर इतिहास की गन्ध 
तक न रहेगी । इन राजाओं और ऋषियों के अतिरिक्त भी बहुत से शब्द वेदों में आते हैं, जिनका अर्थ सृष्टि की अनेक 
शक्तियाँ हैं, पर ठीक ठीक अर्थ न समने के कारण पौराणिक समय में आळसी लोगों ने उन सबको मनुष्य कल्पित 
करके सबकी कथाएँ बना ली हैं। इसी प्रकार त्रित और भुज्यु आदि की भी कथाएँ बना ली हैं। पर पाश्चात्य और 
एतद्देशीय विद्वानों ने अब मान लिया है कि ये पदार्थ सृष्टि के चमत्कारी पदार्थ हैं--मनुष्य नहीं । लो० तिलक महोदय ने 
'आयों का उत्तर-ध्रुव-निवास' नामी अपने ग्रन्य में एक जगह इस विषय को विस्तार से लिखा है । उसी का सारांश 
हम भी यहाँ लिखते हैं । 


च्यवन ऋषि की जवानी 
'अश्विनों के पराक्रम का वर्णन इस प्रकार है--वुद्ध च्यवन को उन्होंने फिर जवात कर दिया । पतित विष्णायू को 
स्वाधीन किया । समुद्र में पड़े हुए भुज्यु को सौ पतवारवाली नौका द्वारा बाह्र निकाला । दश दिन और नव रात्रि तक 
पानी में पड़े हुए रेभ को अच्छा करके बाहर निकाला । खाई में पड़े हुए अत्रि को अन्धकार से बाहर निकाला । एक 
बतिका को वृक की डाढ़ से छुड़ाया । ऋज्राश्व को नेत्र दिये | विश्पला की हूटी टाँग की जगह लोहे को टाँग लगा दी । 


बध्रिमती को हिरण्यहस्त नामक पुत्र दिया । शय्यू की वृद्ध गाय को फिर दूध देनेवाली कर दिया और यदु को एक 
घोड़ा दिया इत्यादि । 


लो० तिलक महोदय आगे कहते हैं कि इन घटनाओं को म॑क्समूलर आदि पाश्चात्य पण्डितों ने शरद्‌ में 
बलहीन हुए सूर्य को वसन्त में.पुनः बलवान्‌ हो जाने के रूपक में लगापा है, पर इनका असल तात्पर्यं तो ध्रव 
प्रदेश की घटनाओं से ही है । 


जो हो, पर मनुष्य की घटना तो नहीं है ? मनुष्य की घटना जिन लोगों ते कही है उन्होंने तो गजब किया है। 
उन्हें नहीं सूझा कि 'अश्चितो' से सम्बन्ध रखनेवाले इन वणित व्यक्तियों को हम मनुष्य केसे बता रहे हैं? 'अश्विनो' 
त्तिस्सन्देह्‌ आकाशीय पदार्थ हैं तब फिर वे इन मनुष्यों की सेवा--परिचर्या करने के लिये आ सकते हैं? इन्हीं 
सब बातों को देखकर मेक्समूलर ने कहा है कि वेदों में जो संज्ञाएं ( नाम ) मिलती हैं वे ठीक ठीक नाम हैं ऐसा 
न समझना चाहिये’ # । 

मनुष्य-वणेनों के बाद, इतिहास निकाळनेवाळे गङ्गा यमुना आदि नदियों के नामों को इतिहास-सिद्धि का बड़ा 
प्रमाणः समते हैं ओर इसी पर बड़ा जोर देते हैं, अतः हम चाहते हैं कि आगे नदियों के नामों का विवेचन करके देखें 
कि वेदों में नदियों के नामों से बया भाव निकलता है और नदियों से क्या तात्पय है ? 


नदियों के नाम 
जिन शब्दों से यहाँ लोक की नदियाँ पुकारी जाती हैं, वेदों में उन्हीं शब्दों के कई अर्थ होते हैं । उन शब्दों का 
जो घात्वर्थं है, वह 'चलनेवाला--बहनेवाला-वेगवाला आदि होता है । नदियाँ भी इसी प्रकार का गुण रखती हैं। वे 


+ Names - are to be found in the Vedas, as it were, in still fuid state. They never appear 
as appellations, not yet as proper names. They are organic not yet broken or smoothed down. 
—Maxmuller’s History of Ancient Sanskrit Literature, 


नदियों के नाम 


भी चलनेवाली, बहनेवाली और वेगवाली होती हैं, इसीलिए लोक में वे शब्द केवल नदियों के ही लिये रूढ़ हो गये. 
हैं, किन्तु वेद में उन शब्दों से किरण, नदी, वाणी आदि अनेक भावों का वर्णन किया गया है, पर जिन लोगों को बेद. 
में परिश्रम करना मंजूर नहीं है, वे दूसरे भावों को निकालने का कष्ट न करके नदी अर्थ करके ही छुट्टी पा जाते हैं ।. 
वेद में गङ्का, यमुना और सरस्वती आदि नामों के आ जाने मात से संयुक्तप्रान्त में बहनेवाली उक्त नदियों का 
वर्णन बताना, बहुत ही सरल प्रतीत होता है, पर जिन मन्त्रों में नदियों का वर्णन बतलाया जाता है, उन्हीं मन्त्रों में 
नदीवाची शब्दों के अतिरिक्त जो अनेक चमत्कारिक शब्द आते हैं (जिनमें आकाश अथवा मनुष्य-शरीर से सम्बन्ध 
रखनेवाली बातें हैं) उन शब्दों का क्या अथ लगाया जाता है, समझ में नहीं आता । हमने लोगों के नदी-सम्बन्धी 
ऐतिहासिक वर्णन देखे हैं। वे वर्णन नहीं, किन्छु आलस और बेपरवाही का चित्र हैं । लेखकों ने यह भी ध्यान नहीं रखा 
कि इनको पढ़कर लोग क्या कहेंगे ? 
आगे हम कुछ मन्त्रों के वे अंश उद्धृत करके दिखलाना चाहते हैं, जिनमें तदीवाची और चमत्कारपूर्ण शब्दों 
का दिग्दर्शन होता है । हम उचित समभते हैं कि इस विषय में अपने उस सिद्धान्त की फिर याद करा दें जिसमें हमने 
बतलाया है कि पौराणिक काल में चमत्कारिक वर्णतों के साथ ऐतिहासिक वर्णनों का सम्मिश्रण हुआ है, अतएव उस 
को लक्ष्य में रख करके ही समस्त वर्णन पढ़ना चाहिए । 
गङ्गा और यमुना के लिए प्रसिद्ध है कि गङ्गा विष्णु के चरण से निकली है और यमुना सूर्य की कन्या हैं । (इुद 
विष्णुब्रिचक्रमे' आदि मन्त्रों से सिद्ध हो चुक्रा है कि वेद का विष्णु, सूये के सिवा और कुछ नहीं है । जब गङ्गा और 
यमुना का सम्बन्ध सूर्य से है तो वे संयुक्तप्रान्त में बहने वाली नदियाँ नहीं हो सकतीं । अमरकोश में लिखा है कि 
गङ्भा विष्णुपदी जहूनुतनया सुरनिम्नगा । 
भागीरथी त्रिपयगा त्रिस्रोता भीष्मसूरपि ॥ (अमर १।३१ ) 
अर्थात्‌ गङ्गा का ताम विष्णुपदी है, निम्नगा अर्थात्‌ नीचे जाने वाली है और तीत रास्तों तथा तीन ख्रोतोंवाली 
है । विष्णु सूर्य है । सूर्य के पैर से गङ्गा निकली है और नीचे जानेंवाली है । यमुना के लिए भी लिखा है कि 'कालिन्दी 
सूर्यतनया यमुना शमतस्वसा' (अमर० १।३२ ) अर्थात्‌ यमुना और सूर्यतनया एक ही वस्तु है । सूर्य से उत्पन्न होने 
वाली ये दोनों क्या सूर्य की किरण नहीं हैं ? 
असिकती नदी के लिए ऋग्वेद ४।१७।१५ में लिखा है कि 'असिवन्यां यजमानो त होह?' अर्थात्‌ असिक्नी का 
सम्बन्ध यज्ञ से है । दूसरी जगह ऋ० ४।२१।४ में लिखा है कि 'यो वायुना यजति * गो प्रतीषु' अर्थात्‌ जो वागुद्वारा 
गोमती में होम करता है । तीसरी जगह ऋग्वेद १०। १७।९ में है कि “सरस्वतीं यां गित्रो हवस्ते अर्थात्‌ उस सरस्वती 
को जिसमें पितर हवत करते हैं । यहाँ ये तीनों नदियाँ यज्ञ और हवन से सम्यन्ध रखनेवाली हैं, इसलिए स्पष्ट ही वे 
किरण की बोधक हैं। 
वेद में सूर्यं की दश रश्मियों का वर्णन है। ऋग्वेद ८।७२।३ में 'ग्रा दशभिः० खेदया और ६।६७।२३ में 
रश्मिभिर्दशभिः? आया है । दूसरी जगह ऋग्वेद १०।२७।१६ में है कि 'दशानासेकं कपिलं अर्थात्‌ इत दश में एक का 
नाम कपिल है | शेष नव के लिए जो नाम आए हैं । वे वही गंगा यमुना आदि हैं, यथा 
इमं मे गड़ो यधुने सरस्वति शुतुद्रि स्तोमं सचता परुष्णि ग्रा । 
असिवन्या मरुद्वृधे वितस्तया आर्जीकीये शुणुहि आ सुषोमया ॥। (ऋ० १०।७५।५) 


अत यज्ञ यकता, पर्वतो अ V8 गङ्गा, यमुना, सरस्वती, शुतुद्री, पर्षणी, असिक्नी, मरुदवृघरा, वितस्ता और आजिकीया आदि सोम से | 


# संहिता में यो वायुना जयति'"""'''"ऐसा पाठ है । वे० यं० ॥। 


'६२ वेदिक सम्पत्ति 


सम्बन्ध रखती हैं । ये गङ्गा आदि नाम उक्त नव किरणों के हैं दशवीं किरण कपिल कहलाती है । अन्य स्थान में इनके 
नव नाम ही गिनाये गये हैं + । 
इन दशों के लिए ऋह० ५।४७।४ में कहा है कि 'दश गर्भ चरसे घापपर्ते' अर्थात्‌ उक्त दशों पृथ्वी में गर्भ धारण 
करती हैं। सूर्य की दश किरणें पृथ्वी पर आकर गर्भ-भर्ग-प्रकाश को देती हैं। इन्हीं दश किरणों को सूर्य के १० पुत्र 
भी कहा गया है जो पृथ्बी में पैदा होते हैं | वह प्रसिद्ध मन्त्र यह्‌ है । 
इमां त्वमिन्द्र मीढ्वः सुपुत्रां सुभगां कणु । 
दशास्यां पुत्राना धेहि पतिमेकादशं कृधि ॥। (ऋ० १०।८५।४५) 
यहाँ इन्द्र शब्द सूर्यं का ही योतक है | वह पृथ्वी में अपनी उक्त दशों किरणों से गर्भ घारण करता हैं । वही 
किरणें लौटकर उस के दश पुत्र हो जाती हैं । 
ऊपर गङ्गा यमुना आदि नदियों को जो सूर्य से उत्पन्न लिखा है उसका भी यही मतलब है कि वे सूर्थं की किरणें 
हं । दशों दिशाओं में फली हुई इन दश किरणों में से सात प्रधान हैं । वेदों में उन सात किरणों का भी नदियों के नाम 
ही से वणंन आता है । ऋग्वेद ४।१३।३ में लिखा है कि 'तं सूर्य हरितः सप्त यह्वी स्पशं विश्वस्य जगतो बहस्ति' यहाँ 
सूर्य, हरित (किरणे) सप्त और वहति क्रिया ये चार पद, सात किरणों के बहने का साफ वर्णन कर रहे हैं । दूसरी 
जगह ऋ० १।१८१। ६ में 'वेषन्तीरूध्वा नद्यो न आगुः कहकरःनदियों का ऊपर से सम्वन्ध दिखलाया हैं । तीसरी जगह 
ऋ० ५।५२।१७ में कहा है कि 'सप्त मे सप्त झाकिन एकमेका शता ददुः | यमुनायामघि श्रुतम्‌’ । यहाँ सात के साथ 
यमुना को कहा है, पर ऐतिहासिक लोग जहाँ सप्तसिन्धु में सात नदियाँ बतलाते हैं, वहाँ यमुना नहीं है । यमुना तो 
संयुक्तप्रान्त से ही निकली हैं । ऊपर हम सूर्यपुत्री लिख आये हैं, इसलिए यमुना से सम्बन्ध रखने वाली ये सातों 
नदियाँ सूये की पुत्री ही हैं। अर्थात्‌ सातों सूर्यं की रश्मियाँ ही हैं। ऋग्वेद ८।६९।१२ में आये हुए “सुदेवो असि 
बरुण यस्य ते सप्त सिन्धवः । अनुक्षरस्ति काकुदं सूर्म्यं सुषिरामिव’ मन्त्र का अर्थं लो० तिलक ने यह किया 
है कि 'आकाश में बहनेवाली और अन्त में वरुण के मुख में पड़तेवाली सात नदियाँ हैं” इससे भी वे आकाशीय किरण 
ही सिद्ध होती हैं। दूसरी जगह है कि-- 
नाकस्य पृष्ठे अधि तिष्ठति श्रितो यः पृणाति स॒ ह देवेषु गच्छति । 
तस्स! आपो घुतमषंर्ति सिग्धवस्तस्मा इयं दक्षिणा पिन्वते सदा । (ऋ० १।१२५।५) 
अर्थात्‌ सूर्य के पृष्ठमाग में जहाँ देवताओं के साथ जीव जाता है वहाँ सिन्धु-नदियाँ उत्तम जल बहाती हैं । यह 
मी किरणों का ही वर्णन है । 
यह प्रसिद्ध है. कि ऋग्वेद के & वें मंडल का ११३ वाँ सूक्त मोक्षस्थान का वर्णन करता है और मोक्षघाम सूर्य 
के पृष्ठमाग को बतलाता है वहाँ मी बड़ी बड़ी सात नदियों का वर्णन है । ये नदियाँ सिवा किरणों के और वया हो 
सकती हैं ? बह मंत्र यह है 
यत्र राजा वेवस्वतो यत्र अवरोधनं दिवः । 
यत्र अमूः यह्वतीः आपः तत्र मां अभृतं कृधि ।। (ऋ० ६।११३।५) 
अर्थात्‌ जहाँ वैवस्वत राजा है, जहाँ सूर्य अवरोघन है और जहाँ बड़ी बड़ी नदियाँ हैं, वहाँ मुझे अमर कर । यह 
समग्र सूक्त मोक्षस्थान के विषय का है और नदियों की तरह किरणों का वणेन करता है। इन सातों किरणों के नाम ये हैं--- 
+ इडे रन्ते हव्ये काम्ये चन्द्रे ज्योतेऽदिते सरस्वति 7 इ सते इये क्ये चन्द्रे ज्योतेऽदिते सरस्वति महिविशुत्ति। 
एता तेऽअध्च्ये नामानि देवेभ्यो मा सुकतं ब्रृतात्‌ ॥ (यजु०८।४३). 
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नदियों के नाम 


तृष्टामया प्रथमं यातवे सजूः सुसर्त्वा रसया श्वेत्या त्या। 

त्वं सिन्‍्धों कुभया गोमतीं कमं मेहत्स्वा सरथं याभिरीयसे ॥ (ऋ० १०।७५।६) 
इस मन्त्र में, तृष्टामा, सुसत्त्‌ , रसा, श्वेती, कुभा, गोमती, और मेहत्वु के साथ मिली हुई ऋमु है । इन सात 
नदीरूपी किरणों के लिए वेद में (न्रिवृततं सप्तलःतुस । ऋरष्ट० १०।५२।४ आदि में) 'त्रिवृत' शब्द बहुतायत से आता हैँ ।| 
निवृत का अर्थ है तिहरा । तिलडिया सूत की तरह ये किरणें भी तिहरी हैं । इसमें एक भारी विज्ञान की बात कही गई है। - 
ऊपर से जो सात किरणें आती हैं, वे तिहरी होती हैं । अर्थात्‌ उनमें तीन चीजें होती हैं । वे तीन चीजें अप, जल 
और श्रग्नि हैं । अप, आकाश-तत्व है जिसे ईशर कहते हैं । उसी के सहारे सूर्ये की किरणें आती हैं जो अग्ति है || 
वे आग्नेय किरणें पृथ्वी अथवा बादलों से जल लेती हैं, इसलिये जलीय भी हैं। इस तरह वे निवृत रहती हैँ। 
यहाँ नमूने के लिए ऋ० ६।६६।६ का मन्त देखिये तवेमे सप्त सिन्धवः प्रशिषं सोम सिल्लते। तुभ्यं घावस्तिः 
घेनवः' अर्थात्‌ सोम से भीगे हुये सक्त सिन्धुओं में धेनु दौड़ती हैं। यह धेनु शब्द किरण का ही वाचक है। ये घेनु- 
किरणें, सिन्धु-जलों के साथ दौड़ती हैं। दूसरी जगह ऋ० १।५०।९ में कहा है कि 'अयुक्त सप्त शुस्ध्युबः सूरो 
रथस्य नप्त्यः । ताभिर्याति स्वयुक्तिभिः ।' यहाँ 'युक्तिमि:' से सूचित किया है कि तीनों पदार्थं युक्ति से एक दूसरे में 
लिपटे हुए हैं | अन्त में साफ साफ कह दिया है कि 'अस्मत्‌ नदीमिः उर्वशी बा गुणालु' (ऋ० ५।४१।१६) इस 
मन्त्र में नदी के साथ उर्वशी का सम्वन्ध दिखता है। पुरूरवा प्रकरण में हमने दिखला दिया है कि 'उर्बशी च 
पुर्वेचित्तिश्चाप्सरसौ' के अनुसार उर्वशी अप्सरा सूर्य की किरण ही है । यहाँ वेद ने ही स्पष्ट कर दिया कि ये नदियाँ 
किरणें ही हैं । किरणें सात हैं और दश हैं जो ऊपर बतलाई गई हैं । यहाँ सपतसिन्धु से जो लोग सिन्घ हैदराबाद और 
पञ्जाब का इतिहास ढूँढते हैं वे कितनी गलती करते हैं, यह्‌ ऊपर के वर्णन से प्रकट हो सकता है । तिलक महोदय ने साफ 

साफ कह दिया है कि 'सप्तसिन्धु से पञ्जाब सिद्ध नहीं होता, क्योंकि पञ्जाव में तो सात नदियाँ नहीं हैं ।' 


यजुवद में एक मन्त्र है, जिसमें पांच नदियों का वर्णन है और देश शब्द भी आया है । इसमें मी कुछ लोग पञ्जाब 
का वर्णन बतलाते हैं, पर मन्त्र में कुछ और ही वर्णन है । वह मंत्र यह है ; 
पञ्च न्यः सरस्वतीमपि यन्ति सस्रोतसः । 
सरस्वती तु पञ्चधा सो देशेऽभवत्सरित्‌ ।। (यजु० ३४।११) 


अर्थात्‌ पाँच नदियाँ अपने अपने खरोतों से सरस्वती को जाती हैं और वह्‌ सरस्वती पाँच प्रकार की होकर उस देश 
में बहती हैं । पञ्जाब की पाँचों नदियाँ न तो सरस्वती को जाती हैं, न पाँच धारा होकर सरस्वती ही बहती है और न 
सरस्वती पञ्जाब में ही बहती है । वह तो कुरुक्षेत्र ही में है । पञ्जाब की तो पाँच नदियां ही दूसरी हैं । सरस्वती 
शब्द, निरुक्तकार कहते हैं कि 
वाङ नामास्धुत्तराणि सप्तपञ्चाशत्‌ । वाक्कस्माद्वचतेः । 
तन्न सरस्वतीत्येतस्य नदीवद्वे वतादच्च निगमा भवन्ति ॥। (नि० नँघ० कां० अ० पाद ७) 
अर्थात्‌ वाणीवाचक नामों में से सरस्वती शब्द वेद में नदी और देवता के लिये आता है । उपयु क्त सन्त्र में चित्त 
की पाँच पाँच वृत्तियाँ ली गई हैं और वे पांचों स्मृति में ठहरकर वाणी द्वारा फिर पाँचों प्रकार के इजहार करनेवाली होती 
हैं । उन इन्द्रियरूपी पांचों नदियों के चाम ये हैं-- 


सा वो रसा अनिता कुभा क्रमुः मा वः सिन्धुः नि रीरमत्‌ । 
मा बः परि ष्ठात्‌ सरयुः पुरोषिणी अस्मे इत्‌ सुम्तं अस्तु वः ॥ (ऋ० ५।५३।९) ` , 
अर्थात्‌ हे मरुतो ! हमको आपकी रसा, कुमा, क्र मु, सिन्धु और फैले हुए जलवाली सरयू सुखदायी हो | इस विवरेण ५ 
का तात्पर्य यह है कि पाँचों ज्ञानेद्रियों का विषय वाणी होकर बहता है और वाणी द्वारा आया हुआ ज्ञान पाँचों इन्द्रियों का 
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विषय होता है । दूसरी जगह 'सहक्रधारे वितते पवित्र आ वाचं पुनन्ति कवयो मनीषिणः । (ऋ० १।७३।७) 
मंत्र में भी हजारों धाराओं से बहुतवाले ज्ञान और बाणी को विद्वानों ने पवित्र करनेवाला कहा है, जो नदीरूप से वाणी का 
ही वर्णन है, इसलिए यह सरस्वती नाम वाणी का ही है, जैसा कि यजु० २०।४३ में कहा है कि "सरस्वतीडा देवी 
भारती विश्वतु्तिः अर्थात्‌ सरस्वती, ईडा और भारती वाणी के नाम ही हैं। यहाँ उक्त पांचों ज्ञानेन्द्रियों को भी नदी 
कहा गया है और वाणी को भी नदी ही बताया है। इत पाँच नदीवाली वाणी को ऋ० २।४०।३ में 'पश्चरश्मिम्‌' 
अर्थात्‌ पाँच रश्मिवाली कहा है । इसी तरह (ऋ० १।३।१२) में "महो अर्णः सरस्वती प्र चेतयति केतुना । थियो 
विश्वा बि राजति’ आया है । जिसमें बुद्धि को भी सरस्वती कहा है, बुद्धि भी गाम्भीर्यं और प्रवाह भें नदी की ही भाँति 
है। इस तरह से वेद में किरणों को, नदी को, इन्द्रियों को, वाणी को और बुद्धि को नदीवाले शब्दों से 
बर्णन किया गया है, तथा गङ्का आदि नाम उन्हीं पदार्थो के लिये कहे गये हैं, किन्तु लोक में आर्यो ने 
अपने व्यवहार के लिए वेद के शब्दों से अपने व्यवहार्य नदियों के भी नाम रख लिए हैं, जो अब तक चल रहे हैं। 
पारसियों ने ईरान में जाकर सरस्वती शब्द से हरह्वती और सरयू से हरयू नाम रवखा है । हिन्दोस्तान में तो सैंकड़ों 
नदियों के गङ्गा और सरस्वती नाम हैं, इसलिये वेद में आई हुई नदियाँ भारत की नदियाँ नहीं हैं और न वेद में गङ्गा 
आदि नाम इत गङ्गा यमुना आदि नदियों के लिए आये हैँ। ये नाम किरणों और इन्द्रियों के हैं । शरीर में भी गज्भा 
यमुना आदि नदियाँ हैं । 
सप्त ऋषयः प्रतिहिताः शारीरे सप्त रक्षन्ति सदमप्रमादस्‌ । 
सप्तापः स्वपतो लोकमोयुस्तत्र जागृतो अस्वप्नजो सत्रसदौ च देवो ॥॥ (यजु० ३४।५५) 
अर्थात्‌ साँत ऋषि इस शरीर की रक्षा करते हैं और 'सप्तापः' अर्थात्‌ सात नदियाँ सोती हैं। शरीर में बहनेवाली 
ये नदियां इन्द्रियों के अतिरिक्त और कुछ नहीं हैं । 
यह्‌ थोड़ा-सा नदियों के विषय का दिग्दर्शन हुआ । पाठकों को चाहिए कि वे वेदों के वे मंत्र अवशय देखें जिन में 
ऐतिहासिक नदियों का वर्णन बतलाया जाता है। यहाँ उन्हें तुरन्त ही दूसरे अलौकिक वर्णनवाले शब्द मिल जायंगे भौर 
सिद्ध हो जायगा कि यह इस लोक की नदियों का वर्णन नहीं है । 
वेद में नदी के चाम से नदी, किरणें, वाणी और इन्दट्रियों का वर्णन आता है परन्तु यह स्मरण रखना 
चाहिये कि किसी भी मन्त्र में नदियों का वर्णन संख्या के साथ नहीं क्रिया गया । इसका कारण है और बह्‌ अत्यन्त सत्य 
नींव पर स्थित है। 
कल्पना करो कि आपने कहा कि यहाँ अमुक अमुक चार नदियाँ हैं तो इसका अर्थ यह हुआ कि अमुक अमुक 
चार नदियाँ किसी सीमा के अन्दर हैं । क्योंकि संसार में चार ही नदियाँ नहीं हैं । उदाहरणार्थ पंजाब में पाँच नदियाँ हैं । 
क्योंकि पाँच नदियों से ही वह पंजाब कहलाता है । ये नदियाँ पाँच तभी कहला सकती हैं, जब पंजाब की सीमा स्थिर 
हो । जब तक:सीमा स्थिर न हो तब तक यही कहा जायगा कि पाँच ही क्यों हैं ? कलकत्ते तक की सभी नदियाँ क्यों 
नहीं ? परन्तु हम देखते हैं कि वेदों में देशों की सीमा का कहीं पर वर्णन नहीं है, इसलिए वेद में आया हुआ संख्या- 
वाचक वर्णन नदियों के लिए नहीं कहा जा सकता । 
यहाँ तक हमने वेद में आये हुए राजाओं, ऋषियों और नदियों से सम्बन्ध रखनेवाले शब्दों को यद्यपि विस्तार से 
नहीं, तथापि पूरे विवेचन के साथ नमूना दिखलाने के लिए लिखा और उन मन्त्रों में आए हुए अन्य शब्दों के साथ मिला 
कर देखा तो यही ज्ञान हुआ कि ये पदार्थ, लोक से सम्बन्ध रखनेवाले ऐतिहासिक पदार्थों से कुछ भी सम्बन्ध नहीं रखते । 
हम मन्त्रों का भाष्य नहीं करते । हमें भाष्य करना पसन्द भी नहीं है । हम तो यहाँ मन्त्र या मन्त्रांश लिखकर 
उन शब्दों की जिनसे इतिहास निकाला जाता है, उसी मन्त्र को अन्य शब्दों से मिलाकर केवल यह दिखलाते हैं कि इन 
ऐतिहासिक शब्दों का साथः दूसरे शब्द नहीं देते । बस, इसके सिवा हम और कुछ नहीं करते । 
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ऐतिहासिक लोग राजाओं, ऋषियों और नदियों के शब्दों पर ही विशेष जोर देते हैं । पर हम चाहते हैं कि त 
इतिहास से सम्बन्ध रखनेवाले नगर और देशों के नामों का भी कुछ वर्णन कर के नमूना दिखला दें कि वेद में | आये रा 
नगर भर देशसम्बन्धी शब्द भी कुछ दूसरा ही मतलब रखते हैं । 


नगर ओर देश 


वेदों में नगरसम्बन्धी शाब्द नहीं है । वेदों में इतिहास बतलाया जाता है । इतिहास मनुष्यों का होता है और मनुष्य 
विसी ग्राम या नगर में बसते हैं । परन्तु यहां की दशा भिन्न है । वेदों में जिन राजा और ऋषियों का इतिहास बतलाग्रा 
जाता है, उनके निवासस्थानों, ग्रामं और नगरों का वर्णन वेदों में नहीं है इससे यह बात बिलकुल ही सिद्ध हो जाती 
है कि वेदों में इतिहास नहीं है । इतिहास निकालनेवालों ने इस प्रश्‍न को जान बूझकर छोड़ दिया है । ; 

अभी राजाओं का वर्णन करते हुये हमने अम्बा, अम्बिका श्रोर अम्बालिका के साथ काम्पील नगर को देखा कि 
उसका सम्बन्ध उक्त बालिकाओं से नहीं हैं । काम्पील उस स्थान का नाम है, जिसमें उक्त ओषधियां पाई जातीं हों । 
क्योंकि उक्त भम्बादिकों को काम्पीलवासिनी कहा गया है यदि उक्त कथाएं ऐतिहासिक होतीं तो उनका निवास काशी या 
हस्तिनापुर होता । काम्पील से तो उनका कोई वास्ता ही नहीं है । अतः काम्पील शब्द उस काम्पील नगर के लिये नहीं 
आया, जो कन्नौज के पास है। किन्तु उस स्थान का वाचक है जहां वे दवाइयां पदा होती हैं। इसी तरह अथववेद में 
अयोध्या नगरी का नाम आता है | पर उसका मतलब उस अयोध्या से नहीं है, जिसको कि राजा इक्ष्वाकु ने बसाया था 
देखो वेद की अयोध्या का कंसा उत्तम वर्णन है 


अष्टाचक्रा नवद्वारा देवानां पुरयोध्या । 
तस्यां हिरण्ययः कोशः स्वर्गो ज्योतिषावृत: ॥। 3 
तस्मिन्‌ हिरण्यये कोशे 5यरे त्रिप्रतिष्ठिते । | 
तस्मिन्‌ यद्‌ यक्षमात्मन्वत्‌ तद्व ब्रह्मविदो विदरः ॥। (अथवं० १०।२।३१-३२) 
“अर्थात्‌ आठ परिखा और नव द्वारवाली देवनगरी अयोध्या है। इसमें हिरण्यकोश है, जो स्वर्गेज्योति से आवृत 
है । यहां तिहरा बन्दोबस्त है । और यक्ष आत्मा की भांति बँठा है जिसको ब्रह्मविद्‌ लोग जानते हैं” कहिये कंसी अयोध्या 
है? कैसा उत्तम वर्णन है? ओर कैसी यह शरीरखूपी नगरी है # ? वैदिक काल में महाराजा मनु के वंशजों ने सरयू-तठ 
पर अयोध्या नगरी बसाई थी। और वेद के शब्द से ही उसका नाम रबखा था । क्योकि मनुका दावा है कि 'बिदशब्देश्य 
एवादौ पृथक्‌ संज्ञाश्च निमंमे' अर्थात्‌ वेद शब्दों से ही सव पदार्थों के नाम रक्खे गये हैं। यह नाम वेदों से लिया 
गया था । इसमें भी नव दरवाजे थे %। जिस प्रकार आत्मा की रक्षा इस शरीर से होती और वह सुखपूर्वेक इसमें रहकर 
अपने कल्याण का साधन करता है, उसी तरह इस अयोध्या नगरी में महाराजा मनु ओर इक्ष्वाकु की प्रजा सुख से रहती 
| और अपने कल्याण की साधना करती थी । 
| वेद में शरीर का नाम अयोध्या है । इसी शरीर पर से इसका नाम अयोध्या रक्खा गया है । वेद के अर्थों का 
| तारतम्य लगाने के लिए यह कितना अच्छा प्रमाण है ? बस, नगर-सम्बन्धी ये दो ही उदाहरण हैं, जिनको देकर आगे देश 
| का वर्णन करते हैं । आावर्णनकरतेहूं। `. npn i 
% नवद्वारे पुरे देही नेव कुर्वन्न कारयन्‌ । (गीता) 
नवद्वारे को पाजरा तामे पंछी पौन । रहने में आश्रयं है गये अचंभा कोन । 
» जयपुर नगर भी इसी सिद्धान्त के अनुसार नव द्वारों से युक्त है।इस नगर को प्रसिद्ध ज्योतिषियों की 
सलाह से सवाई जयसिंह ने विधिपूर्वक बसाया था । , oo 
& 


६६ वेदिक सम्पत्ति 


गजब की बात है कि जिस देश में आयं लोग रहते थे, उस देश का नाम भी वेद में नहीं है। ऋषियों ने हजारों 
मन्त्र उषा और अश्विनौ के बना डाले, पर एक भी मन्त्र श्रपने देशके नाम का न रचा ! इसके उत्तर में कहा जा सकता है 
कि जब उन्होंने अपने नगर और गाँव तक का नाम न लिखा, तब उनको देश का नाम रखने की कब परवाह होगी ?अथवा 
यह कह दिया जा सकता है कि वेदकालीन आर्यो में देश का भाव ही पेदा नहीं हुआ था । किन्तु हम देखते हैं कि वेद में 
ब्रज, अवे, गान्धार, रूम, रूश, अङ्ग, बाह्लीक और मगध आदि नाम पाये जाते हैं, जो इस देश में ओर पृथ्वी के अन्य 
खण्ड में स्थित हैं। इतना सब होने पर मी वेद में आर्यावतं या भारतवर्ष का कुछ भी नाम नहीं हैं! इसी तरह वेद में 
पञ्जाब ओर युक्तप्रान्त का भी नाम नहीं है जहाँ वैदिक आये फूले और फले थे। ऋषियों ने भारत और आर्यावते नाम 
तो रक्खा, पर वेद ने इन नामों का जिक्र तक नहीं किया । वेद में इनका वर्णन होना मी नहीं चाहिये था । क्योंकि जब वेद 
में इतिहास है ही नहीं, तब देश का नाम कसे हो सकता है? इसलिए व्रज, अवे और गान्धार आदि शब्दों से सूचित 
होता है कि इन शब्दों का अर्थं वर्तमानकालीन व्रज, अरब और गान्धार नहीं है । 


हम ऊपर कहीं कह आये हैं कि ब्रज नाम उस स्थान का है जहाँ गौवें चरतीं हों ओर रहती हों । हमारे देश का ब्रज 
चौरासी कोस का है। इस चौरासी कोस में कृष्ण भगवान्‌ के समय में गोवें चरा करतीं थीं । वेद में कई जगह ब्रज का 
जिक्र आता है । यथा "ब्रज कृणुध्वं स हि वो नृपाणो' अर्थात्‌ राजा बहुत से ब्रज स्थापित करे । किन्तु वेद के इस ब्रज 
से मथुरा के पासवाला ब्रज न समक लेना चाहिये । प्रत्युत यह समझना चाहिये कि यह मथुरा-वृन्दावन के पासवाला ब्रज 
नाम भी वेद-शब्द से ही रखा गया है। वेद में गौगोष्ठों का हि नाम व्रज है। इसलिए गौगोष्ठ होने से वह॒ भी व्रज कहलाता 
है । ऋग्वेद में सूयं और द्यौ को भी ब्रज कहा गथा है, क्योंकि वहाँ मी किरणरूपी गौवें रहती हैं । 


जिस प्रकार गोवों के बड़े बड़े गोष्ठों को ब्रज कहते हैं, इसी प्रकार जहाँ बहुत ही अच्छे घोड़े पैदा होते हैं, उस देश 
को अबे (अरब) कहते हैं | वेद में अवेन्र और अवे शब्द हजारों बार घोड़े के लिए आते हैँ। अब मौजूद अरब देश की 
ओर दृष्टि कीजिए और देखिए कि वहाँ कंसे अच्छे घोड़े पैदा होते हैं ? अच्छे घोंड़े पंदा होने के कोरण ही उस देश का नाम 
अरब या अवे रक्खा गया था। द्यौलोक को भी अवे कहा गया हैं, क्योंकि वहाँ किरणरूपी अश्व रहते हैं । 
जिस प्रकार अच्छी गोवों के बड़े चरागाह को ब्रज और उत्तम घोड़ों के पंदा करनेवाले भूभाग को अवं (अरब) 
कहते हैं, उसी प्रकार जहाँ उत्तम भेड़ें ($९९) पंदा होती हों उस देश को गान्घार कहते हैं । 
वैद्यक में गान्धारी कहते हैं जवासा को । जवासा उन दिनों में हरामरा होता है, जब जेठ मास की लू चलती है और 
घास जलकर खाक हो जाती है । यह जवासा जहाँ होता है । वहाँ उसकी छाया में घास भी होती है और धूप के दिलों में 
भी मेष मेषियों के चरने के लायक कुछ न कुछ बनी रहती है । जिस स्थान में अधिक जवासा होगा, वहीं पर भेड़ों की 
अधिक चराई होगी । अतः वही देश गान्धार कहलायेगा। वर्तमान काबुल के पासवाले देश का नाम भी इसीलिए गान्धार 
पड़ा है । क्योंकि वहाँ की भेड़ें प्रसिद्ध हैं और बहुत हैं । ऋग्वेद में एक मन्त्र है कि 
उपोप मे परा मूश मा मे दश्राणि मन्यथाः । 
सर्वाहमस्मि रोमशा गन्धारीणामिवाविका । (ऋ० १।१६६।७) 


अर्थात्‌ “समीप आओ, मुझे छुओ, मुझमें कम न समझता । अब मैं गान्धारी की भेड़ों की तरह सब शरीर में 

_ रोमवाली हो गई है, अतः मुके अब योग्य समझो !” यहाँ गान्धारी भूमि अर्थात्‌ जवासा-मूमि में चरनेवाली भेड़ के से 

बालों का वर्णन किया है। इससे स्पष्ट हो गया कि श्रच्छी भेड़ोंवाले देश को गान्धारी या गान्धार कहते हैँ। और वर्तमान 
गान्धार इसी कारण से प्रसिद्ध है । 


ऋग्वेद ८।४।२ में 'यहा रुमे रुशमे’ अर्थात्‌ रूम और रूस के नाम भी आये हैं। जिस प्रकार अमुक अमुक 
उत्कृष्ट करणों सें अमुक अमुक भूमिखण्ड को ब्रज और अवे आदि कह सकते हैं, उसी तरह अमुक उत्कृष्ट गुणों के कारण 
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कुछ देशों के नाम रूम और रूस भी हो सकते हैं। वर्तमान प्रसिद्ध रोम और रूस देशों के नाम भी बैसे ही उत्कृष्ट 
कारणों से रक्खे गये होंगे । पर अब उनका अर्थ ज्ञात नहीं है । सम्मव है रूम से पशमीना और रूस से मी कोई | 
ऐसी ही वस्तु प्राप्त होती हो । ५ 


सागधघ 
अथर्ववेद काण्ड १४ में मागघ शब्द भी इस प्रकार आता है कि 
थद्धा पुंश्चली मित्रो मागधो विज्ञानम्‌ ॥ १॥ 
उषाः पुंश्चली. मन्त्रो मागधो विज्ञानम्‌ ॥ २ ॥ 
इरा पुंश्चली हसो मागधो विज्ञानम्‌ ॥ ३ ॥४ 
विद्युत्‌ पुंश्चली स्तनयित्नुर्मागवो विज्ञानम्‌ ॥ ४ ॥ 


यहाँ पुंश्चली और माग्रघ विज्ञान बतलाकर उषा और विद्युत्‌ के साथ सम्बन्ध जोड़ा गया है । आकाशीय पदार्थों 
के व्यभिचार से ही इसका सम्बन्ध प्रतीत होता है । मनुस्मृति में हम वर्णसङ्कर प्रकरण में देखते हैं कि अमुक अमुक वर्ण 
के सङ्कुर-संयोग से मागघ पैदा होते हैं पुराने जमाने में जहाँ दुराचारिणी स्त्रियां रहतीं होंगी, उसी स्थात का नाम मागध 
रखते होंगे । मगध देश जिसको 'मग' कहते हैं और जो काशी के उस पार है, उसमें मरने से नरक प्रास होना लिखा है। 
यह इसी लिये कि मध्यम काल में वह मगघ था और वहाँ दुश्चरित्रा स्रिया रहा करतीं होंगी । इस तरह ऋ० ३।५३।१४' 
में लिखा है कि “कि ते कृण्वन्ति कीकटेषु गावः' अर्थात्‌ कीकट में गौवें क्या करेंगी ? वेद में मना किया गया है कि 
कीकट में गौवों को नहीं रहना चाहिये । इससे ज्ञात होता है कि जहाँ गोवों को दुःख हो, जहाँ उनके दुःख देनेवाले प्राणी 
हों, वहाँ गौवें न रहें । गया प्रान्त में किसी समय ऐसे प्राणी थे, जो गोवों को सताते थे। इसलिये उस स्थान को कीकट 
कहा गया है । कीकट' देश मगघ और अङ्ग के पास है | अङ्क देश ज्वरभ्रवान होने से और मगघ व्यभिचारप्रधान होने से 
ज्ञात होता है कि वहाँ भनायों का प्राधान्य था । वे गोवध करते होंगे, इसलिए आयं लोग उस जगह को कीकट कहने लगे 
और मानने लगे कि मगध, कीकट, अङ्ग, वङ्ग, कलिङ्ग आदि देशों में वास करने से मनुष्य पतित हो जाता है । कहीं का 
शोक है कि--- : 
अङ्गवङ्गकलिङ्गेषु सौराष्ट्रमगघेषु च । 
तीर्थयात्रां विना गत्वा पुनः संस्कारमहंति । 
अर्थात्‌ विना तीर्थयात्रा के यदि कोई अङ्ग, वङ्क, कलिङ्ग, सौराष्ट्र और मगघ देश को जायगा, तो फिर से संस्कार 
करने योग्य समझा जायगा । तीर्यो के लिए लिखा है कि-- 
कीकटेषु गया पुण्या पुण्यानदी: पुनपुना । 
च्यवनस्या्चमं पुण्यं पुण्यं राजगृहं वनम्‌ । 
अर्थात्‌ कीकट में गया, पुनपुना नदी, च्यवनाश्रम और राजगृह पवित्र हैं, शेष पापस्थान हैं । वेद में भङ्ग, मगघ, 
कीकट आदि नाम उन स्थातों के लिए आये हैं, जहाँ बीमारी हो, लोग दुराचारी और गोहत्यारे हों । उपर्युक्त स्थानों में यही 
सब लक्षण देखकर सर्वश्रेष्ठ आरयों ने उनके वैसे नाम रक्खे थे ओर वहाँ जाने से अय करते ये। 
वेद में बाह्लीक शब्द मी आता है। भावप्रकाश में लिखा है कि 'सहस्तवेषि जतुकं बाह्लीकं हिगु रामठम्‌” 
अर्थात्‌ बाह्लीक हींग को कहते हें। इसका मतलब यही है कि हींग केसर आदि पदार्थ जहाँ होते हो, उसे बाह्लीक कहते 
हैं । आज भी बलख-बाह्णौक से हींग ओर केसर आती है । पुराने जमाने में उक्त पदार्थों के वहाँ उत्पन्न होने से ही वे 
नाम पड़े होगे । १ हर rg 


द््च वेदिक सम्पत्ति 


यहाँ तक हमने वेद में आये हुये राजाओं, ऋषियों, नदियों, नगरों और देशों के नामों को विस्तार से देखा और 
सबको अलौकिक व्णनों से युक्त ही पाया । कोई ऐसा नाम न मिला, जिसके आसपास के शब्दः चमत्कृत वर्णनवाले न 
हों । कहीं इन्द्र मौजूद है कहीं अश्विनौ बेठे हैं, कहीं सूर्य है, कहीं किरणें हैं और कहीं विद्‌युत्‌ हाजिर है। इसी तरह कहीं 
वनस्पति हैं अथवा शरीर की कोई इन्द्री है। ऐसी दशा में उन शब्दों को ऐतिहासिक व्यक्तियों के साथ जोड़ना हमें तो 
ठीक नहीं जेंचता । हम उत विद्वानों की हिम्मत की प्रशंसा करते हैं, जो हवा में पुल बांघते हैं । 

जिस प्रकार इन थोड़े से शब्दों का नमूना दिखलाया गया, उसी तरह सभी ऐतिहासिक शब्दों पर प्रकाश डाला 
जा सकता है। किन्तु हम वेद-माष्य करने नहीं बैठे । हमें तो केवल थोड़ा-सा नमूना दिखलाकर पाठकों से यह निवेदन 
करना है कि वे थोड़ी देर के लिए अपने मगज में जमे हुए इस विचार को निकाल दें कि वेदों में ऐतिहासिक सामग्री है। 
वे प्रत्येक ऐतिहासिक नामों के आसपासवाले शब्दों पर साधारण दृष्टि डालें, तथा उन ऐतिहासिक शब्दों को मन्त्रों के 
अभ्य शब्दों के साथ मिलावें, तो तुरन्त ज्ञात हो जायगा कि वेदों में न तो ऐतिहासिक मनुष्यों का वर्णन है और न 
उनसे सम्बन्ध रखनेवाले पदार्थों का जिक्र है । 

ऋ० १।१६।२ में 'इमं नरो मरुतः और ३।७।७ में 'अध्व्यु भिः पञ्चभिः सप्त विध्रा: कहा गया है । यहां 
मर्त को नर-मनुष्य और पांच अध्वयु अर्थात्‌ पांच ज्ञान-इन्द्रियों को सात विप्र कहा गया है। आंख, कान, ताक, मुख 
और चमं ये पांच अध्व्ूं हैं और इनमें दो आंख, दो कान, दो नाक, और एक मुख, ये सात छिद्र वित्र हैं । जब मनुष्य- 


सम्बन्धी शब्दों से भी अन्य ही पदार्थों का ग्रहण किया गया है, तब मला आकाशीय पदार्थों के इतिहास के लिए 
कहां ठिकाना है ? 


वेदों में वेदों का वणन 


चारों वेदों में ऋक्‌, यजुः, साम और अथर्ववेद का वर्णन आता है, तो क्या इन वेदों के पहले और कोई चार वेद 
थे ? जिस ऋग्वेद में ऋग्वेद का वर्णन आता है, क्या वह वणित ऋक्‌ कोई अन्य था ? यदि कल्पना करें कि हां, कोई अन्य 
ऋग्वेद था, तो इस प्रचलित ऋग्वेद का नाम कुछ और होना चाहिए था, पर वैसा नहीं है । यही ऋग्वेद अपने से पूर्व 
ऋग्वेद का वर्णन करता है । वह पूर्व ऋस्वेद और कुछ नहीं है, वह यही वतेमान ऋग्वेद ही हैं। इस तरह से भूत और 
वतमान दोनों काल में एक ही वेद अव्याहत गति से चले आ रहे हैं। जिस प्रकार वतमान ऋग्वेद में ऋग्वेद ही का वर्णन 
आ जाने से यह वतमान ऋग्वेद उस वणित ऋग्वेद से नवीन सिद्ध नहीं होता, इसी तरह अब तक कहे हुए समस्त 
ऐतिहासिक व्यक्तियों के नाम आ जाने से वेद उनके पश्चात्‌ के बने हुए सिद्ध नहीं होते । 

* वेदों की यह विचित्र शैली है, जो बड़े मामिक ढंग से भूत, भविष्य और वतंमान-पदार्थों का वर्णन एक ही रीति 
से करती है । इसका कारण वेदों की नित्यता है। नित्य पदार्थे, नित्य और अनित्य पदार्थों को एक समान ही अनुमव करता 
है । तद्दत्‌ नित्यसिद्ध वेद मी नित्य और भनित्य पदार्थो का वर्णन एक ही समान करते हैं । 


वेदों में अन्य ऐतिहासिक वणन 


वेदों के अवलोकन से ज्ञात होता है कि उतमें इन्द्र और वृत्र के युद्ध, विवाह के नियम, यज्ञ के विधान, वर्णाश्नम, 
सदाचार आदि की शिक्षा का वर्णन है। ये सब मनुष्य-समाज के व्यवहार हैं । इन व्यवहारों से ज्ञात होता है कि वेद तब 
लिखे गए, जब इस प्रकार के व्यवहार आयो में प्रचलित होकर बद्धभूल हो चुक्रे थे । ऐसी दशा में सम्भव नहीं है कि वेदों 
में ऐतिहासिक वर्णन त हो । व्यक्ति-विशेष का वर्णन सले न हो, पर सामूहिक रीति से समाज के व्यवहारों का वर्णन तो 
है ही । इस शङ्का के समाधान में निवेदन है कि हम कब इनकार करते हैं कि वेदों में समाज के व्यवहारों का वर्णन नहीं 
है ? सामाजिक व्यवहारों के लिये तो वेदों का प्रादुर्माव ही हुआ है। सामाजिक व्यवहारो का वर्णन यदि उनमें त हो-- 
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वेदों में अन्य ऐतिहासिक वर्णन । 


यदि वेदों में समाज को क्या करना चाहिये और क्या न करना चाहिए, न बतलाया गया हो--तो फिर संसार में उत् 
उपयोग ही क्या ? किन्तु इस व्यावहारिक वर्णेन से यह नहीं निकल सकता कि वेद व्यवहार के बाद बने अर्थात्‌ जब विवाह 
हो छुके थे, तब विवाह का ज्ञान हुआ । और जब युद्ध हो चुके थे तब युद्ध की शिक्षा आरम्म हुई । प्रश्न तो यह है कि जब 
शादी का प्रचार ही नहीं था, तो पहली शादी हुई केसे ? जब युद्ध जैसी वस्तु का ज्ञान ही नहीं था, तो युद्ध हुआ कंसे ? 


कोई मी सामाजिक व्यवहार ऐसा नहीं कहा जा सकता किजब से यह व्यवहार हुआ तभी से इसका अस्तित्व है, 
इसके पहले से नहीं । इस विषय को जरा खुलासा रीति से समझना चाहिए । : 

कल्पना करो कि संसार में सबसे प्रथम ग्राज एक विवाह हुआ । किन्तु सवाल यह्‌ है कि उसी वक्त विवाह शब्दः 
कहां से आ गया, जो इस पहलेपहल आज ही आरम्भ होने वाले बिवाह के लिये प्रकट किया गया ? बात तो असल यह है 
कि विवाह तब से है जब से विवाह शब्द का अस्तित्व है---3द तब से है जब से युद्ध शब्द का अस्तित्व है इत्यादि ॥ 


इसके पूर्वं हम वेद में आए हुए ऐसे अनेक शब्दों का विवेचन कर आए हैं, जिन शब्दों का व्यवहार लोक में 
राजाओं, ऋषियों और नदियों आदि के नामों के लिए होता है । पर सोचना चाहिये कि उन राजाओं, ऋषि, नदी, ग्राम 
तथा देश के पूर्व वे वे शब्द मौजूद थे या नहीं । राजा पुरूरवा और राजा इक्ष्वाकु के नाम रखते समय ये शब्द मौजूद थे । 
गङ्गा और यमुना के नाम रखते समय ये गङ्गा, यमुना शब्द मौजूद थे। विश्वामित्र, जमदरिनि के नाम रखते समय ये शब्द 
मौजूद थे । काम्पील, अयोध्या आदि नाम रखते समय ये नाम मौजूद थे और ब्रज, अवं तथा गान्धार आदि नाम रखते के 
समय मी ये नाम मौजूद थे । यदि मौजूद न होते तो ये नाम न रकखे जाते इसलिए हमें अब यह स्वीकार करना चाहिये 
कि जिस समय नाम रके गये, उस समय के पूर्व ये शब्द उन राजाओं, ऋषियों, नदियों ग्रामों और देशों को सूचित करने 
वाले न थे। न उस समय पुरूरवा शब्द से चन्द्रवंशी पुरूरवा का बोध होता था ओर न गङ्गा शब्द से इस हरद्रारवाली 
गङ्गा का ही बोघ होता था | उस समय इन दाब्दों का कुछ दूसरा ही अर्थ था । इनज्ञब्दों का उस समय जो अथे था, वही 
इनका असली अर्थ है । उसी को घात्वर्थ कहते हैं। पीछे से जहाँ जहाँ उस उस अर्थ केसे लक्षण दिखलाई पड़े, उत उन 
नवीन पदार्थो के भी वही नाम रख दिये गये। 

अभी भी तो यही होता है । जब हम अपने लड़के या अपने अन्य किसी पदार्थं का नाम रखना चाहते हैं, तो 
हमारे पास पहले से ही हजारों नाम मौजूद मिलते हैं और उन्हीं में से चुनकर हम कोई नाम रंख देते हैं । 

इस तरह से किसी शब्द को देखकर यह नहीं समझ लेना चाहिये कि यह शब्द अमुक व्यवहार के बाद बता । 
प्रत्युत यह समझना चाहिये कि प्रत्येक शब्द व्यवहार से पहले का है । वह शब्द तब का है जब उस व्यवहार का संसार 
में पहलेपहुल जन्म हुआ था। अर्थात्‌ नाम तब का है जब का पदार्थ है, क्योंकि संज्ञा और पदार्थ की उत्पत्ति एक हीं 
साथ होती है । - 

जिस समय मनुष्य उत्पन्न नहीं हुआ था, उस समय भी मनुष्य को छोड़कर शेष समस्त संसार वर्तमान था । पशु, 
पक्षी, तृण, पल्लव; नदी, पहाइ,.जल, वायु, सूर्य, चन्द्र, विद्युत्‌, मेघ और आकाश तथा लाखों तारे मौजूद थे । इतके 
व्यवहार भी मौजूद थे । वृष्टि का समुद्र और समुद्र की वृष्टि का व्यवहार उस समय सी जारी था। उस समय में भी सूर्य 
की प्रदक्षिणा पृथ्वी करती थी । रात को सूर्य छिप जाता था और दिन को निकल आता था.! सरदी में घूप कोमळ ओर्‌. 
गर्मी में धूप तीक्ष्ण होती थी । सूये और चन्द्र की किरणें उस समय झी पाती खींचती थीं ओर वनस्पति को -आप्यायितः 


करती थीं । कहने का मतलब यह कि लेता, देता, घूमना, बरसता, सूखवा और तेज, तरम आदि समी कर्म और गुण > 
मौजूद थे | अर्थात्‌ द्रव्य के साथ गुण और कर्मो का नित्ण सम्बन्ध होने से जहाँ जहाँ उस प्रकार का लक्षण हष्ट्रिगोचर | 


आ जाता था, वहाँ वहाँ उन लक्षणों से वह वह संज्ञा आप ही आप उत्पन्न हो जाती श्री।. 


७०० वेदिक सम्पत्ति 


सृष्टि के यही लाखों पदार्थ अपने अपने गुणों ओर क्रियाओं से अपनी संज्ञा अर्थात्‌ अपना नाम आप ही आप 
चुनकर पुकारने लगते हैं ओर आज हम इन्हीं सब पदार्थों के व्यवहारो से उत्पन्न हुये लाखों शब्द बोलते हैँ । 


यह मनुष्य बड़ा गम्भीर है । इस वाक्य में 'बड़ा' और 'गम्मीर ये दोनों शब्द कहाँ से आये ? "गम्भीर! नदी, 
कुओं ओर समुद्र की गहराई से आया और 'बड़ा' पृथिवी अथवा पहाड़ या कम से कम ताड़ के वृक्षा से आया । अच्छा | 
'प्रफुल्लित' शब्द कहाँ से आया ? कया यह शब्द निस्सन्देह फूलों के ऊपर से ही नहीं लिया गया? यदि हाँ तो 
“मन प्रफुल्लित’ वाक्य, क्या बिल्कुल ही मनुष्य-समाज के बाहर का नहीं है ? अवश्य है । 


उसका स्वमाव बड़ा 'उग्न' है वह लड़का बड़ा 'तेजस्वी' है। कया यह 'उग्र घुप से और 'तेज' सूर्य से नहीं लिया 
गया ? उसकी बात मन में 'चुभ” गई। वह “छुमना' क्या कांटों पर से नहीं लिया गया ? मेरे होश “उड़ गये'। यह्‌ 
'उड़ना' तो चिड़ियों के ऊपर से ही लिया गया है। कमं का क्या फल है ? यह 'फल' तो बिल्कुल ही वृक्ष से लिया गया 
है । कहने का मतलब यह कि आधे से अधिक शब्द हम अब भी बाहरी दुनियां के ही बर्तते हैं, जिनका मनुष्य-समाज से 
कुछ भी सम्बन्ध नहीं है। इसी तरह हमें सोचना चाहिये कि हमारी भाषा के अन्दर हजारों शब्द हमारे पास बाहरी 
संसार से ही आये हैं । 'उज्ज्वल' शब्द निस्सन्देह धूप, दूघ अथवा चाँदनी से आया है । रक्त को तो अब तक लाल रङ्ग 
का ही वाचक बोलते हैं । जब यह हाळ है, तब कंसे कह सकते हैं कि वेद में जो व्यावहारिक शब्द आते हैं, वे हमारे 
सामाजिक व्यवहार के बाद के हैं ? 


हम पहिले लिख आये हैँ कि वेद का आकाश भी एक पृथक्‌ संसार है। वहाँ भी राजा, प्रजा, आर्यं दस्यु, ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, ग्राम, नगर, गली, लेना, देना, युद्ध, विग्रह, गाय, घोड़ा, बैल, भैस, बकरी, कुत्ता, नाव, शकट, मनुष्य, पशु 
पक्षी, वृक्ष, लता आदि समी कुछ हैं । वहाँ स्त्री पुरुष भी हैं उनका परिणय भी है । इस तरह से हम जो कुछ सामाजिक 
व्यवहार यहाँ देखते हैं, वह सब का सब (अपने निराले ढंग का).ऊपर भी मौजूद है । 


इसी तरह का एक दूसरा संसार हमारा शरीर है। यहाँ भी उपयुक्त सब चीजें हैं और वेदों में कही गई हैं । 


तीसरा संसार पृथिवीस्थ पदार्थों का है। इन तीन प्रकार के संसारों का वर्णन वेदों में है । पहिला संसार सबसे 
बड़ा, दूसरा सबसे छोटा और तीसरा मध्य में मध्यम श्रेणी का है। पहिले के अनुसार दूसरे को बनाना और तीसरे की 
मदद लेना यही वेदिक विज्ञान है। 


पहिले संसार ने सरदी ओर गर्मी पदा की । दूसरे संसार को तकलीफ हुई । अतः तीसरे संसार से रजाई भौर 
छाता लेकर, दूसरे को पहले के अनुकूल बना दिया गया । इसी का नाम कर्म है। वेदों में इसी को यज्ञ कहा है । इसी 
यज्ञ के अन्य माग औषधि सेवन, चस्त्रचारण आदि भी हैं। 


. उक्त समग्र वर्णन का निष्कर्ष यह है कि वेदों में बहुत बड़ा भाग पहिले संसार का है। उसमें आये हुए 
शब्द मनुष्य समाज के व्यवहार के पहले के हें। दूसरे संसार के शब्द भी मनुष्य से पहले के हैं ओर तीसरे संसार के 
शब्द तो उक्त दोनों से लेकर ज्यों के त्यों रख दिये गये हैं ॥ उदाहरणाथं, किरणें और इन्द्रियां गो हैं। थे ताप 
और ज्ञान देती हैं । चळनेवाली मी हैं। उतका मिलान गो से मिलता है, अतः गो मी उन्हीं शब्दों से कही जाती र 
अश्च, तेज चाल वाली किरणें हैं, अतः तेज चाल चलनेवाला घोड़ा भी अश्व कहलाता है। सूर्य संसार का शासन 
करता हे थतः हह 00 [भा वथा ह शर काः रना संजाल है ता यह कि 
वेद-शब्दों से ही सब संज्ञायें निकलीं हैं । वे समाज के बाद नहीं बनीं, बल्कि समाज के साथ ही उत्पन्न हुई हैं। अतएव 
इन शब्दों से इतिहास निकालना भूल है। वेदों में इतिहास नहीं है। | , 


प्राचीन भाष्यकार भी वेदों में इतिहास मानते हैं 


अति प्राचीन भाष्यकार भी वेदों में इतिहास मानतेहे।..$$ 


इस समय वेदों को छोड़कर शेष समस्त संस्कृत साहित्य में ब्राह्मण ग्रन्थ और निरुक्त ही प्राचीन हैं। इन दोनों 
के देखने से बिदित होता है कि अति प्राचीन काल में मी वेदों में इतिहास के मानने और न माननेवाळे थे । गोपथ 
ब्राह्मण २।६।१२ में, अथर्वे० २०।१२७ के 'राज्ञो विश्वजनीनस्य' मन्त्र पर लिखा है कि 'अथो खल्वाहुः गाया एबैता 
कारव्या राज्ञः परिक्षित इति’ अर्थात्‌ कोई कहते हैँ कि ये कारू शब्दवाली ऋचाएं गाथा हैं क्योंकि इनमें परिक्षित क 
राजा का वर्णन है । इसी तरह से निरक्त में भी अनेकों स्थानों में लिखा है कि 'इत्येतिहासिकाः' अर्थात्‌ यह इतिहास- 
कारों का मत है। इससे ज्ञात होता है कि अति प्राचीन काळ में भी वेदों में इतिहास के माननेवाले थे । किन्तु 
ऐतिहासिक मत का खण्डज करके सत्य अर्थ के प्रकाशित करनेवालों की मी कमी न थी । जैसा की गोपथ की इसी 
कण्डिका के समग्र पाठ से विदित होता है # । 


प्रोफेसर मंकडोनेल ने लिखा है कि 'ब्राह्मणग्रन्थ मन्त्रद्रष्टा ऋषियों से बहुत दिन बाद के हैं । ब्राह्मण के निर्माण- 
काल में तो ऋषि-प्रदशित बहुत सा अर्थ भी विस्मरण हो चुका था और ऋषियों के इतिहास का ज्ञान भी लुप्त हो रहा 
था” लोकमान्य तिलक भी कहते हैं कि तैत्तिरीय संहिता और ब्राह्मणों के निर्माण-काळ में संहिताएँ पुरातन हो चुकी थीं 
और उनका अर्थ समझता भी कठिन हो गया था” | ठीक यही हाल हम निरुक्तकाल में मी देखते हैं । निरुक्तकाल के 
विषय में मिश्रबन्धु लिखते हैं कि 'यास्क ने अपने पूर्व के १७ वंदिक टीकाकारों के नाम लिखे हैं । उसकाल भी वेदिक 
टीकाकारों में इतना गड़बड़ था कि 'कौत्स' ने जो इन १७ टीकाकारों में से एक थे, लिखा है कि वेदिक अर्थंसम्बरघी 
विज्ञान वृथा है क्योंकि वैदिक सूक्त एवं ऋचाएँ अर्थहीन, गूढ़ और एक दूसरे से प्रतिकूल हैं । यास्क ने इसका उत्तर यही 
दिया है कि यदि अन्धा सूर्य को न देख सके तो भ्रुवतभास्कर का कोई दोष नहीं है ।' (मारत० इति० पृष्ठ १७२) 


“~ 


ब्राह्मणक्राल और निरुक्तकाल दोनों में वेदों के ज्ञाता सभी लोग नहीं थे । उस समय भी कोई ही वेदों के सत्यार्थ 
तक पहुँचते थे । सूत्रकाल में तो बहुत ही बुरी दशा थी । 'दघिक्राब्णो' का अर्थ घोड़ा होता है । परन्तु जिस प्रकार 
“ज्ञो देवी०' मन्त्र को शनिश्चर के लिए लगा दिया गया है, उसी तरह सूत्रों में 'इघिक्राव्णो०' मन्त्र को दही के खाते 
में लगा दिया गया है। 

वेद कहीं चले नहीं गये । वे आज भी सब के सामने हैं। आज मी तो लोग वेदों से इतिहास निकालते हैं ओर 
आज भी उनको उसी तरह उत्तर दिया जाता है, जिस तरह पूर्व में दिया जाता था । जितना पुरातन है उतना सभी 
सनातभ नहीं है । वैदिक काल में भी अवैदिक थे, उस समय भी मूर्ख थे और उस समय भी दुष्टों की कमी न थी । 


# अथ पारिक्षितः संशति "राज्ञो विश्वजनीनस्येति’ (अथवं० २०।१२७।७-६) संवत्सरो वे परिक्षित्‌ संवत्सरो 
हीदं सवं परिक्षियतीति । अथो खल्वाहुः अग्नि्े परिक्षित्‌, अग्निहीँदं सवं परिक्षियतीति। अथो खल्वाहुः गाथा 
एवैताः कारव्या राज्ञः परिक्षित इति। सनस्तद्यथा कुर्य्यात्‌, यथा कुर्य्यात्‌, गाया एवेतास्य शस्ता भवन्ति । यद्य, 
वे गाथा अग्नेरेव गाथा: संवत्सरस्य वेति ब्रूयात्‌ , यद्य, वे मन्त्रोरेव मन्त्रः संवत्सरस्य वेति ब्रूयात्‌ ताः प्रग्राह- 
'मित्येब ॥ (गोपथ० २।६।१२)--अर्थात्‌ पारिक्षितीः शब्दवाली ऋचाओं के विषय में कोई कहते हैं कि संवत्सर ही 
परीक्षित है, क्योंकि संवत्सर ही सबमें सब ओर से वास करता है फिर कोई कहते हैं कि अर्ति ही परीक्षित है, क्योंकि 
अग्नि ही इस सब में सब ओर से वास करता है । फिर कोई कहते हैं कि यह कारु शब्दवाली ऋचाएं मनुष्य की 
गाथा हैं । परन्तु ऐसा नहीं है वे मनुष्य की गाथा नहीं है यदि वे गाथाएं हूँ तो अग्नि वा संवत्सर की ही गाथाएँ 


हैं और जो मन्त्र हैं वे अग्नि वा संवत्सर के ही मन्त्र हैं। यहाँ स्पष्ट कर दिया है कि यह गाथा मनुष्य की नहीं प्रत्युत | 


अह्नि या संवत्सर की है । 


७२ वेदिकं सम्पत्ति 


अतएव उनके किये हुए अर्थ, जिनको मूल बेद ही अर्थंहीन ओर गूढ़ प्रतीत होते थे, विश्वास योग्य नहीं हो सकते । उनके 
विषय में यास्काचार्य ने सत्य ही कहा है कि यदि उल्लू को दिन में न सूके तो इसमें सूयं का कया अपराध है ? इसी 
साल लाहौर में ओरिएण्टलिस्टों की समा के प्रधान ने कहा है कि वेदों के अनेक गूढ़ शब्दों का अर्थ करना नितान्त 
कठिन है, अतएव अर्थं करने में शीघ्रता न करना चाहिये । वेदों की गूढ़ता स्वीकार कर लेने पर यह आप ही आप 
स्वीकार करना पड़ता है कि जब पठन पाठन बन्द हो जाता है तो पाठ्य विषय गूढ़ हो जाता है। ऐसे समय का अभि- 
प्राय कुछ मूल्य नहीं रखता । इसका उतना ही मूल्य है, जितना उस पुरुष की बात का हो सकता है, जो कहता कि 
रे्लागणित के साध्य बहुत गूढ़ हैं, इसलिए इन लकीरों का अर्थ हारमोनियम की डबल रीड है। 


हमने यहाँ तक वेदों में इतिहास प्रकरण की छानबीन की, और हर तरह से देखा कि वेदों में इतिहास की कुछ 
भी सामग्री नहीं है। अतः इतिहास के आधार पर निकाला हुआ वेदों का समय अशुद्ध है, श्रान्त है और बिल्कुल 
विश्वास योग्य नहीं है । 


ज्योतिष द्वारा स्थिर किया हुआ वेदों का समय 


अब तक दो आक्षेपों का उत्तर देते हुए दिखलाया गया है कि मिश्र की सभ्यता वेदों से पुरानी नहीं.है ओर न वेदों 
सें कोई ऐतिहासिक वर्णन ही है । उक्त दोनों आक्षेपों का जिनसे वेदों की आयु कायम की जाती हैं, संशोधन हो गया । 
अब तीसरे आक्षेप का, जिसके द्वारा वेदों का समय निकालने कौ कोशिश की गई है, संशोधन करना है । इस तीसरे 
आरोप में ज्योतिष के द्वारा वेदों का समय निकाला गया है। इस विषय में कई कई योरप-निवासियों ने भी प्रयत्न किया 
है । पर लो० तिलक महाराज ने जैसा परिश्रम किया है वैसा किसी ने नहीं किया। आपने वेदों में आये हुये कुछ प्रकरणों 
से सिद्ध करना चाहा है कि वेद उस समय बने जब वसन्त सम्पात मृगशिरा में था । यहाँ हम संक्षेप से उनकी विवेक- 
माला लिखकर उसमें आये हुए बैदिक प्रमाणों पर विचार करेंगे। तिलक महोदय के कहते का सारांश इस प्रकार है— 


चार प्रकार के वर्ष 


बर्ष चार प्रकार के हैं चान्द्र वर्ष, सौर वषं, नाक्षत्र वषं और सायन या सम्पात वर्ष । बारह अमावस्याओं या 
पूणिमाओं का चार्द्र वर्ष होता है। सूयं उदय से दूसरे दिन सूयं उदय तक को एक सौर दिन कहते हैं मर ऐसे ३६० दिनों 
का सौर वष होता है। किसी एक नक्षत्र से सूये चलकर जब फिर उसी नक्षत्र पर आता है, तो इस काल को नाक्षत्र वर्ष 
कहते हैं ओर वसन्त ऋतु से वसन्त ऋतु तक के वर्ष को सम्पात वर्ष या सायन वर्ष कहते हैं । यह सायन वर्ष नाक्षत्र वर्ष से 
२०.४ मिनट छोटा है। अतएव सायन वर्ष प्रत्येक दो सहस्त वषं में एक मास पीछे खिसक जाता है। पृथ्वी के एक स्थान 
` से चलकर उसी स्थान में आने का जो समय है वही सच्चा वषें है। उसी को नाम सायन वषं है । सायन वर्ष को 
आरम्भ करनेवाले, साल में चार मुकाम हैँ-रात का बिल्कुल बढ़ जाना, दिन का बिल्कुल बढ़ जाना और दो बार 
रातदिन का बराबर होना । इन चारों में से किस स्थान से वषं आरम्भ करना चाहिये ? इस प्रश्‍न को पूर्वजों ने इस 
प्रकार हल किया था कि जहाँ से प्रकृति देवी प्रफुल्लित हो उठे. ओर जहां से वृक्षावली में नूतनता आरम्भ हो, वहीं से 
. वर्षारमभ सी किया जाय । यह सब घटना वसन्त से आरम्म होती है । इसीलिए कहा गया है कि “मुखं बा एतत्‌ ऋतुनां 
यद्वसन्तः' अर्थात्‌ वसन्त ही सब ऋतुओं का मुख है। जब सूयं वसन्त-सम्पात में आवे तमी से वषं आरम्भ हो। इसके 
आगे सारी पुस्तक में उन्होंने तीन प्रकार से वसन्त-सम्पात दिखलाने की चेष्टा की है । अन्त में आप कहते हैं कि 
` त्यहां तक हमने तीन प्रकार के प्चाङ्ों का विचार किया । इनमें सबसे प्रथम पञ्चाङ्ग के समय को हम अदिति- 
काल अथवा मृगञीपं-पूर्वेकाल कहेंगे । इसकी मर्यादा अनुमान से ई०स० पूर्व ६००० वषं से ४००० वर्षं तक जाती है। इस 
समय तक वैदिक ऋचाओं की उत्पत्ति नहीं हुई थी । दूसरा मृगशीषेकाल है । इसकी मर्यादा स्थूल परिमाण से ई० स० 


32223, 2202 मे पा 


वेदों का समय 


पूर्व ४००० 0, से; २५००. वर्ष पर्यन्त है । यह काल वसन्त सम्पात के आर्द्रा नक्षत्र से कृत्तिका नक्षत्र में आने तक का हैं 
और बड़े महत्त्व का है | क्योंकि इसी काल में ऋग्वेद के बहुत से सूक्त निर्माण हुए थे और कितनी ही कथाएं भी रची जा. 
चुकी थीं | इसी से ऋग्वेद में कृत्तिका-काल के विषय का कुछ मी प्रमाण नहीं मिलता । यह कोल विशेषतः सर्त 
रचनाकाल था । तृतीय कृत्तिका-काल है । इसकी मर्यादा ई० सं० पुवं २५०० से १४०० वर्ष तक है । दत जबसे 
वसन्त-सम्पात कृत्तिका में आया, तब से लेकर वेदाङ्ग ज्योतिष पर्यन्त इसकी मर्यादा है । तैत्तिरीय संहिता और कितने ही 
ब्राह्मणों की रचना का यही काल है । इस समय ऋग्वेदसंहिता पुरानी हो चुकी थी, अतः उसका अर्थ समभने में भी 
सुविधा नहीं थी »<।' 

यह तिलक मह्ोदयकृत ओरायन अर्थात्‌ मृगशीषं नामी ग्रन्थ का सारांश है । इस विवेचन से आप यह कहना 
चाहते हैं कि नाक्षत्र वषं से सायन वर्ष २०.४ मिनट छोटा है । ये मिनट बढ़कर दो हजार वर्ष में एक मास के बराबर 
हो जाते हैं परिणाम यह होता है कि हर दो हजार वषं में बसन्त सम्पात नाक्षत्र वषं से एक महीना पीछे हो जाता हैरी 
इसी कारण से कृत्तिकाकाल,'मृगशीर्षकाळ और पुनर्वसुकाल से सम्बन्ध रखनेवाले तीनों पञ्चा ङ्ों का वर्णन किया गया 
है । जब वसन्तसम्पात कृत्तिका में होता था, तब दुसरा महीना था । पर जब वसन्तसम्पात मृगशिरा में आया तो दूसरा 
महीना हो गया । कल्पना करो कि अमुक समय वसन्तसम्पात यदि माघ में था, तो दो हजार वर्ष के बाद वेहं पोष में 
आयगा और फिर दो हजार वपं के बाद मार्गशीषं में । इसका कारण ऊपर बतला आये हैं कि नाक्षत्र वर्ष से सायन वर्षे 
कुछ मिनट छोटा है । दो हजार वर्ष में ये मिनट बढ़कर एक महीने के बराबर हो जाते हैं ओर विषुववृत्त के चलते तथा 
क्रान्तिवृत्त के स्थिर होने के कारण वसन्तसम्पात उस महीने से खिसक कर उसके पहिले महीने में ग्रा जाता है॥ 

तिलक महोदय उक्त कारणों को ध्यान में रखकर वेद और ब्राह्मणों से ऐसे प्रमाण एकत्रित करते हैं, जिससे 
जाना जाय कि पूर्व काल में हमारा वसन्तसम्पात तीन महीनों में रह छुका है । इनमें से पहिला कृत्तिकाकाल है.। जिसके 
लिए आप कहते हैं कि इस समय का वर्णन वेदों में नहीं है। इसलिए इस विषय पर हमें मी कुछ कहना नहीं है 

दूसरा मृगशीपंकाल है जिसके प्रमाणित करने के लिए आपने ब्राह्मणों से कुछ वाक्य उद्घृत किये हैं । ब्राह्मणग्नन्थों 
के होने से इन प्रमाणों के विषय में भी हमें कुछ कहना नहीं है । हाँ, परोक्ष रीति से मृगशीर्षकाल को सूचित करनेवाले 
कुछ प्रमाण ऋग्वेद से .दिथे गये हैं, जिन पर विचार करना हमारे लिये आवश्यक है । यद्यपि कई जगह आपने स्पष्ट रीति : 


x The oldest period in the Aryan civilization may, therefore, be called the Aditi or the 
pre-Orion period and we may roughly assign 6,000.4,000 8. C. as its limits. It was a period 
when the finished hymns do not seem to have been known and balf-prose and half-poetical 
Nivids which are sacrificial formulae ...were probably in use. 

We next come to the Orion period which, roughly speaking extended from 4,000 8, ७, 
to 2,500 8. C......--This is a most important period in the history of the Aryan civilization. 
A good many Suktas in the Rigveda (e. g. that Vrishakapi, which contains a record of 
the begining of the year where the legend was first conceived) were sung at the time. 

The third of the Krittika period commences with the vernal equinox in the asterism of 
the Krittika’s and extends up to the period recorded in the Vedang Jyotish, that is, from 2,500 
8. G.to I,400 B.C. It was the period of the Taittariya Samhita and several of the Brahman's. 

— Orion, pp- 206-207. 

+ ‘The difference between the sidereal and the tropical year is 20.4 minutes which causes | 
the season to fall back nearly one lurar month in about every two thousand years, if the side-. 
réal solar year be taken as the standard of measurement. —Orion, p. 65 . 
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€. 
से कह दिया है कि 'ऋगेद में वसम्तसम्पात को मृगशीपं में बतानेवाले स्पष्ट प्रमाण नहीं हैं! औ। तथापि परोक्ष रीति से 
दिये हुए सचदेह उत्पन्न करनेवाले प्रमाणों को मी जाँच लेना चाहिए। हमने बड़े गौर और परिश्रम से उन प्रमाणों को छाँट 
लिया है जो वेदों से दिये गये हैं। 


लो० तिलक महोदय कहते हैं कि आकाश में जहाँ आकाशगङ्गा है, वहीं पर श्वान नामक दो तारे हैँ । तीसरा नौका, 
चौथा मृगशी्ष और पाँचवाँ नमुचि नामी तारा भी है । आप कहते हैं यह दृश्य आकाश में बहुत जल्दी दिखता है। किसी 
सभय वर्षारम्भ पर यह समस्त तारासमूह सूर्य के उदयकाल में रहता था और उस समय मृगशीर्ष में वसन्तसम्पात होता 
या । हम कहते हैं कि भले यह हश्य सूर्योदय के समय वर्षारंम में रहा हो ओर भले उसको मृगशीषं में वसन्तसम्पात कहा 
गया हो । किन्तु हमें तो यंह देखना है कि ऐसी अवस्था का वर्णन वेदों में कहाँ है। इस मौके पर आकाशगङ्गा, नौकापुञ्ज 
मृगशिर, नमुचि और श्वान तारे बतलाये गये हैं। अब देखना चाहिए कि इन पाँचों में से कौन सा स्यान मनुष्यों 
की हृष्टि में प्रायः आता है । हमारी समभ में तो इनमें सबसे प्रसिद्ध चीज आकाशगङ्गा है, जिसको यहाँ के लोग इन्द्र के 
हाथी का रास्ता कहते हैं और और अङ्गरेज लोग मिल्की वे (\[।]६5 ४) कहते हैं । यह विचित्र चीज खफीफ बादल- 
सी प्रतीत होती है । अतः इसपर दृष्टि जाना स्वामाविक है । किन्तु श्वान, नौका, आदि नक्षत्र तो इतने दबे हुए हैं कि बड़े 
बड़े ज्योतिषियों के बतलाने पर मी दृष्टि में नहीं आते । ऐसी सूरत में उन अप्रसिद्ध तारों का वर्णन न होना चाहिये 
और आकाश गङ्गा का वर्णन अवश्य होना चाहिये, पर बात सबंथा उलटी है | आप कहते हैं कि 'आकाशगङ्का का उस 
समय का कोई नाम देखने में नहीं आता ! पारसी, ग्रीक और भारती इन तीनों आर्यों की भाषाओं में आकाशगङ्गा का 
कोई नाम नहीं है*।' ऐसी साफ प्रत्यक्ष चीज का ही जब नाम नहीं है, तो क्या अन्य अप्रसिद्ध ताराओं के साथ वसन्त- 
सम्पात का वर्णन आता है ? नहीं वह भी नहीं आता 


f नोका तारा का वर्णन है । पर ऐसा किसी स्थान में नहीं कहा गया कि नौका तारा पर वसन्तऋतु का आरम्भ 
होता है या उस स्थान में सूर्योदय होता है । 


अब रहे नमुचि, मृगशीर्ष और श्वान । नमुचि कोई तारा नहीं है, प्रत्युत नमुचि नाम बादल का है तथा इन्द्र नाम 


सूये और विद्युत्‌ का है। यह सभी जानते हैँ कि सूर्यं या विद्युत्‌:बादलों को छिन्नभिन्न करके पानी बरसाता है। अमरकोश 
के जिस श्लोक में इन्द्र को नमुतिसदन कहा गया है, वह श्लोक यह है-- 


सुत्रामा गोत्रभिद्वज्री वासवो वृत्रहा वृषा । 
जम्भभेदी हरिहयः स्वाराण्नसुचिसुदनः ॥। 


+ There appears to be no express passage in the Vedic works, which states that 
Mrigasbiras, like the Krittika, was ever the month of the Nakshatras, —Orion, 9. 73५ 
_ Buti have pot been able to find out a passage where Agrahayann is used in the Vedic 
works to expressly denote the constellation of Mrigashiras. £ Ibid, p. 336, 
 Sofar asf amaware there is no express authority for such a hypothesis except the 
statemenf in the Bhagwat Gita where Krishna tells Arjun that he, Krishna, is ‘Margshirasha 
of months and Vasant of seasons.’ — Ibid, p- 79. 
_ Thetradition of piercing the head (Mrigashirsh) doesnot however, occur in this form in 

the Rigved. ` | — Ibid, 9. 99. 


+ The Milky way does not appear to have received a specific name in these old days and 


tHe three sections of the Aryan race the Parsis, the Greeks and the Indians have no common 


word to denote the same. — Orion, p..I02+ 


बेदों का समय - 


इससे सिद्ध है कि नमुचि वे बादल हैं, जो प्रहार के विना नहीं बरंसते । यह सब जानते हैं कि 
कहते हैं । पञ्चतन्त्र में आया है कि "शम्बरस्य च या माया या माया नमुचेरपि' यहां भी नमुचि, 
बादल ही सिद्ध होते हैं। 


मृगशीषं शब्द के साथ ऋग्वेद में कहीं भी सूर्य का नाम नहीं आता, प्रत्युत मृग शब्द बादलों के ही लिए 

आगे हम 'वृपाकपि' सूक्त की समालोचना में दिखलावेंगे कि मृग बादल अर्थ में किस प्रकार से आता हैं । FR 
अब केवल श्वान शब्द रह जाता है । हमने ज्योतिषियों से अच्छी तरह जाना है कि आकाश में श्वान नामी 

हैं । इनको ग्रीक माषा में क्वान और प्रकवान कहा गया है †। अङ्रेजी में दोनों कनिस मायनर और कतिस मेजर के 

से प्रसिद्ध हैं | इन्हीं दोनों को ऋग्वेद १०।१४।११ में 'यौ ते श्वानौ यम रक्षितारो चतुरक्ष पथिरक्षी' कहा 

ये श्वात सदेव द्विवचन में कहे गए हैं, जिससे ज्ञात होता है कि वे दो हैं। पर तिलक महोदय श्वान के विषय के | ड 

प्रमाण देते हैं, उनमें सर्वत्र एक ही वचनवाला श्वान कहा गया है । इसमे ज्ञात होता है कि एकवचन वाले श्वान से अभिभ्राय 

दूसरा है । यहां जिस स्थान को आप वसन्तसम्पात बतलाना चाहते हैं, उस स्यात के लिए एकवचन श्वान का वर्णन उचित 

नहीं है । क्योंकि वहां दो श्वान हैं और उनके लिए वेदों में सदैव द्विवचन ही आता है, जिसे आपने भी स्वीकार किया है*। 

_ आपके चारों प्रमाणों का विवेचन इस प्रकार है 


(१) आप कहते हैं कि 'ऋग्वेद में सरमा नाम की कुत्ती का वर्णन इस प्रकार है कि एक बार इन्द्र नेसरमाको | | 
गायों के ढू ढने के लिए भेजा । किन्तु बीचमें पणियों ने उसे जब दूध पिला दिया, तब उसने गायों के ढू ढने से इनकार 
कर दिया । इन्द्र ने उसे एक लात मारी और उसने वह दूध उगल दिया । यहःसरमा वही श्वान तारा है और यह उगळा 
हुआ दूध वही आकाशगङ्गा है।' हम ऊपर बतला आये हैं कि भाकाशगङ्गा के पास दो श्वान हैं, एक नहीं । और 
आकाशगङ्गा के लिये तो आप कहते हैं कि कोई प्राचीन शब्द ही नहीं है । ऐसी दशा में इस एकवचन वाली सरमा का 
वर्णन उस मौके का केसे हो सकता है? जहां यह बात ऋग्वेद में आई है, वहां सरमा को इन्द्र की दूती कहा गया ह्वै _ 
और पणियों को असुर कहा गया है । ऋग्वेद १०।१०८।४ में लिखा है कि 'हता इर्द्रेण पणयः' अर्थात्‌ पणियों (बादलों) 
को इन्द्र (सूर्यं) ने मारा । आगे मन्त्र & में सरमा को गायों की स्वसा कहा गया है । इससे ज्ञात होता है कि यह वर्णन 
वर्षा ऋतु का है । वेद में अन्य स्थानों में किरणों को गौ कहा गया है । सब जानते हैं कि घृताची अप्सरा सूये की किरण 
है । वही इस नीचे के मन्त्र में देवताओं की गी कही गई है 


वि मिमीष्व पयस्वतीं घुताचों देवानां घेनुरनपस्पृगेषा । 
इन्द्रः सोमं पिबतु क्षेमो अस्त्वग्निः प्र स्तोतु वि मृधो नुदस्व ।। (अथवं० १३।१।२७) 


अर्थात्‌ बहुनेवाली और जलको खींचनेवाली यह देवताओं की घृताची गो-रुकनेवाली नहीं है । इन्द्र सोमपान करं | 

और स्तुति करें कि तू बैरियों को निकाल दे। 

हम पहिले लिख आये हैं कि सूये की किरणें तेहरी हैं । अर्थात्‌ वे आग्नेय, जलींय तया आकाशीय हैं। यहां सरमा 
आग्नेय किरण है, गौ जलीय किरण है और पणि बादल हैं । इन्द्र ने आग्नेय किरणों से जळवाली किरणों को अपने 


~ न संस्कृत 'श': जेन्द में 'क हुआ है, जेसे श्वसुर का कुसुर । यही कुसुर फारसी में खुसुर 
ग्रीक भाषा में भी श्वात का क्वान हुआ हवै । | 


७६ वेदिक सम्पत्ति 


गया कि यह बरसात का. अलङ्कार है, न कि वसम्तसम्पात ओर श्वान तारे का। महाशय आर सी० दत्त ने भी 
मंक्समूलर की रास से मिलते हुए, किरणों को गाय और पणियों को बादल रूपी अन्धकार ही माना है +। 

(२) दूसरा प्रमाण है शुनासीरौ का, जिसे तिलक महोदय श्वान तारा सिद्ध करते हैं । आप कहते हैं कि ,ऋग्वेद 
में पृथिवी पर स्वग से दुगघ की बृष्टि करने के लिए शुनासीरो की प्रार्थना की गई है।' यह वर्णन ऋग्वेद ४। ५७।५ में 
इस प्रकार है--'शुतासोराविमां वाचं जुषेथां यहिवि चक्रयुः पयः । तेनेमामुप सिञ्चतम्‌’ । यहाँ साफ कह दिया है कि 
है शुनासीरो ! मेरी प्रार्थना स्वीकार करके जो पय आपने द्यौलोक में बनाया है, उससे इस भूमि को सींचिये ।” अब 
देखना चाहिए कि शुनासीरी, पय और दिवि का क्या अर्थ है । ऊपर कहे हुए 
यह सारा सूक्त खेती की शिक्षा देता है । आकाश में भी खेत, किसान और हल वगैरह हैं । आकाशीय खेती का मतलब 
वर्षा उत्पन्न करना है । यहां शुना और सीर, दोनों जल बनानेवाले कहे गये हैं। इसलिये निरुक्तकार “शुनः सीरौ 'का अर्थ 
वायु और सूर्य' करते हैं, क्योंकि इनसे ही वर्षा उत्पन्न होती है । आकाशीय खेती का एक मन्त्र यह है-- 

देवा इमं मधुना संयुतं यवं सरस्वत्यामधि मणावचकृ षुः 
इन्द्र आसीत्‌ सीरपतिःशतक्रतुः कीतोशा आसन्‌ मरुतः सुदानवः । (अथर्व ० ।६।३०।१) 
अर्थात्‌ देवोंने सरस्वती में इस मीठे यव को बोया । शतक्रतु इन्द्र, सीर के मालिक हुए और मरुद्गण किसान 


हुए । यहां इन्द्र को सीरपति कहा है और मरुतों को किसान । इससे ज्ञात होता है कि सूर्यं और वायु ही शुनासीर हैं । 
गोपथ-ब्राह्मण में लिखा है कि-- 


५७ वें सूक्त में शुनासीरौ का वर्णन है। 


` _ त्रयोदश व एतं मासमाप्नोति, यच्छुनासीर्येश यजते । 
एतावान्‌ वे संवत्सरः यावानेष त्रयोदश मासः । संवत्सरो बे शुनासीरः । (गो० २।१।२६) 
अर्थात्‌ जो शुनासीर से यज्ञ करता है, वह इस तेरहवें महीने को प्रा होता है । इतना ही संवत्सर है, 
जितना यह तेरहेवां महीना है। संवत्सर ही शुनासीर है। यहां तेरह मास के संवत्सर को 'शुनासीर' कहा है। 
संवत्सर वर्षाऋतु में ही पूरा होता है, इसी से उसको वर्ष कहते हैं । वर्षा करनेवाले इन्द्र और वायु ही हैं, इस लिये वे 
शुत्तासीर कहलाते हैं। , 
खेती के विषय में इस सूक्त का पांचवां मन्त्र इस प्रकार है -- 
शुनं वाहाः शुनं नरः शुनं कृषतु लाङ्कलम । 
शुनं वरत्रा बध्यन्तां शुनमष्टूगमुदिङ्गय ।। (ऋ० ४।५७।४) 
यहां खेती के सभी पदार्थों को शुना केहा गया । इस मन्त्र के आगे वह्‌ मन्त्र है, जो ऊपर लिखा गया है श्रौर 
'जिसमें शुनासीरी पद आता है । इसमें आये हुए शुना शब्द का अर्थे तो ऊपर वेद ही ने कर दिया कि खेती के समस्त 
पदार्थो को शुना कहते हैं । अब 'सीर' का अर्थ देखना चाहिए। - 
सीर शब्द बहुत ही प्रसिद्ध है । सभी कहते हैं.कि तुम्हारे क्रितती सीर है, 
सस्कृत में सीर कहते हैं हल को । अमरकोश में लिखा है कि-- 
.__ निरीशं कुटकं फालं कृषको लाङ्कलं हलम्‌ । 
_ ` गोदारणं च सीरोऽय सम्यास्त्रो सुमकोलकः ॥। यासी बलक का 7 पट 
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ववो का समय 


लाङ्गल, हल, गोदारण और सीर आदि नाम हल के हैं। इसीलिये देश में सीर जमी 
प्रसिद्ध है । यजुर्वेद में एक जगह लिखा है कि “सीरा युञ्जन्ति कवय!” अर्थात्‌ बुद्धिमात्रं छोग हे 
इस 'शुनासीरौ' द्विवचन से मी दोनों कुत्ते सिद्ध नहीं होते। यहाँ तक शुनासौरौ का बर्थ हु 
बाब्दों का अर्थ देखिये । निघण्टु में पयः पानी को कहा गया है और दिवि शब्द तो यौ अर्थात्‌ ऊप 
इस तरह से विवेचन करने पर ज्ञात हुआ कि शुनासीरी आकाशीय लेती के पदार्थ हैं जिनसे बेती 
होता है और उन्हीं के अनुसार खेती की जाती है । इस प्रकार की वैदिक शेली सर्वत्र मिलती दा 
शब्द से उक्त श्वानपुझज का काम नहीं निकलता और न वसन्तसम्पांत मृगशिरा में सिद्ध होता 
(३) भृगशीषं में वसन्तसम्पात सिद्ध करने के लिए तिलक महोदय ने ऋग्वेद से जितने 
में यह नीचे का प्रमाण आपने बहुत प्रबल समझा है-- क 


सुषुप्वांस ऋभवस्तदपृच्छतागोह्य क इदं नो अबूबुधत्‌ । f 
श्वानं बस्तो बोधयितारमनब्रवीत्संवत्सर इदमद्या व्यख्यत ॥ (ऋग्वेद १।१६१।१३) ` ` 


ऋतु का है । ये ऋतुएं १२ दिन तक अगोह्य सूर्य के घर निद्रा लेती हैं अर्थात्‌ चान्द्र वपं और सौर वर्ष का मेल 
हैं, तब श्वान इनको जगाता है । यह वही श्‍वान है जो मृगशीर्ष के पास है। इससे स्पष्ट होता है कि मृगशी 
चसन्तसम्पात होता था । ड 


हम ऊपर कई बार कह आये हैं कि मृगशीषं के पासवाला एक श्वान नहीं, प्रत्युत दो शवान हैं | अत; यहु वर्णन 
उस मौके का नहीं है। बैदिक काल में वर्षाऋतु की बड़ी महिमा थी । वर्षा का आरम्म और अन्त बड़ा आमोदवर्घक 
था। वर्षा भी एक प्रकार का नैसगिक यज्ञ समझा जाता था । इसीलिए वर्षा के आरम्म ओर अन्त दोनों सें वर्ष का 
आरम्भ होता था। जिस तरह वेद में लिखा है कि संवत्सर के अन्त में ऋतुओं को कुत्ते जगाते हैं, उसी प्रकार लिखा 
है कि वर्षारूपी संवत्सर के ग्रादि को मण्डूक सूचित करते हैं। ऋग्वेद में है कि 


संवत्सरं शश्षयाना ब्राह्मणा ब्रतचारिणः। 

वाचं पर्जन्यजिन्वितां प्र मण्डूका अबादिबुः ॥ (ऋ० ७।१०३।१) 

ब्राह्मणासो अतिरात्रे न सोमे सरो न पुर्णंसभितो वदन्तः 

संवत्सरस्य तदहः परि ष्ठ यन्मण्डूकाः प्रावृषीणं बमूव ॥। (कऋ० ७।१०३।७) 

यहां स्पष्ट कहा गया है कि संवत्सर सर सोये हुए मण्डूक पर्जन्य पड़ते ही बोलने लगे, क्योंकि 'संवस्सरस्य | 

तबहः' अर्थात्‌ संवत्सर का वही दिन है । कहने का मतलब यह किं ज़िस प्रकार संवत्सर के आदि में वर्षा को मण्डक 
जगाते हैं, उसी तरह संवत्‌ के अन्त में वर्षा ऋतु के समास हो जाने पर ऋतुओं को कुत्ते जगते हैँ । एक 
आरम्भ से शुरू होता है और दूसरा वर्षा के अन्त से शुरू होता है + । इस तरह से इत दो शतंब्र वर्षों की 
मण्डकों और कुत्तों से बतलाई गई है । र 


 yTheend ofthe year, therefore, corresponded to the end of the fr 
also marked the beginning of the new year, and as, it began from the end of 
. season), the year also probably came to be designated as Varsha... 


७ वेदिक सम्पत्ति 


शहरों में तो नहीं पर जिनको देहात में रहने का मौका मिला है, वे जानते हैं कि चातुर्मास समाप्त होते ही 
आशश्‍्वित-कातिक का आरम्भ होते ही कुत्तों के ऋतुदान का समय होता है। वे गर्भाधान करते हैं और रात के समय 
चिल्लाते हैं । उनकी वह चिल्लाहट विचित्र प्रकार की होती है । यही ऋतुदान, ऋतुओं का जगाना है और वर्षाकाल का 
अन्त है) । इस वर्णन में न कहीं मृगशीषं के सम्पात का नाम है और न कहीं आकाशमण्डल का । यहां वेद के दोनों स्थलों 
को मिलाने से यह सिद्धान्त बनता है, कि वर्षा का आरम्भ मेंढकों से ज्ञात होता है और वर्षा का अन्त कुत्तों से । ये दोनों 
घटनाएं वर्षा के आदि और अन्त में होती हैं । 

(४). चोथा प्रमाण है “वृषाकपि' का । ऋग्वेद मण्डल १०, सूक्त ८६ में इस वृषाकपि का वर्णन आया है । 
तिलक महोदय लिखते हैं कि “सूर्यं सम्पात का एक दूसरा प्रमाण और भी है, पर वह जिस सुक्त में आया है, उसका 
मतलब आज तक किसी की समक में नहीं आया” । इसके आगे आप उस सूक्त का प्रकार वर्णन करते हैं कि-- 

“वृषाकपि' मृगरूप से इन्द्र का मित्र है। जहां वह उन्मत्त होता है, वहां यज्ञ बन्द हो जाते. हैं । एक बार इस 
मृग ने इन्द्राणी की बहुत सी चीजें नष्ट कर दीं। इन्द्र इसका बड़ा दुलार करते थे, इसलिए इन्द्राणी इन्द्र पर बहुत 
नाराज हुई, पर इन्द्र तो उसको कुछ सजा दिये बिना ही उसके पीछे पीछे दौड़ने लगे। इस से और अधिक नाराज 
होकर वे उस मृग का मस्तक छेदन करने के लिए उठीं और उसके पीछे एक कुत्ता लगा दिया । इतने में इन्द्र ने बीच 
में पड़कर उनका समाघान कर दिया । इसलिए उस मृग का शिरच्छेदन तो न हुआ, पर एक दूसरे ही सृग का शिर 
कट गया । इसके बाद वृषाकपि नीचे अपने घर जाने लगा। यज्ञ पुनः जारी हों, इसलिए इन्द्र ने उसे आज्ञा देकर अपने 
घर बुलाया ओर जब वह इन्द्र के घर ऊपर आया तब उसके साथ वह्‌ प्रमादी मृग न था । अतः इन्द्र, इन्द्राणी और 
वृषाकपि परस्पर मिले भेटे ।' 

इस अलङ्कार को आप शरत्‌ सम्पात की घटना बतलाते हैं । आप कहते हैं कि 'यह मृग, मृगशीर्ष ही है । शवान 
का वर्णेन उस मौके को और भी पुष्ट करता है। दक्षिणायन में यज्ञ बन्द हो ही जाते हैं और जब सूर्य वसन्त-सम्पात 
में अर्थात्‌ देवयान (उत्तरायण) में ऊपर आता है, तब फिर यज्ञयाग होने लगते हैं । इस तरह से यह शरत्‌ सम्पात का 
ही वर्णन है।' 

हम कई बार कह चुके हैं कि उस मौके के दो श्वान हैं, एक नहीं । उनका वर्णन जहां कहीं आता हैं, द्विवचन में 
ही आता है। इस सूक्त का भी शवान कोई दूसरा ही पदार्थ है । इसी तरह मृग भी सुगशिर नहीं, किन्तु बादल ही है और 
इन्द्र भी सूरये ही है। अब वृषाकपि का अर्थ खुलने से ही सारा भेद खुल जायगा । वृषाकपि ऋग्वेद और अथववेद में सिर्फ 
एक ही सूक्त में इसी रूप से आता है । इसलिए वृषा और कपि दोनों शब्दों को अलग अलग देखना पड़ेगा । 'वृषा' इन्द्र 
को कहते हैं, इसमें जरा भी सन्देह नहीं। अमरकोश में 'सुन्नामा गोत्रभिद्वज्री वासवो वृत्रहा वुषा' कहा गया है। इन सब 
इन्द्र के नामों में “वृषा” शब्द स्पष्ट रूप से आया है। ओर इन्द्र शब्द सदेव सूर्य यां विद्यूत्‌ के लिए आता है। इसलिये 
यहाँ वृषा का अर्थ या तो सूरये है या विद्य्‌त्‌ । अब कपि का अर्थ देखना है। कपि शब्द ऋग्वेद भर में अन्यत्र कहीं नहीं 
आताः। बह्‌ इसी सूक्त में वृषा के साथ आता है और एक बार इसी सूक्त में अकेला भी आया है । पाँचरवें मन्त्र में है कि- 
केक हे प्रिया तष्टानि मे कपिर्व्यक्ता व्यदूदुषत्‌ । 


x The year too was called Sharad, because 


se it commended from autumn and was said to 
have been of the ‘watery ocean’ probably meanin 


g.therebythe rainy season . . -. 

—Tbid,.p. 508. 
'ग्रिफिथः महोदय अपने 
pi hath marréd the beauteous things 


+ इंसी मन्त्रका अर्थ होता है कि उस मृग -ने इन्द्राणी की चीजें नष्ट कर दी। 
“हिम्स ऑफ दि ऋग्वेद में पृष्ठ ५०७ पर लिखते: हैं कि, ॥0७ 
all defty wrought, that were my joy. 
a 


3.६5 मयडि 


RS I 


वेदों का समय 


यहाँ मृग के ही लिये कपि शब्द आया है । लोक में भी हम कपि को 'शाखामुप' नाम से पाते हैं । ष अच्छी 
प्रकार बोध होता है कि यह कपि मृग ही है । अब मृग का अथं खुलते ही सारा वर्णन स्पष्ट हो जायगा । हम कहते हैं | 
कि मृग वादल ही हैं । हम ही नहीं प्रत्युत तिलक महोदय स्वयं कहते हैं कि "ऋग्वेद में एक दूसरी जगह ऐसा वर्णन है | 
कि इन्द्र ने वृत्र का शिरच्छेदन क्रिया और वृत्र मृगरूप होकर दिखाई पड़ने लगा! * बह मन्त्र यह्‌ है-- ; 
निरिन्द्र ब्रृहतीभ्यो वृत्रं धनुभ्यो अस्फुरः । 
निरबु दस्य सृगयस्य मायिनो निः पर्वतस्य गा आज: ॥ (ऋ० ५।३।१९) 


यहां इन्द्र, वृत्र और मृग का ही वर्णन है । यहां मृग को 'मायिनः' माया करनेवाला कहा है । मारीच मायाख्प 
मृग हुआ ही था। वृत्र भी माया करनेवाला है। निक्त २।१६ में लिखा है कि 'तत्को वृत्रः । मेध इति नैदक्ता: 
अर्थात्‌ वृत्र किसे कहते हैं ? निरुक्तवाले मेघ को वृत्र कहते हैं । अब साफ हो गया कि वृत्र मेघ ही है और वृत्ररूपी मुग 
भी मेघ ही है । इसलिए शाखामृगरूप घारी कपि भी मेघ ही है । इस तरह से ज्ञात हुआ कि वृषा अर्थात्‌ इन्द्र और कपि. 
अर्थात्‌ बादल ये दोनों जहां एक साथ हों, उस अवस्था को वृषाकपि कहते हैं । 


~ 


वेदों में बादल के लिये जितने नाम आये हैं, उनमें वृषभ, महिष, मृग और कपि शब्द भी बादल के लिये 
प्रयुक्त हुए हैं + ऋग्वेद १०।१२३।४ में आया है कि--“बृगस्य घोषं' अर्थात्‌ मृग कां घोष । प्रथिवी पर विचरनेवाले 
मृगों की आवाज ऐसी नहीं होती, जिसको घोष कहा जाय । मृग बहुत ही धीमी आवाज से बोलते हैं । परन्तु यहां भृग 
का घोष कहा गया है, इसमे प्रकट होता है कि “मृग” मेघ ही है। तिलक महोदय ने स्वयं स्वीकार किया है कि 'वेद में वृत्र को 
मृग कहा गया है' %। वृत्र निश्चय ही मेघ हैं, अतः “मृगस्य घोषं? का अर्थ बादल की गर्जना ही है । दूसरी जगह ऋग्वेद 
१।८०।७ में 'साथिनं भृगं’ कहा गया है । यह भी बादलों के ही लिए आया है, क्योंकि पृथिवी के मृग कोई माया नहीं 
करते । पर बादल क्षण क्षणा में बदल बदल कर नाना प्रकार की माया करते हैं और अनेक प्रकार के रूप घारण करते 
हैं । इस तरह के विवेचन से निश्चित होता हैं कि मृग बादल है और वृषाकपि, बादलसंयुक्त सूर्ये है , अतः उपयुक्त 
सूक्त की घटना मेघाच्छन्न सन्ध्याकालीन सूर्य की ही प्रतीत होती है । 

तिलक महोदय ने भी वृषाकपि को एक विशेष प्रकार का सूर्य ही माना है † । परन्तु हम यहां देखना चाहते हैं 
कि प्राचीन वैदिकों ने 'वृषाकपि' का कया अर्थ किया है । गोपथ ब्राह्मण २। ६। १२ में लिखा है कि “सूर्यं ही वृषाकपि 
है, क्योंकि वह काँपता हुआ जल बरसाता है । यही वृषाकपि का वृषाकपित्व है । कपि के समान ही वह सव लोकों में चम- 
कता है। वृषाकपि का वर्षा ही रूप है {; | बृहद्देवता में इस सूक्त का विषय बतलाते हुए कहा गया है कि इन मंत्रों में वर्षा 


+ I have already alluded to the fact thatin the Rigved Vritra is often said to appear in | 
the form of Mriga, —Orion, 9. I7. 
--बेदों में जो शब्द बादलों के लिए प्रयुक्त हुए हैं, वही असुरों के लिए भी कहे गये हैं । और सूर्य आदि जो शब्द 
देवतों के लिए आये हैं, वही आर्यो-ब्राह्मणादिकों के लिए भी कहे गये हैं । तदनुसार वेद के महिष, मृग और कपि आदि - 
नाम बादलों के हैं तथा महिषासुर, मारीचमृग और सुग्रीव कपि आदि नाम अनाये जातियों के रक्खे गये हैं । इससे 
घ्रौर भी स्पष्ट हो जाता है कि 'कपि' और 'मृग” शब्द सी मेघ के वाचक हैं । 2 
x Inthe Rigveda Vritra is often said to appear in the form of a Mriga. —Orion, p. lI7. 
f In fact there seems to be a general agreement that Vrishakapi represents the sun in one 
form or the other. —Ibid.p. I72.. 
{आदित्यो वे वृषाकपिः तद्यत्‌ कम्पयसानो रेतो वर्षति तस्मात वुषाकपिः तद्‌ वृषाकपेवृ बाकपित्वम्‌ । कपिरिव ` 
दे स्वेषु लोकेषु भाति य एवं वेदं । वाष॑रूप हि वृषाकपेस्स्तस्थमित्येव । न! हे 


८ वेदिक सम्पत्ति 


ऋतु के सन्ध्याकालीन सूर्य का बर्णन है *। इन वैदिक अर्थों के सहारे अब देखना चाहिये कि उक्त सूक्त का क्या अर्थे 
होता है । 


सूर्य सम्मिलित बादल, इन्द्र (विद्युत) के मित्र हैं। सन्ध्यासमय तीनों एकत्र हुए । जब मृगरूप बादल उम 
हुआ और चमक चमक कर सन्ध्याकालीन उषा (इन्द्राणी) की शोमा बिगाड़ने लगा, तो इन्द्राणी ने श्वान नामी आग्नेय 
किरण, (जिसका जिक्र हम सरमा नामी शुनी के वर्णन में कर आये हैं), इस मृग के पीछे लगा दी । वर्षाऋतु में सायंकाळ 
के समय कमी कभी सूयं नहीं दिखता, परन्तु एक विशेष प्रकार का प्रकाश दिखलाई पड़ता है । यह प्रकाश ही श्वान 
नामी किरण है। इन्द्र ने बादलों को ताड़ित किया । पर बादल का वह टुकड़ा जिसमें सूर्यं छिपा था, न हूटा प्रत्युत 
दूसरा हट गया । इसी को कहा गया है कि वह मृग न मरा । इतने में सूर्यास्त हो गया । अर्थात्‌ सूर्य. चमकते गरजते 
उस बादल के ट्रुकड़े के साथ नीचे चला गया । रात हो गई और यज्ञयाग-कामकाज बन्द हो गये । दूसरे दिन प्रातःकाल 
जब सूर्य निकला तो उस समय मृग नहीं था । अर्थात्‌ आकाश निरभ्र था। उस समय सूर्य, विद्युत्‌ और उसकी आमा 
आपस में मिली अर्थात्‌ एक हो गई । 


यह वृषाकपि का अलङ्कार वर्षाऋतु की सन्ध्या के समय का है । वर्षाऋतु में कभी कभी यह अनोखा और काव्य- 
मय ह्य दिखलाई पड़ता है । सन्ध्यासमय काली घटा छाई हो, विद्युत्‌ चमकती हो, सूर्य की प्रखरता का लोप हो और 
एकाध किरण दूर देश में अपना प्रकाश किए हो, उस समय इस देवी घटना का अपूव हृश्य दिखलाई पड़ता है । इसी 
दशा में रात हो जाती है और लोगों के कामकाज पड़े रह जाते हैं। दूसरे दिन जब सूर्य निकलता है, तब कामकाज 


आरम्म होते हैँ । देवयान अर्थात्‌ दिन में कामकाज होते हैं और पितृयान अर्थात्‌ रात में बन्द हो जाते हैं । दिन और 
रात भी देवयान ओर पितृयान कहलाते हैं | । 


बादलयुक्त सूर्य का प्रात! ओर सायं हश्य, इस देश में अनेकों प्रकार से वणित हो चुका है । वृषाकपि का अलङ्कार 
पुराणों में हनुमान की उत्पत्ति के साथ जोड़ दिया गया है। यह प्रसिद्ध है कि हनुमान्‌ ने सूर्य को निगल लिया था। वृषा 
सूर्यं और कपि हनुमान्‌ ही हैं । आज तक ब्राह्मण लोग सुबह शाम सन्ध्या के समय सूर्याञ्जलि देते हैं और कहते हैं कि बाल 
सूर्यं को राक्षस घेरते हैं। अतः इस अञ्जलि का जल बाण होकर उनको मार देता है। तुलसीदास ने भी लिखा है कि 
“बाल रवि हिं घेरत दनुज । ये दनुज, कपि, मृग आदि बादल ही हैं, जो सायं प्रातः सूर्य के आस पास रहते हैं । 

इस सूक्त में वेदों ने इस प्रकोर के मनोहर अलङ्कार का वर्णन करके प्राकृतिक काव्य का अन्त कर दिया है। 
ग्रिफिथ साहेब ने भी इस अलङ्कार को सच्घ्याकाळ के सूर्य ही में घटित किया है »। 


हम हेरान हैं कि लोकमान्य तिलक ने इस सूक्त में शरत्‌ सम्पात की कल्पना कैसे कंर ली ? अभी तक तो वे वसन्त 
संम्पात के ही लिए परिश्र॑म कर रहे थे, पर अब शरत्‌ सम्पात को भी सिद्ध करने लगे । जो हो, हमने स्पष्ट रीति से उनके 
दिये हुए उन प्रमाणों की आलोचना कर दी है, जिनकासम्बन्ध वेदों से था । लो० तिलक ने कुछ प्रमाण ब्राह्मणग्रन्थों से 


` # वृषेव कपिलो सूत्वा यन्नाकमधिरोहति | वृषाकपिरसौ तेन विश्वस्मादिन्द्र उत्तरः || रश्मिभिः 
कस्पयन्नेतिं वृषा विष्ट एव सः । सायाह्वकाले भूतानि स्वापयन्नस्तमेति च ॥। वुषाकपिरितो वा स्यादिति मन्त्रेषु हश्यते । 
वुषाकपायो सूर्यास्तकाल आहुः । 
Sh वसन्तो ग्रीष्मो वर्षा ते देवा ऋतवः । शरद्धे मन्तः शिशिरस्ते पितरो य एवा पुयंतेऽघंम्रासः स देवा योऽपक्षीयते 
स पितरो$हरेब देवा रात्रि: पितरः पुनरक्नः पूर्वाह्लो देवाः अपराह्ु। पितरः । 
| (शतपथ पू० २४) 
x Heis also said to be the setting sun, and the sun.who draws up vapour and irrigates 
with mist ०52, थे — Hymns of the Rigveda, 0. 507 
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भी दिये हैं, जो हमें मान्य हैं । किन्तु उन प्रमाणों में उन्होंने दो जबरदस्तियाँ की हैं, जो हमें मान्य नहीं हैँ । एक ते 
अर्थं करने में अमिप्राय को उलट दिया है । दूसरे उनसे निकलने वाले समय की इयत्ता निश्चित कर दी है । 
हम इस विषय का खुलासा वर्णन करते हैं । ध 


्राह्मणगन्थो से जो काल ठीक ठीक निकलता है, वहू तिलक महोदय के वेद के निकाले हुए काळ से बहुत आगे बढ़ 
जाता है। इसलिए उनको श्रथ की काट छाँट करने की आवश्यकता हुई । ब्राह्मणों से सिद्ध होनेवाले ज्योतिष-सम्बन्धी 
तीन प्रमाणों को, हम नीचे लिखते हैँ और देखते हैं कि उनका ठीक ठीक कितना समथ निकलता है। स्वर्गवासी शङ्कर 
बालक्ृष्ण दीक्षित का ज्मोतिपूविपयक ज्ञान बहुत ऊंचा समझा जाता है । उन्होंने शतपथब्राह्मण का यह वाक्य उदूत 
किया है कि SN 
कुत्तिकास्वादधीत । एता हू वै प्राच्यं दिशो न॒ च्यवन्ते । 
सर्वाणि हृ वा अन्यानि नक्षत्राणि प्राच्यं दिशश्च्यवन्ते । (शत० २।१।२।१ ) 
अर्थात्‌ क्ृत्तिका में अग्च्याघान करना चाहिये, क्योंकि कृत्तिका ही पूवे दिशा से नहीं हटती, दूसरे सब नक्षत्र हट 
जाते हैं । उक्त दीक्षित महोदय का मत है कि च्यवन्ते और न च्यवन्ते आदि वर्तमातकालिक क्रिया से स्पष्ट ज्ञात होता 
है क्रि जिस समय उक्त वाक्य लिखा गया, उस समय कृत्तिका-सम्बन्धिनी यह्‌ घटता मौजूद थी । इस घटना से अभि- 
प्राय यह है कि जिस समय की यह घटना है, उस समय कृत्तिका ठीक विषुववृत्त पर दिखलाई पड़ती थी । किन्तु सत्र 
इस्वी १६००में जब दीक्षित ने कृत्तिका का वर्तमान स्थान देखा, तो वह विषुववृत्त के ऊपर ६८ अंश पर स्थित दिखाई दी। 
एक अंश को तय करने में ७२ वर्ष लगते हैं । इस लिए आज तक इस घटना को हुए (६८% ७२= ४८६६+ २६= ) 
४६२५ वषं होते हैं +। अर्थात्‌ आज से लगभग पाँच हजार वर्षं पूवं शतपथ ब्रह्मण का उक्त वाक्य लिखा गया सिद्ध होता है । 
एक दूसरा प्रमाण है, जिसको ज्योतिःशास्त्रविशारद वी० बी० केतकर महोदय ने ढूँढा है । यह तैत्तिरीय ब्राह्मण 
में इस प्रकार है-- : 
बृहस्पतिः प्रथमं जायमानः तिष्यं नक्षत्रममिसंबभूव । (तैत्ति० ३।१।१५) 
इस वचन से प्रकट होता है कि बृहस्पति को तिष्य अर्थात्‌ पुष्य नक्षत्र का अधिक्रमण किए, ईस्वी सतर पूर्व ४६५० 
वर्षं हो गये थे । आजतक इसका समय (४६५०+१६२९= ) ६५७९ वर्ष होता है#। तिलक महोदय ने वेदों की रचता 
का समय ईस्वी सन्‌ पूर्व अधिक से अधिक चार ही हजार वर्ष माना है, जिसमें १६२६ जोड़ने से ५६२९ ही वषं होते हैं, 
पर ऊपर लिखा. हुआ तैत्तिरीय ब्राह्मण का प्रमाण इस अवधि से ६५० वर्ष और आगे जाता है। तिलक महोदय के 
निकाले हुए समय से जब तैत्तिरीय ब्राह्मण ही (जो सबसे नवीन है), छे सात सौ वषं पुराना सिद्ध होता है, तब 
दूसरे ब्राह्मणों की तो कया ही क्या ? आइये, शतपय ब्राह्मण का एके और प्रमाण दिखलावें । 
एषा ह संवत्सरस्य प्रथमा रात्रियंत्फाल्युनी पौर्णमासी । (शत० ६।२।२।१५) 
इसमें कहा गया है कि फाहगुची पूर्णमासी संवत्सर वी प्रथम रात्रि है । इसके अनुसार वसन्तसम्पात फाल्गुनी 
पूणिमा के दिन होता था। ग णित करने से इसका समय आज तक लगभग २२००० वर्ष होता है । सम्पात की पूर्ण ्रद+ 
क्षिणा में २६० ००वर्ष लगते हैं, किन्तु क्रान्तिवृत्त की विरुद्ध दिशा की एक विशेष चाल के कारण, यह काल २१९००वष 
का ही रह जाता है। इस समय बसन्तसम्पात पूर्वाभाद्रपद में है, पर जब वसन्तसम्पात फाल्गुनी पूर्णमासी में होता था, 
_अंत समय बसस्तसममात उतराभ्रो था । अबतक सारी समय वसन्तसम्पात उतरामाद्रपदमें था। अब तक सम्पात की एंक पूर्ण प्रदक्षिणा हो गई । और दूसरी प्रदक्षिणा 
--इस संख्या में अभी १०५ वर्ष की कमी है । , ही I 
# ऋग्वेद ४।५०।४। में भी एक प्रकार का वाक्य है, पर उसमें तिष्य का नास नहीं है । वह वाक्य यह हैः 
बृहस्पति: प्रथमं जायमानो महो ज्योतिषः परसे व्योसन्‌ । , 946 2 
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का आरम्म हुये भी एक हजार वर्ष से अधिक हो गये । इस तरह से इस घटना को हुये आज तक २२००० बर्ष बीत 
चुके, परन्तु तिलक महोदय यह सब कुछ लिखकर भी कहते हैं कि, इन बातों में क्या रवखा है ? + 


मला इस अच्घेर का कुछ ठिकाना है। बिना किसी प्रमाण के, बिना किसी दलील के भौर बिना किसी अधिकार 
के सिर्फ इतना कह देने से ही हो गया कि 'इन बातों में क्या रकखा है ? क्या यह बाईस हजार वर्ष का समय ही इसकी 
अप्रामाणिकता का हेतु हो गया ? ऐसा तो न होना चाहिये | आप इस फाहगुनी पौणिमासी का मतलब उदगयन में वर्ष 
का आरम्म मानते हैं । मानिये, पर यह तो बताइये, कि क्या कभी उदगयन में भी वर्ष का आरम्भ होता था ? आपने 
तो स्वयं कहा है कि 'इन सब कारणों को देखते हुए, जब तक इसके विरुद्ध कोई सबल प्रमाण न मिले, तब तक इस 
सिद्धान्त के मानने में जरा मी शक नहीं है, कि प्राचीन वेदिक काल में जब सूर्य वसन्तसम्पात में होता था, तभी वषं 
का आरम्भ होता था' % जब सदेव प्राचीन कोल में वसन्तसम्पात से ही वर्ष का आरम्म होता था, तो उस समय जब वर्ष 
का आरम्म फाल्गुनी पूणिमा कहा गया है, वर्षारम्म वसन्तसम्पात में क्यों नहीं था ? उस समय के लिए क्या प्राचीन 
कायदा बदल गया ? कभी नहीं । उस समय मी वसन्तसम्पात से ही वर्षारम्म होता था । जब प्राचीन इतिहास उच्च स्वर 
से घोषणा कर रहा है, कि 'मुखं वा एतत्‌ ऋतूनां यहसन्तः' अर्थात्‌ वसन्त ही ऋतुओं का मुख है, तब यह घोषणा 
त्रिकाल में मिथ्या नहीं हो सकती और न उक्त वाकय का कोई दूसरा अथं ही हो सकता है, इसलिए हम बलपूर्वक कहते 
हैं, कि निःसन्देह यह वाक्य कम से कम २२००० वर्ष का प्राचीन है। यहाँ तक तो हमने तिलक महोदय के उस नुक्स का 
वर्णन किया, जिसमें भाव बदलने की बात थी | अब समय निर्धारण की बात का खुलासा करते हैं। 


हमको, आपको, तिरक महाराज को और अन्य किसी को भी कया अधिकार है कि वह इन समयों को पहिली 
ही आवृत्ति का समझे ? अर्थात्‌ वह यह क्यों समझ ले कि यह अवस्था केवल अभी हाल ही की आवृत्ति की है ? हम 
ऊपर लिख चुके हैं, कि किसी जमाने में वसम्तसम्पात फाल्गुनी पूणिमा के दिन होता था। उसको बीते हुए पूरा एक 
चक्कर हो गया, ओर दूसरे चक्कर में भी सैंकड़ों वषं बीत चुके हैं, किन्तु प्रश्‍न तो यहीं पर होता है कि यह पहिला ही 
चक्कर पूरा हुआ है या ऐसे कई एक चक्कर हो छुके हैं ? किसी को कुछ भी अधिकार नहीं है, कि वह इसमें बिना किसी 
प्रमाण के कुछ भी कह सके । यही हाल और भी वचनों का है, जो इसके पुव तैत्तिरीय और शतपथ के नाम से लिखे जा 
चुके हैं। प्रमाण चाहे पहिले के हों या दूसरे के, बात तो असल यह है कि तिलक महाराज ने वेदों का जो समय निश्चित 


किया है, उससे हजारों वषं पूरव तक तो ब्राह्मणों का ही समय जाता है, जो वेदों के बहुत काल बाद बने हूँ । ऐसी 
दशा में 'ओरायन"प्रतिपादित वेदों का काल जो ज्योतिष्‌ द्वारा निकाला गया है, सर्वथा त्याज्य है Ff! 


+ We cannot suppose the Phalguni full moon commenced the year at the vernal equinox; 
for then we shall have to place the vernal equinox in Uttara Bhadrapad, which to render 
possible in pre-Krittika period, we must go back to something like 20,000 B.C. 


— Orion, p. 69. 


XI do not here repeat the ground on which I hold the year, in premitive time commenced 
with vernal equinox. | 


—Orion, 0. 70 

_ † हमनेज्योतिष्‌ के आधार पर ब्राह्मण ग्रन्थों से तीन प्रमाण दिए हैं, परन्तु तीनों का समय मिन्न मिन्न है। इससे 

यह शङ्का हो सकती है कि एक ही प्रकार के ग्रन्थों से भिन्न मिन्न समय केसे निकलते हैं ? इस आपत्ति का सरल उत्तर 

` यही है कि ब्राह्मण ग्रन्थ समय समय पर--वेवस्वत मनु से लेकर ककि के आरम्भ तक बनते रहे हैं। जिस प्रकार १७ 

पुराणों में भूत इतिहास लिखकर अन्तिम भविष्य पुराण को मविष्य घटनाओं के लिए रका गया है, उसी तरह 
ब्राह्मणकाल में तीनों कालों की घटनाएं ब्राह्मणों में ही लिली जाती बी। 
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वेदों का समय 


तिलक महोदय ने वसन्तसम्पात के बदलने का क्रम लेकर, तीन काळ कायम किये हैं। उ 
यों ही गया, क्योंकि वह वैदिक काल के बाद का है । ऊपर विवेचन क्रिया हुआ मृगशीषेकाल ही 
पर लोकमान्य ने जोर भी दिया है। इसी के लिए प्रमाण मी दिये हैं और इसी के चाम से पुस्तक 
'ओरायन' रक्खा है, पर हमने उनके दिये हुये समस्त प्रमाणों को देख डाला, उतमें एक भी ऐसा प्रपाण. न 
जो मृगशीषं में वसन्तसम्पात सिद्ध करे | इससे आगे मृगपूर्वकाल है। जिसके लिए आप लिखते हैं कि 'इस व 
वैदिक ऋचाओं की उत्पत्ति नहीं हुई थी । मृगशीर्ष से यह काळ दो हजार वर्ष और पहिले जाता है। 
वसन्तसम्पात पुनवंसु में था' इसके लिए आपने जो वेदों से प्रमाण उद्धुत किये हैं, उतकी भी आलोचना कर 
चाहिए । आप कहते हैं कि 'यजु० ४।१६ में अदिति को 'उभयतः शीष्णों' कहा है, ओर ऋ० १०।७२।९ 
अदिति को देवों की माता कहा है। तथा ऋ० १०।७२।८ में उससे आदित्यों की उत्पत्ति कही है। इधर 
ब्राह्मण १।७ में लिखा है कि यज्ञ अदिति से शुरु हों और समाप्ति पर समाप्त हो जाये । इसके अतिरिक्त ज्ञवा 
में लिखा है कि अदिति पुनर्वसु की अधिष्ठात्री है । डा 


पुतवंसु में घसन्तसम्पात कभी था, इस पर ध्यान देने के लिए इतने ही प्रमाण आप बताते हैं ओर अदिति! 
तथा 'पुनरवंसु' दो ही शब्दों पर सारी इमारत खड़ी करते हैं, परन्तु वेदों में पुनवंसु का जिक्र ही नहीं है, जिसे आप भी 
स्त्रीकार करते हैं & । अतः हमें भी बाकी प्रमाणों से सरोकार नहीं हैं। क्योंकि हम तो केवल संहिताओं के ही समय 
की श्रालोचता कर रहे हैं। ऊपर अदिति का जिक्र यजुर्वेद में बतलाया गया है और ऋग्वेद में वह देवताओं और 
आदित्यों की जननी कही गई है । इससे खुल गया कि वह्‌ प्रकृत्ति है । दो शीर्ष्णी का भी मतलब यही है कि वह मारने 
और पैदा करनेवाली है । उस अदिति अर्थात्‌ मूल प्रकृति से और इस पुनवंसुवाली अदिति से कोई सम्बन्ध नहीं है । 
यह ज्योतिष्‌ का कोई पारिमाषिक शब्द होगा, अतः हमारे प्रकरण से भी इसका कोई सम्बन्ध नहीं है । 


यहाँ तक हमने तिलक महाराज के समस्त प्रमाणों की पड़ताल की और देखा कि उनमें वेद का कोई ऐसा प्रमाण 
नहीं है, जो वसन्तसम्पात का दर्शानेवाला हो । प्रत्युत देखा गया कि वे प्रमाण कुछ दूसरे ही अर्थ के सूचक हैं। जोलोग | 
लो० तिलक की उक्त पुस्तक के कोटिकरम को निजान्त समभते हों, वे ध्यानपूर्वक लोकमान्य की भूमिका पढ़े । उसमें 
उन्होंने स्पष्टतया कह दिया है कि ध्यद्यपि मैंने इस विषय का वर्णन किया है, परन्तु मैं नहीं कह सकता कि मैंने उक्त | 
विषय को हर प्रकार से जैसा चाहिये, वैसा प्रतिपादित किया है %। इतना ही नहीं, प्रत्युत उक्त विषय का खण्डन | 
करनेवाला एक दूसरा ग्रन्थ आपने लिखा है । जिसका नाम 'आरयों का उत्तरध्रुव-निवास' (५०४१९ Home in 
th९ ४/९428) है । इस ग्रन्थ के पूर्व 'मृगशीर्ष' लिखने के कारण लोकमान्य तिलक को ऐसी अड्चन उपस्थित हुई, 
कि जिसका कोई ठिकाना नहीं, यहाँ हम थोड़ा सा उसका इतिहास देकर उसके विषय-प्रतिपादन की ओर आना चाहते द 
हैं । तिलक महोदय ने ओरायन [मृगशीर्ष) ग्रन्थ लिखने के पाँच वर्ष बाद सन्‌ १५६5 में 'उत्तरध्र,व-निवास' लिखी. 
और उसका सारांश एक पत्रद्वारा मँक्समूलर के पास भेजा । पत्र के उत्तर में मंब्समूळर ने लिखा कि कितने 
का अर्थ जैसा आप लिखते हैं, वैसा हो सकता है, तयापि मुझे शङ्का! है कि आपका सिद्धान्त मूराभशा त्रके साथः 
सकेगा । इसका मतलब यह है कि भूगर्भंशाखर के अनुसार हिमप्रताप को हुए हुए बहुत अधिक काल 


+ here is no express passage which states that ‘Punaryas 
Nakshatras, nor have we in this case apy synonym like Agrahayan or Orion wh 
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दहे चेदिक सम्पत्ति 


वेदों को छँ हजार वर्ष के ही पुराने मानते हैं। ऐसी दशा में हजारों लाखों वर्ष की पुरानी हिमप्रपात और उत्तरध्र ब 
की बात का वर्णन वेदों में कैसे आ सकता है ? मॅक्सम्‌लर के ऐसा लिखने का कारण यह था कि उस समय भगमे- 
शास्त्र ने हिमप्रपात का समय ८० हजार वर्ष से ऊपर का माना था। तिलक महोदय इस बात से सचेत हए शोर उस 
थ को पाँच वर्ष तक छपने से रोक रवखा। इतने में 'इन्साईक्लोपे डिया ब्रिटानिका' की दशवीं आवृति छपकर बाहर 
निकली । उसमें कुछ अमेरिकन भूशास्तरियों ने हिमप्रपात का समय आठ हजार वर्ष ही पूर्व माना । बस इसको देखते 
ही तिलक महोदय ने सन्‌ १६०३ में इस ग्रन्थ को छपाकर प्रकाशित कर दिया । तब भी छै हजार और दश हजार 
के बीच का चार हजार वर्ष का समय' बढ़ गया, पर इस चार हजार वष की बीती हुई बाते वेदों में कैसे आईं, इस 
प्रश्न का उत्तर आपने यह देकर टाल दिया कि आज चार हजार वपं से तो हम ब्राह्मण लोग ही वेदों को कण्ठ किये हुये 
हैं । जिस प्रकार इतने दिन से हम इस काव्य को याद किये हैं, उसी तरह हमारे पूर्वज भी वेदों में वणित घटनाओं 
को चार हजार वर्ष तक याद किये रहे और जब भारत में आकर सुख से रहने लगे, तब उन्हीं याद की हुई बातों के 
आधार पर वेदों को छन्दोबद्ध काव्य में कर लिया । इस विषय में एक जगह आप कहते हैं कि 'एशिया में बसनेवाले 
आर्यो की जेली उन्नति देखने में आती है, वेसी उन्नति नव-पापाण-युग से उत्तर-योरोप में बसे हुए आर्यो में नहीं पाई 
जाती । इसका कारण यह है कि उन्होंने अपनी प्राचीन सभ्यता भुला दी और जङ्गली हो गये इसके विरुद्ध हिमपूव- 
कालीत धर्म और सभ्यता को भारतीय और ईरानी आर्यो ने ज्यों की त्यों कायम रवखा यही एक आश्रय है! । 


क्यों भारतीय आर्यों ने अपनी सभ्यता कायम रक्खी और क्‍यों योरोपीय आर्यो ने भुला दी ? इस प्रश्‍न पर आपने 
कुछ भी प्रकाश नहीं डाला हम कहते हैं कि इसमें भाश्चयं कुछ नहीं है। सीची बात यह है कि काव्यरूप में ग्रथित होने 
से और उसको याद रखने से हमारी सभ्यता हमें याद रही और उस काव्य को छोड़ देने से पाश्चात्य आर्यो ने उसे 
भुला दिया । यही बात आगे धुमा फिराकर आप'कहते हैं कि 'ऋग्वेद में व हे प्राचीन सूक्त, ऋषि और देवता सभी हिम- 
पुवं-काल के हैं, हिमोत्तर-काल के नहीं' * । यहां साफ शब्दों में लोकमान्य ने स्वीकार कर लिया कि ऋग्वेद के प्राचीन 
सूक्त, ऋषि और देवता हिमपात के पूवं के हैं, पश्चात्‌ के नहीं हिमपात कम से कम, तिलक महोदय की स्वी कृति के अनु- 
सार आज से दश हजार वषं पूर्व हुआ और प्राचीन सूक्त उसके भी पूवं के हैं । ऐसी दशा में ओरायन की छे हजार वर्ष- 
वाली बात ओर मृगशीर्ष में बसन्तसम्पातवाली कारणमाला कहाँ उड़ जाती है, जिसका कुछ भी ठिकाना नहीं। एक 
तरफ तो ओराथन में आप लिखते हैं, कि पूनवंसुकाल-तक. (जो आज से सात हजार पूवं था) वैदिक ऋचाओं की उत्पत्ति 
नहीं हुई थी, दूसरी तरफ 'उत्तरध्र वनिवास' में पुराने सूक्तों का अस्तित्व दश हजार वषं पूर्व का स्वीकार करते हैं । यही 
आश्रये है । हमते आरम्म में उनके दिये हुए ज्योतिष्‌संबंधी वेदिक प्रमाणों की जो आलोचना की है, वह यथार्थ: ही है। 
वेदों में ज्योतिष्संबंधी ऐसी एक भी घटना का वर्णन नहीं है, जिससे वेदों का काल निर्धारित किया जा सके । 


तिलक महोदय ने एक प्रकार से अपनी पहिली पुस्तक के ज्योतिषसंबंधी विचारों को इस द्री पुस्तक में रद्र 
कर दिया है । इस पुस्तक की विचारपरम्परा निराली है। इसका मूल विषय है आयों का उत्तरध्र व में निवास और 
हिमवर्षा के कारण वहाँ से मागक़र भारत में आकर बसना। प्रधानतया उत्तरध्र व के निवास ही का इसमें वर्णन है और 
हिंमवर्षा के कारणों तथा उसके पड़ने का काल निश्चित किया गया है.) बर्फेवर्षा का काल यदि निश्चित हो जाय, तो 
आयो कें वहाँ से निकल भागने का समय निश्चित हो सकता है। पर वहाँ के रहने मात्र के वर्णन से वेदों के समय 
का कुछ मी निश्चय नहीं हो सकता । 
क In sport the ancient hymns, poets or deities, mentioned in the Rigveda must be referred 
to.a by-gone age and not to postglacial times. 


—‘ArctickHome in the Vedas, p. 46f, 


“की अपार विद्या से ही जाता गया 4. ' ; A C 


वेदों का समय 


js महोदय का यह ग्रन्थ US नामी एक पाश्चात्य विद्वान के Paradise Found in the North 
P०।९ नामी ग्रन्थ के वाद लिखा गया है । उस ग्रन्थ में वारन महोदय ने दिखलाया है, कि मनुष्यजाति उत्तरष्रु्व 
में ही उत्पन्न हुई, परन्तु उत्तरध्ण्वनिवास नामी पुस्तक में लोकमान्य तिलक ने यह सिद्ध करना चाहा है कि किसी 
समय आयं लोग वहाँ रहते थे और आज से करीब दस हजार वपं पूर्व उत्तरध्रुव में बर्फ की महान्‌ वर्षा हुई। जिससे वे 
वहाँ से निकल भागे और भारत, ईरान, योरप आदि में बस गये । वेदों में आपने इस बात को इस प्रकार सिद्ध करने 
का प्रयर्न किया है कि 'उत्तरध्चूव में छै महीने की रात होती है, अतः वेदों में भी छै महीने की रात का वर्णन है। और 
यह्‌ भी वर्णन है कि उस दीर्घ रात्रि से घबरा कर आर्य लोग प्रार्थना करते थे कि हे परमेश्वर ! शीघ्र सवेरा हो । उत्तर- 
ध्रव में सप्तपि नक्षत्र शिर के ऊपर फिरते हैं, अतः बेदों में मी इस घटना का वर्णन है । उत्तरध्सुव में महीनों तक सुहा 
वनी ऊषा होती है, अतः वेदों में भी इस सुन्दर ऊषा का वर्णेन है । उततरधरव में सूर्य दक्षिण की ओर से उदित होता हुआ 
दीखता है, अतः बेदों में भी सूर्य को दक्षिणा-पुत्र कहा गया है । इनके अतिरिक्त दो एक छोटी अन्य भी घटनाएँ हैं और 
उनका भी वेदों में वर्णन है । इन तमाम घटनाओं के वर्णन से तिलक महोदय यह अर्थ निकालते हैं कि किसी समय 
आर्य लोग वहाँ अवश्य रहते थे । इसलिए आँखों देखे वर्णन वेदों में लिखे जा सके । उनकी इस उक्ति पर कई विद्वानों ने 
अपने अपने तकं चलाये हैं । पूनानिवासी नारायण भवानराव पावगी ने 'आर्यावतीतील आर्यांची जन्मभूमि” नामी ग्रन्थ 
में लिखा है कि आर्य छोग भारत देश से उत्तरध्रुव को गये, वहाँ यह्‌ सब दृश्य देखा और लौटकर फिर इस पर रचना 
की । बाबू अविनाशचन्द्र दास एम्‌० ए० ने अपने 'ऋग्वेदिक इण्डिया नामी ग्रन्थ में उक्त वर्णनों का अर्थ बदल कर 
यह दिखलाने की कोशिस की है कि यह सव घटना पंजाब प्रान्त की है। इसी तरह बाबू उमेशचन्द्र विद्यारत्न ने 
'मानवेर आदि जन्मभूमिः में लिखा है कि तिलक महोदय ने वेदों का अर्थ पाश्चात््यों के अनुसार किया है। 
उनको वेदार्थं करना ज्ञात नहीं था इत्यादि । 
हम कहते हैं कि जिन मन्त्रों का अथं तिलक महोदय ने किया है, वे मंत्र कहीं चले तो नहीं गये ? बे अब भी 
मौजूद हैं । अतः जिसकी इच्छा हो, वह देख छे और अर्थ कर ले । हमने भी उक्त मंत्रों को देखा है । हमारी समझ 
में तो वेदों के उन मंत्रों में उत्तरध्रुव का ही वर्णन है। चक्राकार उषा, सप्तषि, ध्रव और दीं रात्रि संबंधी ऐसे 
वचन हैं, जिनका दूसरा कुछ अर्थ हो ही नहीं सकता । सायणाचार्य ने मी दीर्घरात्रिवाले मंत्रों का अर्थ किया है, 
पर उनको उत्तरध्छ्व का ग्रर्थ नहीं सूझा । इसलिए दीर्घ रात्रि को उन्होंने हेमंत ऋतु की रात समझ छिया, कितु हेमंत 
ऋतु की रात ऐसी नहीं होती, जिसके लिए रोया और चिल्लाया जाय । उससे बचने के लिए परमेश्वर से प्रार्थना 
की जाय और प्राणों पर आ पड़े, यह रात निस्सन्देह उत्तरध्र्व की है, किन्तु प्रश्‍न यह है कि वेदों में उत्तरध्रुव की 
घटनाओं का वर्णन कहाँ से आया ? हमारा तो विश्वास है कि यह वर्णेन वहाँ जाने से नदीं सूझा, प्रत्युत उच्च कोटि 
के ज्योतिपज्ञान का फल है । वहाँ की स्थिति जानकर कभी भी कोई वहाँ बसमे की इच्छा से नहीं गया । यह हमारी 
ही कल्पता नहीं है । इस विषय का एक अच्छा प्रमाण वाल्मीकि रामायण में मिलता है । सुग्रीव वानरों से कहते हैं 
कि सीता को ढूँढने के लिए उत्तर कुरु की ओर जाओ, परस्तु-- 
न कथंचन गन्तव्यं कुरूणासुत्तरेण वः । 
ग्भास्करमसर्यादं न जानीमस्ततः परम्‌ । (वा० रा० कि० ४३।१५७) 
खबरदार, तुम लोग उत्तर कुरु के उत्तर हरगिज मत जाना । वहाँ असीम अन्धकार होता ह और उसके आगे [ 
का हाल कुछ माळूम नहीं हैं। यह वणेन हमको दो बातें बतलाता है । एक तो यह कि यहाँ वारे वहां की अन्धकार | 
आदि सब ज्योतिष-सम्बन्धी घटवाओं को जानते थे । दूसरे यह कि वहाँ कोई जाता नहीं था । तब सवाल होता है 
कि बिता गये वहाँ का हाल कैसे ज्ञात हुआ ? हम फिर कहते हैं कि वहाँ का ज्ञान ज्योतिष्‌शास्त्र और भूगोलशास्क 


है 


द वेदिक सम्पत्ति 


आज कल छोटे-छोटे बच्चों को स्कूलों में उत्तरध्रुव की छै महीने की रात और छे महीने का दिन और उत्तरायण, 
दक्षिणायन आदि की शिक्षा किस प्रकार दी जाती है ? वया यह सब वहाँ जाकर दिखलाया जाता है ? कभी नहीं । तब 
जिस प्रकार सब शिक्षक ग्लोब, नशा, छैम्प और अन्य साधनों से छोटे बच्चों को वहाँ का ज्ञान करा देते हैं, उसी तरह 
वेदों का भी बह ज्ञान परमात्मा की गुरुपरम्परा से आया । इसमें कुछ भी सन्देह नहीं । बाहर से जाकर उत्तरध्रुव में 
बसने वाला, वहाँ की दीर्घ रात्रि से घबराकर, उससे छूटने की प्रार्थना कमी नहीं कर सकता, परन्तु ऋग्वेद २।२७।१४ 
का यह मन्त्र कि 'मा नो दीर्घा अभि नशन्तमिस्राः' अर्थात्‌ दीघं अन्धकार हम पर न आवे और ऋग्वेद १।४६।६ का 
यह मन्त्र कि 'या नः पीपरदश्विना ज्योतिष्मती तमस्तिरः । तामस्मे रासाथामिषम्‌? अर्थात्‌ ऐसी शक्ति हमको दे कि 
जो इस अन्धकार से पार करे । और भी अथर्ववेद का यह मन्त्र कि 


न यस्थाः पारं दहृशे न योयुवहिश्वमस्यां नि विशते यदेजति । 
अरिष्टासस्त उवि तमस्वति रात्रि पारमशीमहि भद्रे पारमशीमहि । (अ० १६।४७।२) 


अर्थात्‌ जिसका तीर दिखलाई नहीं पड़ता और सब गतिमान पदार्थ जिसमें विश्राम पाते हैं, ऐसी हे प्रशस्त 
तमोमय रात्रि! हमको निविघ्नता से अपने पार पहुँचा । इत्यादि मंत्र यह मानने के लिये विवश करते हैं कि बाहर का 
कोई मुसाफिर ऐसी आफत की जगह नहीं जा सकता | वहाँ जाने में तो हर तरफ से क्रम क्रम अंधकार के मुकाम आते हैं । 
दो ही चार दिन वाली रात जहाँ से आरम्भ होगी, वहीं से किसी को आगे जाने की हिम्मत न पड़ेगी । शोध करनेवाले 
भी प्रायः वहाँ दिन के ही समय में जाते हैं । जो ढूंढ तलाश के लिये दिन के समय में वहाँ जायगा, वह छे महीने का दिन 
ओर छे महीने की रात जानता होगा । ऐसा जानकार इस तरह न रोवेगा । अतएव जिन लोगों का वर्णन उक्त वेद-मंत्रों 
में है, वे राजी खुशी से मुसाफिरी करके बाहर से वहाँ नहीं गये । कौन ऐसा बेवकूफ होगा, जो ऐसी आफत में जान 
बूझ कर पड़े और रोये, चिल्लाये ? हम रामायण के प्रमाण से भी कह चुके हैं कि वहाँ कोई आर्य बाहर से नहीं जाता था 
भर न पूवं समय में वह स्थान जाने के लायक समझा जाता था | तो क्या आर्यों की वहाँ उत्पत्ति हुई ? यदि वहाँ 
उत्पत्ति मानी जाय, तो बेशक कहा जा सकता है कि वे वहाँ पैदा हुये और अन्धकार की तकलीफ को किस तरह काटते 


रहे । पर जब बफ का तूफान आया तो भाग निकले । यह सब कुछ हो सकता है, पर बफ की वर्षा कब हुई, यह 
बात भी बड़े गौर से देखने लायक है । 


तिलक महोदय ने अपने ग्रन्थ में विस्तार से लिखा है कि हिमपात का समय ज्योतिष्‌ और मूगर्भशासत्र के आधारों 
से निकाला जाता है। आप लिखते हैं कि 'कितने ही भूगर्भशाख्रियों के मतानुसार गत हिमकाल की समाप्ति बीस हजार 
अथवा अस्सी हजार वर्ष के पूर्व हुई, किन्तु सर राँबटं बाल के मत से हिमकाल के कारणों को भूग्मंशा्र की अपेक्षा, 
यदि ज्योतिष्‌शास्रर के द्वारा टू, तो समस्त दिङ्कतें दूर हो सकती हैं। डाक्टर क्रॉल ने गणित द्वारा बतलाया है कि गत 
३० लाख वर्ष में पृथ्वी की केन्द्रच्युति तीन बार हुई है। पहिली बार एक लाख सत्तर हजार वषं की, दूसरी बार दो लाख 
साठ हजार वर्ष की, और तीसरी बार एक लाख साठ हजार वषं की | इस अन्तिम केन्द्रच्युति को बीते अस्सी हजार 
वषं गुजर चुके । डॉक्टर क्रॉल के इस विवेचन से ज्ञात होता है कि यह अन्तिम हिमकाल आज से दो लाख चालीस हजार 
वर्ष पूवं आरम्भ हुआ था और अस्सी हजार वर्ष पूवे समाप्त हुआ ।' इसके आगे आप फिर कहते हैं कि 'अमेरिकत 
भुशा्नवेत्ताओं ने जो दस हजार वर्ष पूवे हिमपात माना है, वह वर्तमान ज्ञान के अनुसार मानने लायक है” । अन्त में 
आप कहते हैं कि 'हिमक्राळ की अन्तिम आवृत्ति के विषय में अनेकों अनुमान हैं, किन्तु अपने वर्तमान ज्ञान की स्थिति 


के अनुसार हमें ज्योतिषशास्त्र की अपेक्षा भूगर्मशासत्र पर ही विश्वास रखना चाहिये। यद्यपि हिमोत्पत्ति के कारणों के 
सम्बन्ध में तो ज्योतिषशास्त्र का ही मत अधिक विश्वस्त है! » । 
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x These are various estimates regarding the duration of the Glacial period. but in the 
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वेदौ का संमय 


यह है तिलक महोदय की हिमोत्पत्तिविषयक अन्तिम निष्पत्ति । यहाँ आप साफ शब्दों में कहते हैं कि हिमपात | 
के कारण तो ज्योतिषशास्त्र ही ठीक ठीक बतलाता है, पर अपने वर्त्तमान ज्ञान की स्थिति के अनुसार अमेरिकन f 
भूशास्त्रवेत्ताओं का ही मत ग्राह्य है । सच है, जो ज्योतिषशास्त्र कारण बतलावे उसके अनुसार तो कार्य स माना जाय, 
किन्तु भूगर्भशास्त्र के ऐसे कथानक पर विश्वास किया जाय, जिसके कार्य-क्रारण का कोई ठिकाना न हो । 

यहाँ यदि बारीकी से देखें तो ज्ञात होगा कि उन्होंने ज्योतिषूप्रतिपादित काल ही सत्य माना है । पर चू'कि 
ओरायन ग्रन्थ में आप वेदों की उमर छै हजार वर्ष बतला चुके हैं, ऐसी दशा में अब लाखों वर्ष की बात स्वीकार 
करें ? 'वत्तेमान ज्ञान! लिखकर आपने अमेरिकन विद्वानों की बात मान ली । क्योंकि ओरायन और इनकी कल्पना में 
थोड़ा ही फरक पड़ता है । इस फरक के लिये आपने लिखा है कि दश हजार वर्ष पूर्व बफ पड़ा, तथा चार हजार 
वर्ष तक सुन सुना कर ध्रूवप्रदेश की घटनाएँ याद रखीं । और इसके बाद अर्थात्‌ आज से छ हजार वर्ष पूर्व वेद- 
रूप कविता में लिख लीं । इस प्रकार गोलमाल करके तिलक महोदय ने अपनी बात आगे बढ़ा दी है । 

हम अभी थोड़ी देर पहिले लिख आये हैं, कि उत्तरभ्र्‌व में आये लोग बाहर से नहीं गये । तिलक महाराज के 
दिये हुए विवेचन से भी यही बात पाई जाती है । ऐसी दशा में ऐसी ध्वनि निकलती है कि आर्यों की उत्पत्ति उत्तर- 
ध्रूव में हुई यदि ऐसा है तो आर्य लोग वहाँ से तभी निकल भागे होंगे जब कि सबसे पहली बार बर्फ का तूफान 
आया होगा । एक स्थान पर तिलक महोदय लिखते हैं कि--'सारांश यह कि दोनों गोलार्धो में हिमकाछ और हिमा- 
न्तरकाल, एक के बाद दूसरा क्रम से प्रति १०५०० वषं में होता ही रहता है %।' यदि यह बात सत्य है तो यहाँ 
ज्योतिष्‌ के सिद्धान्त से यह एक जबरदस्त सृष्टिनियम निकल आया कि प्रति १० हजार ५ सो वपं के बाद हिमपात 
होता ही रहता है। भले हिमपात कम या ज्यादा हो, पर मनुष्यों को भगा देने मर को तो थोड़ा ही बर्फ काफी 
होता है । इसलिए अब यहाँ इन तीन कल्पनाओं में से एक कल्पना सत्य होनी चाहिए । 


(१) उत्तर ध्रुव में आयं लोग बाहर से रहने गये । 


(२) या तो २० हजार वर्ष पूर्वं आय लोग उत्तरध्रूब में पेदा हुए, १० हजार वर्ष तक सुख से वहां रहे और 
इसके बाद बर्फ पड़ने के कारण भाग कर यहाँ चले आये । 


(३) या वे वहाँ लाखों, करोड़ों वषं पूर्व आदि सृष्टि में पैदा हुए और अधिक से अधिक १० हजार वष वहाँ 
रहकर तब सबसे पहिले ही हिमपात में निकल आये । 

प्रथम कल्पना का हम पहिले ही खण्डन कर छुके हैं, कि वहाँ रहने के लिए कोई भी बाहर से नहीं जा सकता । 
द्वितीय कल्पना भी मानने योग्य नहीं है, क्योंकि मनुष्यों को पंदा हुए बीस हजार वर्षं से अधिक हो चुके । अब केवल 
तृतीय कल्पना ही रह जाती है, कि लाखों वर्ष पूर्व मनुष्य उत्तरध्रूव में पंदा हुए और पैदा होने के स कायदे. के 
अनुसार साढे दश हजार वर्ष पर होने वाला हिमपात जब हुआ, तब उससे घबराकर यहाँ भाग आए। तेलक महोदय के 
मतानुसार ऋग्वेदके प्राचीन सुक्त हिमपात के पहिले के हैं । अतः उनके मत से ही सिद्ध हुआ कि वेद सी उन पैदा होतेवालों 


NS CO भभ 
present state of our knowledge it is safer to rely on geology than on astronomy in this respect, 
though as regards the cause of the ice-age the astronomical explanation appears to be more 
probable —cArctic Home in the Vedas,’ 9. 38. 


- In short, the glacial and inter-glacial period in the hemispheres will alternate with each 
other every I0,500 years, ifthe eccentricity of the earth be sufficiently great to make a perce- 
ptibly large difference between the winter and summer in each hemisphere. —ibid, p. 32. 
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६ वैदिक सम्पत्ति 


ने ही वहाँ बनाये, जो अब तक प्राप्त हैं । ओरायन नामी ग्रन्थ में वेदों की प्राचीनता को स्वीकार करते हुए आप लिखते 
हैं, कि 'आये लोग और उनका धर्म ये दोनों हिमपुर्वकालीन हैं । उनका सत्य सुल तो अतिप्राचीन भूस्तरकाल में घुसा 
हुआ है । अर्थात्‌ वेद इतने प्राचीन सगय से प्रचलित हैं कि जैमिनि, पाणिनि और प्राचीन ब्रह्मवादियों ने जो उनका 
अस्तित्व जगत्‌ के आरम्भ से माना है और उन्हें अनादि कहा है, वह स्वामाविक ही है । लौट फिर कर, चक्कर लगाकर, 
वेद-भगवान्‌ तिलक महाराज के मतानुसार उस समय के साबित होते हैं, जब मनुष्यजाति का प्रादुर्भाव हुआ था । यह बात 
जुदी है, कि तिलक महोदय के मत से आर्यो की उत्पत्ति उत्तरध्रूव में सिद्ध हो और हम उसे अन्यन्न मानें, पर तिलक 
महोदय के मत से वेदों की उत्पति तो मनुष्यों की उत्पत्ति के साथ ही साथ सिद्ध होती है, इसमें जरा भी सन्देह नहीं । 
यहाँ हम अपने प्रकरण में आकर यहयाद दिलवाते हैं, कि जिस प्रतिभाशाली विद्वान ने ज्योतिष्‌ के प्रमाणों से 
वेदों को छे हजार वषं से आगे नहीं जाने दिया, वही विद्वान अपनी दूसरी रचना में ऐसा फेस गया, कि वेद लाखों, 
करोड़ों वर्ष के-मनुष्योत्पत्ति के समय के-आदि सृष्टि के आप सिद्ध हो गये । अब हम यहाँ केवल इतना ही कहना 
चाहते हैं कि ज्योतिष्‌-सम्बन्धी कोई ऐसी घटना नहीं है, जिससे उनका समय निकाला जा सके । वेदों में ज्योतिष्‌- 
सम्बन्धी जो वर्णन हैं, उनका फल अभी ऊपर दिखलाई पड़ छुक्रा है। वेदों में उत्तरध्रबसम्बन्धिनी घटनाएँ हैं जो 
घोषणापूर्वेक कहती हैं कि या मनुष्यजाति ने उत्तरध्रव में पेदा होकर वेदों में वहाँ का वर्णन किया या उसे यह उत्तर- 
ध्रव का ज्योतिष्‌ सम्बन्धी ज्ञान गुरुपरम्परा से गुरुओं के भी गुरु उस परमात्मां की ओर से दिया गया जिसको 
पतञ्जरि मुनि ने “स पूर्वेषामपि गुरुः कालेनानवच्छेदात्‌’ कहा है । अब जमाना पलट गया है । उत्तरध्र्‌वोत्पति का 
सिद्धान्त गलत सिद्ध हो चुका है। अतः हम विश्वासपूर्वक कहते हैं, कि वेदों में जो उत्तरध्रव सम्बन्धी वर्णन है, उस 
के कारणों को ढूंढ निकालने पर हम किसी अलोकिक परिणाम पर ही पहुँचेगे, इसमें जरा भी सन्देह नहीं । तिलक 
महोदय के निकाले हुए समय के आधार पर अर्थात्‌ छै हजार वपे के आधार पर जो विद्वानु वंशावली के समय की 
पुष्टि करना चाहते हैं और वेदों से ऐतिहासिक राजाओं का वर्णन निकोल कर सिद्ध करना चाहते हैं कि भारतवर्ष 
का इतिहास छै हजार वर्ष से आगे नहीं जाता, उनसे हम नम्रतापूर्वक पूछना चाहते हैं कि आदि सृष्टि में बने हुए, 
इन वेदों में वणित राजा, ऋषि, नगर, देश कौन से हैं और इनकी स्थिति उत्तरध्र.व में थी या और कहीं ? साथ ही 
हम उन विद्वानों से भी जो इजिप्ट और वेबिलन की सभ्यता को सबसे पुरानी वताना चाहते हैं, पूछते हैं, कि क्‍यों 
साहब ! आप इन वेदों से पहिले इजिप्ट की सभ्यता को किस प्रकार आगे बढ़ाने की हिम्मत करते हैं, जब कि 
तिलक महोदय खुद ही अपनी बात का खण्डन कर गये ? 9३4 रड 7 
तिलक महोदय ने जिस प्रकार अपनी प्रथम पुस्तक 'मृगशीषं' में वेदों से ज्योतिष्‌-सम्बन्धी घटनाएँ निकालने में 
भूले की हैं; उसी प्रकार दूसरी पुस्तक 'उत्तरध्रव-निवास' में भी उन्होने दो बड़ी गलतियां कर डाली हैं । एक गलती 
` यह है कि उन्होंने आयों का उत्तरध्रूव से यहाँ आता सिंध किया। और दूसरी गलती तो यह है कि उन्होंने युगों की 
लम्बी लम्बी संख्याओं को पौराणिक कह दिया और युगों के द्वारा ज़ो सृष्टिसेवत्‌ कायम होता है, उसकी परवाह नहीं 
की, प्रत्युत सृष्टि उत्पत्तिकाळ को मी ध्रुव के हिमपात के साथ ही जोड़े दिया है; किन्तु आपका 'उत्त रंध्र. वनिवास' 
अब अमान्य हो गया है । इस सिद्धान्त के खण्डन में अब तकः तीन बिद्वानों.ने तीन: हत्वपूर्ण ग्रन्थ लिखे हैं । जिनसे 
` स्पष्ट हो-जाता है कि आर्यो का आगमन उत्तरध्र_व से नहीं हुआ। जब उत्त रक्|व-निवास का मुल सिद्धान्त ही गलत 


"हों गयां, तो युगगणना और १२००० देववर्षो की बात पर अब उनके कुछ भी असर नहीं रहा । 
| उत्तरभुवनिवास की अमान्यता. | 


तिलक महोदय के लिखे हुए 'उत्तरध्रव-निवास' ग्रन्थ काः खण्डन : करने के लिए बाबू उमेशचन्द्र 5 ने 
अमानवेर आदि जन्मभूमि' ओर बाबू अविनाशचन्द्र दास एम० ए०, बी७ एल० नें 'ऋग्ेदिक इंडिया? और नारायण 
मवानराव पावगी ने 'आर्यावताँतील आयोची जन्मभूरमि' बड़ी योग्यता से लिखा है। तीनो ग्रन्थकार कहते हैं, कि तिलक 


उत्तरध्र्‌ व निवास को अमास्यता 


महोदय ने भुल की है । यहाँ हम तीनों ग्रन्थों से एक एक वाक्य लिखकर दिखलाना चाहते हैं कि वे किस प्रकार 
लो. तिलक की पुस्तक का खण्डन करते हैं। 'आर्यावर्तातील आर्या ची जन्मभूमि' में पावगी महोदय कहते हैं, कि 'तिलक 
ने अपने ग्रन्थ में लिखा है कि [6 is clear that this Sonia juice was extracted and purified 
at night during the Atiratra sacrifice (in the Arctic) and Indra was the only 
deity to whom the libations were offered in order to help inthis fight with the 
Asuras, who had taken shelter with the darkness of the night.’ 


अर्थात्‌ उत्तरध्नुव में अतिरात्रयज्ञ के समय रात्रि में सोमरस निकालकर साफ किया जाता था और असुरो का 
पराभव करने के लिये इन्द्र को सममित किया जाता था, परन्तु उत्तरध्रुव में तो सोमलता होती ही नहीं । बह तो 
हिमालय में होने वाली चीज हैं, क्योंकि अनेक जगह लिखा है, कि वह मुन्जवान्‌ पर्वत पर होती है । वह मुम्जवान्‌ 
पर्वत हिमालय का ही भाग है । इसलिए उत्तरध्रू वनिवास का सिद्धान्त सच्चा नहीं है।' यह एक ऐसा प्रमाण है, जिसने 
उस थियरी का खंडन कर दिया है, जिसके कि द्वारा तिलक महोदय उत्तरश्र,ब में आयो का तिवाप्त सिद्ध करते हैँ । 
ऊपर के प्रमाण से तो यह नतीजा निकलता है, कि आर्य वहाँ हुए जहाँ सोमलता होती थी । 


अविनाश बाबू अपने 'ऋग्वेदिक इंडिया' में लिखते हैं, कि 'वेद उस समय बने, जब सरस्वती नदी हिमालय से 
बहकर सीधी समुद्र को जाती थी । उस समय राजपूताने का मरुस्थल समुद्र हो रहा था! *। इस समय सरस्वती नेदी 
का पता भी नहीं है । वह जब बहती थी, उस समय इस ऋवां के कहनेवाले उत नदी को देखते थे । समुद्र कितने, 
दिन तक रहा, सरस्वती उसमें बहकर गिरती थी, उसको कितना समय हुआ और समुद्र तथा सरस्वती को सूखे हुये 
कितने दिन हुए ? यदि समुद्र और सरस्वती एक ही समय में सूखे हों तो अविनाश बाबू की राय में उक्त घटना को 
हुए कम से कम हजारों लाखों वर्ष हो गये % । अविनाश बाबू के कथनानुसार लाखों वर्ष पूवे आर्य लोग उस जगह 
पर थे, जहाँ सरस्वती नदी और राजपूताने का समुद्र लहरा रहा था । इस तरह अविनाश बाबू ने भी उत्तरध्रूबो- 
त्पत्ति के सिद्धान्त का खण्डत कर दिया और सिद्ध कर दिया, कि आर्यलोग लाखों वर्ष पूवे आर्यावर्त में ही रहते थे। 


बाबू उमेशचन्द्र विद्यारत्त कहते हैं कि 'तिलक महोदय का मत संशोधन करने के लिए हम गत वर्ष उतके घर 
गये और उनके साथ पाँच दिन तक इस विषय में बहस करते रहे । उन्होंने हमसे सरलतापूर्वेक 'कह दिया कि हमने 
मूल वेद नहीं पढ़े-हमने तो केवल साहब लोगों के अनुवाद पढ़े हैँ. । इस एक ही वाकय में उन्होंने यह कह डाला कि 
वेदों के द्वारा तिलक महोदय का निकाला: हुआ यह सिद्धान्त कि आर्यलोग उत्तरध्रूव के निवासी हैं विश्वासयोग्य नहीं 
हैं । क्योंकि जो आदनी जिस पुस्तक को समझ ही नहीं सकता, वह उसके अन्दर की बात कसे जात सकता है ? 
और केसे उसके आधार पर अनुसंधान कर सकता है ? इन तीनों विद्वातों ने इतना ही नहीं लिखा, किस्लु अपने ्न्यों 
में पचास से दो सौ पृष्ठों तक का सारा स्थान लो० तिलक के सिद्धान्त के खंडन में रोक दिया है । 


बेदों में सोम किस वस्तु को कहा है और सरस्वती किस पहाड़ से निकल कर किस समुद्र में गिरती हैं, इसका 

बर्णन हम यहाँ नहीं करना चाहते । हम तो यहाँ सिफ मही बतास दा गा तलि हम यहाँ तहीं करना चाहते । हम तो यहाँ सिर्फ यही बतलाना चाहते हैं, कि जिस रीति का अर्थं तिलक महोदय 
+ A sea actually covered a Very large portion of modern Rajputana. Bis Rik clearly 
indicates that atthe time of its composition, the Tiver Saraswati used to flow from the 
Himaliya directly to the Sea, —Rigvedic India, 9. 7 « 
x If the disappearance of the Saraswati was synchronous With that of the sea, then the 
event. must have taken place some tens of thousands of years 880५ if not hundreds of 
inousands or millions. & —Ibid, 9.7. 


१२ 


९० वेदिक सम्पत्ति 


को प्रिय था, उसी ढंग से अर्थ करनेवाले पाश्चात्त्य शिष्यगण उनको मिल गये, जिन्होंने सिद्ध कर दिया कि सोमलता 
उत्तरभ व में नहीं होती, अतः वेदों में उत्तरश्रूव के सोमयाग का वर्णन नहीं हो सकता, क्योंकि लाखों वर्ष पूर्व आये- 
लोग राजपूताने के समुद्र में सरस्वती को गिरते हुए देखते थे । तात्पर्यं यह कि लाखों वर्ष पूर्व आर्यलोग वहाँ थे, जहाँ 
सोमलता थी, सरस्वती नदी थी, और राजपूताने का समुद्र था । इन वर्णनों से दो बातें सामने आई--एक तो प्रह कि वेद 
लाखों वर्ष के पुराने सिद्ध हुए । दूसरी यहे कि भार्यो का उत्तरध्रूव में निवास सिद्ध न होकर भारतवर्ष में सिद्ध हुआ । 


अब रहा दूसरा प्रश्‍न जिसके विषय में लो० तिलक ने लिखा है कि 'यह देववर्षं और मनुष्यों की वर्षसंस्या का 
गड़बड़ पौराणिक है-बेबुनियाद है । इसको देववषं कहना भूल है । हमारी की हुई १२००० हजार वर्ष की ही गिनती 
ठीक है। यह वह वर्षसंख्या है, जो हिमपात आरम्भ होने से आज तक की होती है'। इस पर हम कहते हैं कि यह॒युगों 
की संख्या है, हिमकाल की नहीं । 


युगगणना ओर मनुष्योत्पत्तिकाल 


यद्यपि लो० तिलक ने अपनी पहली पुस्तक 'ओरायन' का खण्डन दूसरी पुस्तक 'आर्यो का उत्तरध्रवनिवास' के 
द्वारा कर दिया है, पर इसमें उन्होंने बहुत ही आक्षेपयोग्य यह बात लिख डाली है, कि युगों की लम्बी लम्बी 
संख्याएं पौराणिक हैं, वेदिक नहीं । श्रोर १२००० देव-वषों की जो संख्या मिलती है, वह उसी समय की सूचक है, 
जिस समय उत्तरध्रू व में हिमपात हुआ था, किन्तु हम देखते हैं कि यह संख्या सृष्टर-उत्पत्ति और मनुष्य-उत्पत्ति से 
सम्बन्ध रखती है, इसलिए हम यहाँ इसका भी निर्णय कर लेना उचित समभते हैं । मनुष्य कब पंदा हुआ, इस 
बिषय में तीन प्रकार के विचार पाये जाते हैं-“- (१) घामिक सम्प्रदायो के अनुसार, (२) वैज्ञानिकों के अनुसार 
और (६) वेदिक आयों के ज्योतिष्‌ और ऐतिहासिक विश्वासों के अनुसार । हम यहां क्रम से तीनों का विचार करते हैं। 


साम्प्रदायिक मनुष्योत्पत्तिकाल 


धामिक सम्प्रदायों में इस समय हिन्द, पारसी यहूदी, बौद्ध, ईसाई और मुसलमान ही प्रधान हैं । शेष जितने 
मतमतान्तर हैं, सब इन्हीं की शाखा, प्रशाखा अथवा मिश्रण हैं । आर्यो और पारसियों के यहाँ सृष्टिकाल वही मानो 
जाता है, जो हमारे देनिक संकल्प से सिद्ध होता है। १२००० दिव्य वर्षो का देवी समय पारसियों के यहाँ भी माता 
जाता है । यह सिवा आयों की चतुयुंगी के दूसरा कुछ नहीं है । आर्यो की बारह हजार दिव्य वर्षों की एक चतुयुं गी 
संबंमान्य और जगत्प्रसिद्ध है । बौद्धों के यहाँ भी यही माना जाता है । इस तरह से प्राचीन आर्यो का इस विषय में 
मतमेद नहीं है । अब यहूदी, ईसाई ओर मुसलमानों के मत से केवल एक ही समय शेष रह जाता है, जो बाईबल के 
पुराने अहदनामे में इस प्रकार दिया हुआ है-- 
आदम से नोआ तक ११ पीढ़ी........................ २२६२ वर्ष 
नोआ के पुत्र शेम से इबराहिम तक ११ पीढ़ी १३१० वर्ष 


योग ३५७२ वषं 
इबराहिम कब हुआ इसनें जरा-सा मतभेद है । डॉक्टर स्पीगल कहते हैं कि वह्‌ ई० सन्‌ पूवं १६०० में हुआ। 
इनके अनुसार इब्राहिम को हुए आज तक ३८२६ वर्ष होते हैं, किन्तु अन्य विद्वान आदम का समय आज से ६६६३ 
वर्ष पूवं बतलाते हैं । इस हिसाब से इबराडिम को हुए आजतक ३४२१ वष होते हैं। दोनों का मध्यभाग यदि 


६००० वर्ष मात लें तो आदम को हुए आजतक (३५७२+ ३६००) ७१७२ वर्ष होते हैं। बस, संसार . के ये 
घामिक सम्प्रदाय इससे आगे नहीं जाते । 


मनुष्योत्पत्ति-काल ९१ ` 
वैज्ञानिक मनुष्योस्पत्तिकाल 


इसके बाद वैज्ञानिकों का नम्बर है । यह समुदाय संसार की उमर बड़े संकोच के साय आगे बढ़ाता है । अभी 
ऊपर हम जिस बाईबल-काल को लिख आये हैं, उसी मार्ग से विज्ञानवेत्ताओं को आना पड़ता है। क्योंकि वे ईसाई 
मातापिता की गोद से पलकर बाहर आते हैं । जब कोई विद्वानु किसी नवीन ढूँढ तलाश से कुछ समय निश्चित भी 
करता है, तो चालाक पादरी प्रश्‍न करने लगते हैं, कि वया प्रमाण है कि तुम्हारा अनुमातत अच्चुक है--बिल्कुल ही सत्य 
है ? और क्या प्रमाण है कि तुमने अपनी इस कल्पना में धोखा नहीं खाया ? इत्यादि । ऐसी दशा में बहुत सी 
बांधाएँ पड़ जाती हैं । बाधाएं, यदि शुद्ध हृदय से डाली जाँय तो बुरी नहीं है, पर दुराग्रह और हठ से बाधा डालना 
बहुत बुरा हैं । जो हो, वंज्ञानिकों ने बड़ी बहादुरी से अपने संकीर्ण मागं से निकल कर नवीन ढूंढ तलाशों के द्वारा, 
अच्छे से अच्छे हिसाबों के साथ अपने अपने मत प्रकट करके बतळाते की चेष्टा की है कि पृथ्वी की आयुं कितनी है 
और मनुष्य प्राणी को उत्पन्न हुए कितने वषं हुए । विज्ञानवेत्ताओं ने इस विषय को कई प्रकार से हल किया है। किसी 
ने सूर्यंताप से, किसी ने समुद्र के क्षारजळ से, किसी ने जमे हुए पृथ्वी के तहों से और किसी ने रेडियम आदि तत्त्वों 
की सहायता से । इन विद्वानों की सूझ और परिश्रम पर प्रसन्नता होती है, पर साथ में उतना ही दुःख होता है, 
जब देखते हैं कि इन सब के विचार परस्पर नहीं मिलते । विचारों का न मिलना इस बात की बड़ी स्थूल और 
प्रभावशाली दलील है, कि इनमें से सच्चे सिद्धान्त का प्राप्त करता सहज नहीं है । 


आर्थर होम्स (Arthur Holmas, B. Sc., A. ६. 0. 5. ) नामी विद्वान्‌ ने "पृथ्वी की आयुः 
(The Age of the Earth) नामी, इस विषय की एक बहुत ही उत्तम पुस्तक लिखी है और 'हापंर एण्ड 
ब्रदस? नामी लन्दन की एक कम्पनी ने छपाकर प्रकाशित की है । पुस्तक सर्वाङ्ग उत्तम है, और थोड़े में इतिहास के 
साथ इस बात को बतला देती है, कि अब तक कितने लोगों ने, प्रकारों से, कब कब, किस-किस पुस्तक के द्वारा, इस 
विषय का कया बया वर्णन किया है । पुस्तक के एक बार आद्योपान्त पढ़ने ही से मनुष्य इस विषय में अप-ट्रु-डेट हो 
जाता है । किन्तु दुःख है कि परिणाम संतोषदायक नहीं होता--सवंत्र वही अनैक्यं और मतभेद का साम्राज्य है । इस 
विषय के विज्ञानवेत्ताओं ने अनेक प्रकार से पृथ्वी की आयु का अन्दाजा लगाया है । इनमें सूरयंताप, भूताप, समुद्रक्षार, 
मौगमिक प्रकार और रेडियो एक्टिबिटी के द्वारा जो आयु अनुमानित की है, वह्‌ इस प्रकार है— 


सूयंताप के द्वारा १८ से २० मिलियन वर्ष । 
भूताप के द्वारा २० से ६० मिलियन वषं । 
समुद्रजल के द्वारा १०० मिलियन वर्ष । 

भूगर्भ के द्वारा १०० मिलियन वषं । 

५. रेडियो एक्टिविटी के द्वारा ३७० मिलियन वर्ष । 


< 


एक मिलियन दश लाख का होता है । ग्रन्थकार ने उक्त समयों को विस्तार के साथ लिखा है। इन भिन्न मिन्न 
समयों से तीन बातें पाई जाती है--(१) एक रीति का निकाला हुआ समय दूसरी रीति से नहीं मिलता | (२) सब 
समयों में अब तक सन्देह है । निश्रान्ति कोई नहीं है। (३) सब कमी की ओर से अधिक की ओर जा रहे हैं। ये तीनों 
बातें एक होकर यह अभिप्राय प्रकट करती है, कि उक्त समय विश्वास के योग्य नहीं हैं। विश्वास योग्य न होने का कारण. 
स्पष्ट है कि ये सब आपस में नहीं मिलते, इसलिए ये समी सिद्धान्त अमान्य हैँ। हमारी इस बात कोग्रन्थकार नेमी | 
स्वीकार किया है। वे कहते हैं कि इन समस्त मतों में रेडियो एक्टिबिटी और भूगर्मशास्र के मत कुछ विश्वास के योग्य हैं 
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शेष सब त्याग कर देने योग्य हैं *। उक्त दोनों में भी वे मूगर्मशात्र को ही महत्त्व देते हैं और दूसरे को खारिज 
करते हैं ( । ये भूगर्भशा्र के प्रमाणों को कुछ अधिक विश्वस्त समभते हैं | अन्यत्र भी हम देखते हैं कि वत्तेमान 
विद्वन्मण्डली भूगर्भशाख्र पर ही भरोसा करके पृथ्वी का आयुसम्बन्धी विचार चलाती है । इवोल्यूशन थियरीवाले भी 
इसी का सहारा लेते हैं, अतः यहाँ हम थोड़े में, स्थूळ रूप से, यह दिखलाना चाहते हैं, कि जिस रीति से भूगभंशा्री 
भूस्तरों के द्वारा पृथ्वी की आयु का अन्दाजा करते हैं, वह नितान्त भ्रामक है । 


पृथ्वी का एक परत कितने दिन में बनता है, यह जानना तो बड़ी दूर की बात है, पर एक परत कहते किसे 
हैं, यह जानता भी बड़ा कठिन है । सभी जानते हैं कि वर्षा के कारण पृथिवी में एक स्तर प्रतिवर्ष पड़ जाता है। वह्‌ 
कितना पतला होता है और स्थान स्थान में उसके कितते भेद हो जाते हैं यह भी सब जानते हैं, किन्तु कई वर्ष के 
बाद जब हम कोई कुवाँखोदने लगते हैं तो हमें रेत, कङ्कूड़, काली मिट्टी और सफेद मिट्टी श्रादि के अनेक परत दिखते 
हैं, जो एक फुट, दो फुट, चार फुट आदि के मोटे होते हैं, परन्तु उन पतले स्तरों का कहीं नाम निशान भी देखने 
को नहीं मिलता, जो प्रतिवर्ष बनते हैं वे बारीक स्तर कहाँ गये ? इसका यही उतर है, कि पृथिवी के दबाव से कई 
एक वर्ष के बाद ये पतले पतले स्तर एक हो गये । इसी तरह पृथिवी के अत्यन्त नीचेवाले चट्टान, जिनको Meta 
morphic R०९७ कहते हैं, वे भी दबाव और उष्णता के कारण पिघलकर एक हो गये हैं । ऊपर जो अंगरेजी 
का शब्द दिया गया हैं, उसका अर्थ ही यह होता है, कि वे रूपान्तरित हो गये हैँ । ये दोनों उदाहरण हमारे सामने 
हैं । एक को हम हर साल देखते हैं और दूसरे को विद्वानों ने समझ बुझकर लिखा है । दोनों तजुरबे यह बतलाते हैं 
कि पृथिवी के स्तर ज्यों के त्यों नहीं रहते । उनके रूपों में फरक पड़ जाता है । अब देखना चाहिये कि रूपों का भी 
कोई सिद्धान्त है या नहीं । एक ही गाँव में एक कुवाँ खारा है दूसरा मीठा है (एक में तह बाळू की है तो दूसरे में 
उतनी ही गहराई पर लाल मिट्टी की (ऐसी दशा में यह नहीं कहा जा सकता कि सब स्तर समान लेविल पर हैं । 
यह भी तहीं कहा जा सकता कि सब की मोटाई समान है। और यह भी नहीं कहा जा सकता कि सब में एक ही वस्तु 
विद्यमान है । ऐसी दशा में यह कभी नहीं अनुमान किया जा सकता कि .जो स्तर यहाँ इतने दिन में हो पाया होगा, वही 
दूसरी जगह भी उतने ही(दितों में हो सका होगा । बर्फ की तहों की जाँच से विद्वानों ने निश्चय किया है कि बर्फ संसार 
में संत्र एक ही समय में नहीं पड़ा । यह एक दूसरी अड्चन है जो उस पहिली दिक्कत को दूना कर देती है। अतएव जहाँ 
वाषिक स्तरों का पता न हो, जहाँ पुराने से पुराने मोटे स्तरों का भी पता न हो ओर जहाँ एक प्रकार की समानता भी न 


* Of the various methods which have been devised to solve the broblem of the earth’s 
age, only two, the geological and the radioactive, have successfully withstood the force of 
destructive criticism. ‘The other arguments may be dismissed without further discussion, 


as 
in every case their cogency has been vitiated by the detection of a fundamental error. 


—The Age of the Earth, 9. I66. 


x The fundamental assumptions on which the arguments are based cannot both be 


right. One of them must be rejected.—We now turn with double interest to the geological 


estimates.—With the acceptance of reliable time-scale, . geology Will have gained an invaluable 


key to further discovery. In every branch of the science its mission wil 

correlate,and with its help a fresh light will be thrown on the more facinating problems of 

the Earth and its Past. —iIbid, Pp. I67, I70 and I76. 
f “The geological period is difficult to establish with certainty? 

हट  —The Age of the Earth, 9. I59. 
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हो, वहाँ थोड़े से स्थानों की जाँच से सारी पृथिवी की आयु का अन्दाजा करना कितना कठिन है, यह सहज ही अनुमान _ 
किया जा सकता हैं । पतले तहों का मोटे तहों में लीन हो जाना और हर जगह की समानता, ये दोनों ऐसी बातें हैं जिनके. 
कारण कभी मी भूगर्भशासतर का निकाला हुआ समय सत्य नहीं हो सकता । यही कारण है कि 'वृचियी की. आयु! नामी | 
पुस्तक का लेखक, भूगर्भशाखतर के सिद्धान्तो को मानता हुआ भी कहता है कि भूगर्मंशञा्र की मर्यादा भी निश्चयात्मक नहीँ 
है †। चलो छुट्री हुई। जिस पर इतना भरोसा था, वह भी अनिश्चित निकला । इस तरह से वैज्ञानिक समय भी 
संतोषनकारक न ठहरा । 

पृथिवी की उत्पत्ति का तो यह्‌ हाल है, अब जरा मनुष्योत्पत्ति काळ को भी देखिये । मनुष्योत्पत्ति-काल में इससे 
भी अधिक मतों और अनेकताओं की भरमार है । 'हाम्संवर्थ हिस्ट्री ऑफ दी वहई' के योग्य सम्पादकं ने मनुष्य की 
उत्पत्ति-काल को एक लाख वर्ष का माना है । विकासवाद में कई विद्वानों के मत से ८ लाख वर्ष माने गये हैँ । अभी हाल 
में एक जूता मिला है, जिसको देखकर वंज्ञातिक लोग मनुष्योत्पति-काल को ६० लाख वर्ष से मी पूर्व का मानते हैँ । ऐसी 
दशा में ऐसे मतानैवय के कारण वैज्ञानिकों का निकाला हुआ मनुष्योत्पत्ति-काल मी सन्तोषकारक नहीं हो सकता, 
इसलिये आगे हम वेदिक आर्यों के मत से देखता चाहते हैँ कि मनुष्योत्त्ति का ठीक ठीक काल कितना हैं । 
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जिस प्रकार बाईबल मनुष्योत्यत्ति-काल बताने में असमर्थ है, उसी प्रकार पाश्चात्य वैज्ञानिक भी परथिवी की 
आयु और मनुष्योत्पत्ति-काल निकालने में हताश हो रहे हैं, इसलिये मनुष्योत्पत्ति-काल और पृथिवी की सच्ची 
आयु कल्पना के आधार से निकल ही नहीं सकती । इनका सच्चा हिसाब कल्पना से नहीं, प्रत्युत आयोँ के सृष्ट्रिसंबत्‌ 
से ही ज्ञात हो सकता है, परन्तु युगों के द्वारा जो सुष्टिसंवत्‌ और मनुष्योत्पत्तिकाल कायम होता है, उसकी परवाह 
तिलक महोदय, श्रीयुत चिन्तामणि विनायक वेद्य और श्रीमाच्‌ मिश्रबस्धुओं ने नहीं की । उन्होंने इस सच्चे सिद्धान्त 
को छोड़कर विदेशियों की कल्पना का हीं सहारा लिया है, इसीलिये उनके सिद्धान्त निर्ज्न्त नहीं ठहरते । बिना 
सुष्टिसंवत्‌ की गणना का सहारा लिये मनुष्योत्पत्ति-काल निश्चित ही नहीं हो सकता, इसलिये यहाँ हम पहिले 
सृष्टि-उत्पत्तिकाल देकर तब मनुष्योत्पत्ति-काळ का वर्णन करेंगे । 

कोई आदमी यदि किसी की आयु जानना चाहे तो उसे चाहिये कि वह उसके जन्मपत्र को देख ले और उस पर 
विश्वास करे । उसे यह उचित नहीं है कि वह जिसकी उमर जानना चाहता है, उसके जन्मपत्रकी परवाह न करें, किन्तुं 
उसके दाँत आँख डॉक्टर को दिखला कर उसकी उभर निश्चित करे । हाँ, यदि कुण्डली न हो, तो वेसा करता अनुचित 
नहीं है। जिन देशों के पास पृथिवी और मनुष्योत्पत्ति का जन्मपत्र नहीं है, वे भले डॉक्टरों से उसकी आयु का 
अन्दाजा करावें, पर हमारे देश में तो सृष्टि-उत्पत्ति, पृथिवी-उत्पत्ति और मनुष्योत्पत्ति का जन्मपत ओर रोजनामचा 
बना बनाया रकखा है, अतः हमको बिल्कुल जरूरत नहीं है कि हम उसको हटाकर डॉक्टर की कल्पना पर विश्वास करे । 

आगे हम आर्यो के वेदिक संवत्‌ की पड़ताल करते हैं और देखते हैं कि उससे मनुष्योत्पत्ति-क्राल कब ततिश्चित 
होता है । आयां का बैदिक संवत्‌ हिन्दुओं, पारसियों, स्कंदनेवियनों और बेबिलोनियावालों में एक समान ही ता 
जाता है और हिन्दुओं के देनिक सङ्कल्प में रोज पढ़ा जाता है। सङ्कूह्प का सारांश इस प्रकार है--'द्वितीयपराद्ध 
बैवस्वतमन्वन्तरे अष्टाविशति कलो युगे ५०३० गताब्दे' अर्थात्‌ यह्‌ वैवस्वत मनु का अद्ठाईसवाँ कलि है, जिसके 
५०३० वर्ष बीत चुके हैं । ब्रह्मा के एक दिन को कल्प अथवा सृष्टि-समय कहते हैं । यह कल्प १४ मच्वन्तरों अथवा 
एक सहन चतुयु गियों का होता है। अब तक छे मन्वन्तर बीत चुके हैं । एक मन्वन्तर लगमग ७१ चतुय गियों का 
होता है । वैवस्वत मनु की २७ चतुयुगी बीत चुकी हैं । अट्ठाईसवीं में भी (कृत, त्रेता और द्वापर) तीन युग. दीत 
चुके हैं। चौथे कलि के भी ५०३१ वर्ष बीत छुके हैं । गणित करके देखा गया है कि इस गणना के अनुसार सृष्टि- स 
उत्पत्ति को अब तक १९७२६४००३० वर्ष वीत चुके हैं । 2 
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पारसियों के विश्वांसानुसार संसार की स्थिति का समस्तकाल १२००० वर्ष है* । हमारे शास्रं में लिखा है कि 
हमारी एक चतुयु गी देवताओं के १२ हजार वर्षो की होती है । क्योंकि तैत्तिरीय ब्राह्मण ३।६।२२ में ही लिखा हुआ 
हैं कि 'एक वा एतद्देवानामहः यत्संवत्सरः’ अर्थात्‌ जो संवत्सर है वह देवताओं का एक दिन है । पारसियों के यहां भी 
वही लिखा है कि तएच अथर मइन्यएन्ते यतयरे' अर्थात्‌ जो देवताओं का दिन है वह हमारा एक वर्ष है । इस जन्द 
भाषा के वाकय का संस्कृतवाक्य--'ते च अहरं मन्यन्ते यद्वर्षम्‌ ” बनता है, अतः देवों का एक वर्ष हमारे ३६० वर्षों 
के बराबर और १२००० देवर्ष हमारे ४३२०००० वर्षो के बराबर होते हैं । यह संख्या एक महायुग अर्थात्‌ एक 
चतुयु गी की है । इसी पर तीन शून्य और रखने से सृष्टिकाल हो जाता है । इसी तरह उपर्युक्त पारसियों के१२००० 
देववर्षो पर भी केवल तीन शून्य रखने से सृष्टि-समय निकलता है *। 

वेबिलोनियावालों के यहाँ भी यही गिनती जारी है । इस विषय में 0!।०० ०£ the Week अर्थात्‌ 
सप्ताह की मौलिकता' शीर्षक बहुत ही विचारपूर्ण लेख महाशय शाम शास्त्री ने ७0098 ०£ tbe Bhandarkar 
Institute, Vol. IV, Part I, ए] ।922 में लिखा है । आप लिखते हैं कि 'हमारे सूर्य सिद्धान्त में जिस 
प्रकार दश स्वर का एक श्वास, छै श्वास की एक विनाड़ी, साठ विनाड़ी की एक नाड़ी और साठ नाड़ी का दिन लिखा 
है; उसी तरह बेबिलोनियन लोगों में भी सास, सर और नेर की गिनती है। यह सास, सर और नेर, श्वास, स्वर 
और नाड़ी का ही बिगड़ा हुआ रूप है। रॉबर्ट ब्राउन कहते हैं कि 'वेबिलोनियावालों का विश्वास है कि उनके दश 
राजाओं ने १२० सर राज्य किया । वेरोसस (3९0808) के मतानुसार एक सास ६० वर्ष का, एक नेर ६०० 
वर्ष की, और एक सर ३६०० वर्ष का होता है। ३६०० को २१० से गुणा करने पर ४३२००० होते हैं । यह्‌ 
कलियुग की वर्षसंख्या है? »८ । 

वेबिल्लोनियावालों के अनुसार और स्कन्दनेवियावालों के यहां † के अनुसार कलियुग की गिनती का तथा 
पारसियों के अनुसार चतुयूंगी की गिनती का प्रमाण मिलता है, इसलिये सिद्ध है कि आर्यो की युगगणना और 
कल्पसंख्या ऐतिहासिक है और सत्य सिद्धान्त पर रची गई है। 


" * The Persian sages led by Zoroaster believed that the total duration of the world’s 
existence was limited to I2,000 years, — The Age of the Earth, p 3. 


xX According to the Suryasiddhanta [ -II-I2 ] ten long syllables or Svaras= One 
respiration or Shwasa, six Shwasas or respirations = one Vinadi, sixty Vinadis =one Nadi, 
sixty Nadis=one day, that is the time taken to pronounce I0 x 6x 60x 60 -- 2,6,000 syllables 
is equivalent to a day of 24 hours, : 

The Babylonion figures like those of the Hindus 6 or ]0 and the multiples of 6 and ]0 
and their squares, and the terms employed by the Babylonion to name them are Sar [ 3600 ], 
Soss | 60 |, and Ner [ 60) J which seem to be identical with Hindu terms, Swara, Shwasa, 
and Nadi. E 

Robert Brown says—This stellar and originally solar Ram stands at the head of the l0 
antediluvian Babylonion kings whose reigns divide the circle of the ecliptic and who are said 
to ‘have reigned I20 Sars (432,000 years). In Akkad 60 was the unit and according tO 
Berosos the time-periods were a Soss [ 60 years ], Ner [ €0x0=600], and a Sar [ 600 x 60 
= 3,600 ] 3,600 ५ ।20=432,060. क न 

- fAccording to the Edda, Walhall has 450 gates, if this number be multiplied by 800, 


the number of Finheriers who can march out abreast from each gate, the product will be 


वेदिक मनुष्योत्पत्तिकाल 


प्रकरण में लिखा है कि ऋग्वेद के अक्षरों से प्रजापति ने १२००० वृहती छन्द (प्रस्येक ३६ अक्षर का) बनाये । अर्थात्‌ 
ऋग्वेद के कुल क्षक्षर ४३२००० हुए | इसी तरह यजु० के 5००० और साम के ४००० मिलकर १२००० के भी वही 
४३२ श ० अक्षर हुए । इनके जब पंक्ति छन्द (४० अक्षर का) बनाते हैं तो १०८०० छन्द होते हैँ । उतने ही यजु और 
साम के भी होते हैं । एक वर्ष के ३६० दिन और एक दिन के ३० मुहूते होने से वपंक्रे १०८०० मूहुते हुए । यहाँ मुहूत 
से लेकर वर्ष, युग और चतुयुं गी आदि की समी संख्याएँ बतला दी गई हैं । ऊपर हम बतला आये हैं कि आयो में ही 
नहीं, प्रत्युत पारसी, स्केंडितेविया और बेबिछोनिया के लोगों तक में कलि की और चतुयु गी की संख्या मौजूद है। 
तैत्तिरीय में एक दिन का एक वर्ष लिखा हुआ है और शतपथ का वर्णन वेदों के अक्षरों द्वारा मुहूत से लेकर चतुयु गी 
तक की गिनती बतला रहा है । ऐसी सूरत में कैसे कहा जा सकता है कि युगों की लम्बी लम्बी संख्याएँ पौराणिक 
गपोड़े हैं ? स्वयं वेद में ही लिखा है कि 


कियता स्कम्भः प्रविवेश भुतं कियदू भविष्यदन्वाशयेस्य । 
एकं यदङ्गमक्ृणोत्सह्रधा कियता स्कम्भः प्रविवेश तत्र ॥। (अथवं १०।७।६) 


अर्थात्‌ भूत-मविष्यमय कालल्पी घर, एक सहस्र खम्मों पर खड़ा किया गया है। इन खम्बों के अलद्कू'र से एक 
कल्प में होनेवाली एक सहस्र चतुयु गियों का वर्णन किया गया है। अथववेद ८।२।२१ में एक कल्प के वर्षो की संख्या 
इस प्रकार बतलाई गई है-'शतं ते अयुतं हायनान्हर युगे त्रीणि चत्वारि कृण्मः” अर्यात्‌ सो अयुत वर्षों के 
आगे दो, तीन और चार की संख्या लिखने से कल्पकाल:निकळ आवेगा। अबुत दश हजार का होता है। इस लिये सौ 
अयुत, दश लक्ष के हुए । दश लक्ष के सात शून्य लिखकर उनके पहिले दो तीन चार लिखते से४३२,००,००,००० वर्ष 
होते हैं । यह संख्या एक हजार चतुयुं गियों की है । इसी को एक ब्राह्म दिन या एक कल्प की संख्या कहते हैं। यजुर्वेद 
३०।१८ में चारों युगों के नाम इस प्रकार हैं--'छृतायादिनवदर्ष त्रेतायै कल्पिनं द्वापरायाधिकल्पिनमु आस्कन्वायं 
सभास्थाणुम्‌ ।' इसका अर्थ तैत्तिरीय ४।३।१ में इस प्रकार है-'कुत़राय सभाविनमु त्रेताया आदिनवदशं द्वापराय 
बहिस्सदं कलये समास्थाण्‌ ।' 


यहाँ तक हमने यह दिखलाया कि चारों युगों और उनके दीर्घ समय का वर्णन वेद, ब्राह्मण, उपतिषद्‌ आदि 
प्राचीन आर्य ग्रन्थों में वणित है और ईरान, स्केडिनेविया और बेबिलोनिया आदि विदेशियों के यहां मी पाया जातां 
है, इसलिये यह लम्बी संख्या मन-गढ़न्त नहीं है-पौराणिक नहीं है। आगे हम यह दिखाने का यतन करते हैं कि 
यह संख्या ज्योतिष्‌ के सिद्धान्तो पर कायम है । हमने अब तक आयं-अ्योतिषू ग्रन्थों से जितने प्रमाण प्राप्त किये हैं, 
वे यहाँ लिखते हैं और आशा करते हैं कि विद्वाद इस विषय पर अधिक विचार करने की कृपा करेंगे । 


432,000 which forms the very elementary number for tbe ‘so frequently-named ages i व आग EN the 
world or Yugas. adopted both in the doctrine of Brahma and Buddha, of which the one now 
in course will extend to 432,000 years, the three preceding ones corresponding to the number 
multiplied by 2, 3 and 4. - 

Five hundred and forty doors, I believe to be in Walhall. Bight hundred Enheriers can 
go out abreast when they are to fight against the Ulfven (the wolf). Here is meant the fatal 
encounter with Fenris Uifven at the end of the world, when Odin, at the head of 432,000 
armed Einheriers takes the field against them. 4 728 के ce र 
—Theogony of the Hindus, pp. I07 and I08. 


ध वैदिक सम्पत्ति 


ज्योतिष्‌ द्वारा युगों की गणना 
युगों का अ,रम्म ग्रहों के तारतम्य से होता है। 'आयों के ज्योतिपूशाख्र का इतिहास' नामी पुस्तक के पृष्ट १८० 
में ज्योतिपूशाख्र के अद्वितीय पण्डित शद्कर बालकृष्ण दीक्षित लिखते हैं कि 'सूर्य सिद्धान्त और प्रथम आर्यभट्ट के मत से, 
वतमान कलि के आरम्भ में सूर्यादि सातों ग्रह एक ही स्थान में थे अर्थात्‌ उनका मध्यम भोग था । ब्रह्मागु्त और 
दूसरे ग्रायेभट्ट के मत से सातों ग्रह कल्पारम्म में एकत्र थे! । तिलक महोदय अपने “उत्तरध्रवनिवास' नामी ग्रन्थ में 
कहते हैं कि 'हमारे ज्योतिषृशाख्नियों के मतानुसार कल्प के आरम्म में, सूर्यादि समस्त ग्रह युति में थे। सम्भव है कि 
उन्होंने विपरीत गणित करके ग्रहों की सूर्यभ्रदक्षिणा के हिसाब से समस्त ग्रहों का एक सीध अर्थात्‌ युति में आवा 
निश्चित किया हो । इत दोनों विद्वानों के लेखों से प्रतीत होता है क्रि युगों के भारम्म के समथ समस्त ग्रह एक सीध 
में आ जाते हैं, परन्तु किसी ने सृष्टि के आदि में और किसी ने कलियुग के आदि में समस्त ग्रहों का युति में होना जो 
बतलाया है, उससे यह न समझ लेना चाहिये कि विद्वानों ने परस्पर विरोध पैदा कर दिया है, किन्तु यह समझना 
चाहिये कि चार कलियुगों की सम्मिलित संख्या का ही नाम सतयुग है। क्योंकि दो कलियुगों से द्वापर, तीन कलियुगों 
से त्रेता और चार कलियुगों से कृत या सतयुग होता है। कल्प, सत्ययुग से ही आरम्भ होता है, अतः समझना 
चाहिये कि वह भी कलियुग से ही आरम्भ होता है। क्योंकि कलि के दश बार बीतने का ही नाम महायुग है + । 
इसी को चतुयुं गी कहा गया है। सिद्धान्त यह है कि प्रति कलियुग के आरम्भ में अथवा प्रति सृष्टि के आरम्भ में 
सातों ग्रह, युति में होते हैं। सूर्यसिद्धान्त में लिखा है कि 
अस्मिन्‌ कृतयुगस्यास्ते सर्वे मध्यगता ग्रहाः । 
दित्ता तु पादमन्दोच्चान्मेषादौ तुल्यता मिताः । (सूये० १।५७) 
सतयुग के अन्त अर्थात्‌ ्रेता के आदि में पाद और मंदोचच को छोड़कर सब ग्रहों का मध्य स्थान मेष राशि 
में था । यहाँ त्रेतायुग के आरम्भ में मी वही स्थिति बतलाई गई है । इसका भी अभिप्राय यही है कि उस समय कलि 
के पाँचवें चक्कर पर उक्त स्थिति मौजूद थी । यहाँ यह बात एक प्रकार से निश्चित हो गई कि कलि के आदि में सब 
ग्रह एक ही युति में थे, किन्तु विचार यह करना है कि बया कभी यह्‌ बात जाँची गई ? कया कभी किसी ज्योतिषी ने 
गणित करके इस विषय को स्पष्ट किया! इसका उत्तर बड़े गवे से दिया जा सकता है कि योरोप का प्रसिद्ध ज्योतिषी बेली 
(Bailly) जिसने गणित करके उक्त घटना की जाँच की है, लिखता है कि 'कलियुग का आरम्भ ईसवी सनु से ३१०२ 
वर्ष पूर्व २० फरवरी को २ बजकर २७ मिनट ३० सेकण्ड पर हुआ था । उस समय समस्त ग्रह एक ही स्थान में थे! % । 
कितना शुद्ध, स्पष्ट और जेवा हुआ सिद्धान्त है! इसी तरह सम्‌ १८६६ ई० में जिस साल कलि को बीते पूरे 
५००० वर्ष व्यतीत हो रहे थे, मारत के बड़े बड़े पंडितों ने मी ज्योतिष्‌ के सिद्धान्तानुसार घोषणा की थी कि कलियुग का 


+ वोर्घतमा सामतेयो जुजुर्वान्दशमे युगे । (ऋ० १।१५८। ६) 


+ According to the astronomical calculation of the Hindus, the present period of the 
world, Kaliyuga, commenced 3,]02 years befor the birth of Christ on the 20th February at 
2 hours, 27 minutes and 30 seconds, the time being thus calculated to minutes and seconds. 
They say thata conjunction of planets then took place, and their table show this conjunction. 
Jt was natural to say that’a conjunction of the planets than took place, The calculation of the 
Brahmins is 80 exactly confirmed by or own astronomical tables.that nothing but actual 
observation could have given so correspondent a result. SR > 


—(Theogony of the Hindus, by Count Bjornstjerna, 9: 32.) 


= 


ज्योतिष्‌ द्वारा युगोंकी गणना 


दे 
आरम्भ सप्त ग्रहों के एकत्रित होने पर ही हुआ था । इस सिद्धान्त के सिवा ज्योतिष्‌सम्बस्धी एक दूसरा भी विचार हैं । 
जिसके अनुसार युगों की कल्पना पर अच्छा प्रकाश पड़ता है । सूर्यसिद्धान्त ३।६ में है कि "त्रिशत्‌ कृत्वो युगे भाता 
चक्र प्राषपरिलम्बते' अर्थात्‌ एक महायुग में भचक्र (राशिचक्र) पूर्वं और पश्चिम दिशा में तीन सो बार अथवा ६०० 
बार चलता है अर्थाव्‌ राशिचक्र विषुवत रेखा से पश्चिम ओर २७ अंश चलकर फिर विषुवत्‌ रेखा पर आता है ओर उस 
स्थान से पूवं की ओर भी २७ अंश तक जाकर अपने स्थान में लौट आता है । इस प्रकार एक ओर जाने में ३०० बार और 
दूसरी ओर जाने में ३०० बार अर्थात्‌ कुल ६०० बार एक महायुग में चलता है, इसलिए एक कल्प में ये चक्कर छै लाख 
बार होते हैं । इस हिसाव को महायुग में नःलगाकर कलियुग में लगाकर देखिये । महायुग का १० वाँ भाग कलि है, 
अतः करि अपनी आयु में ३० बार.एक तरफ और ३० बार दूसरी तरफ, अर्थात्‌ कुल ६० बार जाता है। इन तीस बारों 
को यदि कलि का एक मास मान लें, तो एक बार का अर्थ एक दिन होगा । अर्थात्‌ कलि की एक ओर की यात्रा को एक 
दिन और तीस बार की यात्रा को एक महीना मानना चाहिए । इस तरह वद अपने दो मास अर्थात्‌ एक ऋतु को 
६० बार में समाप्त करता है और ऐसी १० ऋतुओं में अर्थात्‌ ६०० बार में एक महायुग बीत जाता है । इन १० ऋतुओं 
का एक वर्ष मानें तो ६,००,००० बार का एक,कल्प या एक हजार वर्ष होंगे । इन्हीं एक हजार वर्षों की आयु नाग, 
गन्धर्व, किन्नर आदि सृष्टि के पदार्थों की लिखी हुई है । ये ज्योतिष्‌ के जबरदस्त हिसाव हैं, जो युगों को ज्योतिष्‌ के 
सिद्धान्तातुसार बतलाते हैं । 
एक तीसरा प्रमाणा सूर्यसिद्धान्त अ० १ का यह मी है कि 'युगे सूर्यज्ञशु्राणां खचतुष्कर दाराः । 
कुजाकिगुरशीध्रारां भगणाः पूर्वयाविनाम्‌ ।' अर्थात्‌ एक चतुयुंग में सूबे, बुध, शुक्र, मंगल, शनि और बृहस्पति 
४३२०००० भगण करते हैं । यही संख्या चतुयुं गी की भी है । इस तरह से मी युग, ज्योतिष्‌भूलक ही सिद्ध होते हैं । 
परन्तु सातों ग्रहों के एक सीघ में आने के विषय में चिन्तामणि वितायक वंद्य एम. ए, अपने 'महामारत-मीमांसा' 
नामी ग्रन्थ में लिखते हैं कि 'युगों के आरम्भ होने की ज्योतिष्‌-सम्बन्धी ऐसी स्थिति किसी प्राचीन ग्रन्थ में नहीं है। यहाँ 
तक कि सातों ग्रहों का एक सीघ में आना पुराणों तक में भी नहीं लिखा, इसलिये प्रश्न होता है कि इन बहुत ही नवीन 
ज्योतिष्‌ के ग्रन्थों में यह वात कहाँ से आई ? ये ज्योतिष्‌ के ग्रन्थ मळे नवीन हों, पर इनमें वणित ज्योतिष्‌-सम्बन्धी 
विषय नवीन नहीं है । इन विषयों का विस्तारपूवंक वर्णन सूत्रग्रस्थों, ब्राह्मणों और वेदों के मिन्न भिन्न स्थानों को 
एकत्रित करने से मिल सकता है । इसके सिवा जिस सूर्यसिद्धान्त में यह सब बाणित है, वह भले नवीन हो, 
क्योंकि अलबरूनी ने इसे लाट-कृत कहा है । तो मी दीक्षित कहते हैं कि इसके पहले भी सूर्यसिद्धान्त मौञ्ूद था । 
वेदाङ्गज्योतिष्‌ बहुत ही पुराना ग्रन्थ मौजूद है । उसमें बहुत पुराती घटनाओं का वर्णन है, अतः यह नहीं 
कहा जा सकता कि यह ब।त नवीन है। कया प्रमाण है कि यह बात पुराने सूर्यसिद्धान्त में नहीं थी ? रहा पुराण आदि में 
न होता वह कोई विशेष बात नहीं है, क्योंकि इन बातों का जिक्र ज्योतिष्‌ के ही ग्रन्थों में होता चाहिये । पुराणों में तो ये 
बातें कमी मौके से ही आ जाती हैं । जैसे, महाभारत में यही बात आ गई है। वहाँ लिखा है कि 
यदा चन््श्च सुर्यश्न तथा तिष्यबरृहस्पतिः । : ; 3 
एक्राराशो समेष्यन्ति प्रव्॒स्ंति तदा कृतम्‌ ॥ (महाभारत) i | 
्र्थात्‌ जब सूयं, चन्द्र, तिष्य और बृहस्पति एक राशि में आ जाते हैं तब कृतयुग लगता है । इस तरह महाभारत 
ने एक प्रंकार से कह दिया कि कृतयुग के आरम्भ के समय सब ग्रह एक राशि में थे। यह वर्णन कृतयुग के आरम्भ का हैं, 
इसलिए सम्मव है कि उस समय चार ही ग्रह एक राशि में हों और अन्य तीन ग्रह जरा दूर रहे हों, पर कलि के आरमस 
में तो सातों ग्रह एकत्रित हो ही जाते हैं। इसके अतिरिक्त महा मारत कोई ज्योतिष्‌ का ग्रन्थ नहीं है, जिसमें बिलकुल ही 
संभाल के सातों ग्रहों की बात कद्दी जाय । कहने का मतलब यहु कि महामारत वतप में वह बात लिखी है, जिसके लिए 
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हद बैदिक सम्पत्ति 


बैच्य महोदय कहते हैं कि वह पुराणों में भी नहीं । इन सब प्रमाणों के अतिरिक्त हमको एक बात वाल्मीकि रामायण 
में मिली है, जिससे हमको अनुमान करने का पूरा मौका मिलता है कि युगों और नक्षत्रों के सम्बन्ध का वर्णन प्राचीन 
ग्रन्थों में है । 


पहले हम लिख आये हैं कि तैत्तिरीय में 'कलये सभास्थाणुमु' लिखा है वही यजु० ३०।१८ में 'आस्कन्दाय 
सभास्थाणुम्‌' कहा गया है। दोनों वावयों से सूचित होता है कि कलि को आस्कन्द कहते हैं । स्कन्द कहते हैं स्वामी कातिक 
को और आ कहते हैं अच्छे प्रकार को । दोनों का अर्थ हुआ कि जो अच्छे प्रकार से कातिकेय हो, वह आस्कन्द है । 
वाल्मीकि रामायण बालकाण्ड सर्ग ३७ में अर्थात्‌ कातिकेय की उत्पत्ति इस प्रकार लिखी है कि 'इस आकाशगङ्भा में 
अग्निदेव, एक पुत्र उत्पन्न करेंगे जो तुम्हारा (देवों का) सेनापति होगा । गङ्गा ने खरी का रूप धारण किया और अग्नि 
ने उसमें वीर्यं स्थापित किया । गङ्गा ने कहा कि हम तुम्हारे इस तेज को धारण नहीं कर सकतीं | तब अग्नि ने कहा इस 
गर्भ को हिमालय के समीप छोड़ दो। वह गर्भ पुत्र था। उसको दूध पिलानेवाली कोई स्त्री न थी । अतः इन्द्र ने दूध पिलाने 
केलिए कृत्तिकाओं को नियुक्त किया । सब कृतिकाओं ने उस बालक को दूध पिलाया और स्नान करवाया। जिससे उसका 
शरीर अग्ति के समान झलकने लगा। “स्कन्द इत्यब्सवन्देवाः.स्कम्दं गर्भपरिल्वे' अर्थात्‌ गर्भख्राव होने से उस लड़के का 
साम स्कन्द हुआ। इसी तरह कृत्तिकाओं ने दूध पिलाया, इसलिए उसका नाम कातिकेय हुआ, कृत्तिका नक्षत्र में छ 
तारे हैं। इन छँ का दूब पीने से उसका नाम पडानन हुआ । वह एक ही दिन में दूध पीकर कुमार हो गया और 
सैन्य को पराजित कर दिया । तब अत्रि (सूर्य) आदि देवताओं ने उसको देवों का सेनापति बनाया »”। इस कथा 
से हम अपने विषय से सम्बन्ध रखनेवाली नीचे की बातें चुन लेते हैं। 


१. आंकाशगङ्का में अग्नि ने गर्भे स्थापित किया । 
२. हिमालय के पाएंवं में गर्भस्राव से पुत्र हुआ, जो अग्नि के समान चमकता था । 
३. उसको छं क्ृत्तिकाओं ने दूध पिलाया । 


४. कृत्तिकाओं के दूध पिलाने से कातिकेय, छै कृत्तिकाओं का दूध पीने के कारण पडानन और गर्भे के स्कु 
(स्खलन) से स्कन्द नाम हुआ । 


५. एक ही दिन में दूध पीकर वह शत्रु सेना को पराजित कर सका । 


यह उस समय की घटना है, जब सूर्योदय के पूवं आकाशगङ्भा क्षितिज के नीचे थी और सूर्योदय के पश्चात्‌ ही उदय 
होने लगती थी । हिमालय में बैठे हुए लोगों ते इसे हिमालय के पाशवं में देखा था । उस समय कृत्तिकाएँ भी वहीं मौजूद 
थीं । जिस समय सूर्य कृत्तिका के साथ उदय होता था, वसन्तसम्पात कृत्तिका में ही था । उपयु क्त वर्णन उस समय से 
जरा पहिले का है । अर्थात्‌ सूये जब स्पष्ट नहीं, किन्तु गर्भे में था, तब का है। अब हम देखना चाहते हैं कि यह मौका कब था। 


% इयमाकाशगङ्भा च यस्यां पुत्रं हुताशनः । जनयिष्यति देवानां सेनापतिर्मारंदममु । इह हैमवते पाश्वे 
गर्भाऽयं संनिवेश्यताम्‌ । श्रुत्वा चार्निवचो गङ्भा तं गर्भमतिभास्वरमु । तं कुमारं ततो जातं सेन्द्राः सह मरुदृगणाः । 
क्षीरसंभावताय्याय कृत्तिका: समयोजयत्‌। ताः क्षौरं जातमात्रस्य कृत्वा समयमुत्तमस्‌ । ददुः पुत्रोऽयमस्माकं सर्वासामिति 
निश्चिताः । ततस्तु देवताः सर्वाः कातिकेय इति म्र.चन्‌। पुतरस्त्रेलोक्यविख्यातो भविष्यति न संशयः । तेषां तद्ृचनं 
श्रुत्वा स्कन्दं गर्भपरिस्रवे । स्नापयन्परमालक्ष्म्या दीप्यमानं यथानलमु । स्कन्द इत्यत्न.वन्देवाः स्कन्दं गर्भपरिस्रवे.। 
कार्तिकेयं महाबाहुं काकुत्स्थं ज्वलनोपमम्‌ । प्रादुभूतं ततः कषीरं. कृत्तिकानामनुत्तममुः। षण्णां षडाननो भूत्वा जप्राह 
स्ततजं पयः । i 


ज्योतिष्‌ द्वारा युगोंकी गणना a 


यह समय निकालने में हमें अधिक दिक्कत न होगी । क्योंकि इस विषय का झगड़ा स्वनामधन्य दीक्षित महोदय के ही 
समय में तय हो चुका है । उन्होंने एक घटना शतपथ ब्राह्मण के इस वाकय से निकाली है र 


कत्तिकास्वादधीत । एता ह वै प्राच्यं दिशो न च्यवन्ते । 
सर्वाणि ह॒ वा अन्यानि नक्षत्राणि प्राच्यं दिशश्च्यवन्ते ॥। 


उसका यह अर्थ होता है कि कृत्तिका पूर्व दिशा से च्युत नहीं होती और सब ग्रह च्युत हो जाते हैं, इसलिए 
उसी में अग्न्याधान करना चाहिये। यह उस समय का वर्णन है, जब कृत्तिका विषुववृत्त पर थी । इस समय कृत्तिका 
विषुववृत के ऊपर उत्तर की ओर है । दीक्षित ने सन्‌ १६०० में देखा तो कृत्तिका ६८ अंश हटी हुई दिखी । ज्योतिष्‌ 
का सिद्धान्त है कि ७२ वर्ष में सम्पात एक अंश पीछे हट जाता है । अतः उक्त घटना को हुए आज तक (६८७२=) 
४८९६ वर्ष होते हैं । यह हिसाब सपु १६०० का ठै । इसमें १६०० के बाद से आज तक के २६ वर्ष और जोड़ने से कुल 
४६२५ वर्ष होते हैं। कलियुग के ५०३० वर्ष बीत चुके हैं। अतः यह घटना कलियुग आरम्भ होने के १०५ वर्ष बाद 
की है †। पर यह घटना जब गर्भ में थी, उस समय को तो ५०३० वर्ष होने में कोई सन्देह ही नहीं है । यह स्कन्द 
कृत्तिका में ही जन्मा, पर इसका गर्मारम्म थोड़े दिन पहिले ही हो गया था, इसी लिये कृत्तिका के समय के पूर्व ही 
स्खलन होने के कारण इसको स्कन्द कहा गया और उस सीमा के दोनों छोरों तक अधिकार रखने के कारण ही कलियुग 
को 'आस्कम्द! कहा गया है। 'था' का अर्थ है “समन्तात्‌? 'अच्छी प्रकार' 'छोरतक--जैसे 'आसमुद्राव्‌' आब्रह्मस्तम्बः 
पर्यन्तम्‌’ इत्यादि । जो स्कन्द (कातिकेय) पैदा होने की पूर्व सीमा (गर्मावस्था) तक एक अपना अधिकार और स्थिति 
बतलावे, उसे आस्कन्द कहते हैँ । इस विवरण से हम कह सकते हैं क्रि कलियुग सदैव इस्री घटना के आसपास आरम्भ 
होता है, इसीलिए उसको आस्कन्द कहा गया है। स्क्रत्दनेविया का नाम मी इसी से पड़ा है, क्योंकि उनके यहाँ यह 
स्कन्द युद्धदेव माना जाता है+। कातिकेय सम्बंधी यह कल्पना बिलकुल नई है। इसका उत्तरदायित्व लेखक पर ही हैं । 
ज्योतिष्‌ और वैदिक भाषा के विद्वान्‌ इसमें अधिक प्रकाश डालें, तो सम्भव है कि इसकी सत्यता का निर्णय हो जाय। 


हमने यहाँ तक यह दिखलाने की कोशिश की कि युगों की लम्बी लम्बी अवधि कल्पित नहीं है, किंन्तु उनकी 


व्यवस्था ज्योतिष्‌ के सिद्धान्तों पर अवलम्बित है और ये सिद्धान्त ज्योतिष्‌ ग्रन्थों तक ही परिमित नहीं, अपितु महा- 
हराया हुआ सृष्टिसंवत्‌ आधुनिक वेज्ञानिक ढूँढ़ 


भारत और वाल्मीकि रामायण तक जाते हैं, अतएत्र युगों के द्वारा ठह 
तलाशों से कहीं अधिक विश्वस्त है और ऐतिहासिक है। हम इसमें रोज एक दिन बढ़ाते जाते हैं, इसलिए यह 
रोजनामचे की भाँति सत्य और सृष्टि की आयु तथा मलुध्यजन्य की तिथि नियत करने का एक मात्र साधन है । 
इसी साधन से हम कह सकते हैं कि सृष्टि उत्पन्न हुए छै मन्वन्तर, सत्ताईस चतुयु गी, तीन युग और ५०३० वर्ष बीत 
चुके । अर्थात्‌ कुछ कम दो अरब वर्ष आज तक गुजर चुके । 

अब प्रश्‍न यह है कि पृथिवी कब बनी और भनुष्यसूष्टि कब हुई? सृष्टि की वषंसंख्या कुछ कम दो अरब के करीब 
नहीं है । यह समय सृष्टि की उत्पत्ति के आरम्भ से लेकर आज तक का 
वह यह समय है, जब प्रलय 


है, पर यह समथ मनुष्यों की उत्पत्ति का 
है सिसि सवित वी मन पा । सृष्टि-उत्पत्ति तब से मानी जाती है, जब से सृष्टि का बनना आरम्भ हुआ । 


न दीक्षित महोदय, शतपथ की घटना स्पष्ट होने लगी तब से गिनते हैं, पर वाल्मीकि रामायण में घटना के आरस्म 
काल का वर्णन है । घटता के आरम्स और स्पष्ट होने के मध्य में युग की स्थिति है, अतः दीक्षित की स्थिति से इस 
स्थिति में जाते के लिए १०५ वर्ष और चाहिए । इसी को ५०३०वर्ष मानकर कलि-आरम्म का समय समझता. चाहिये। 


4. Skand, the God of war, reigns there ( Scandinavia )« : 
.—Theogony of the Hindus, 0. I09. ) 


१०० बंविक सम्पति 


का समय पुरा होकर सृष्टि का बनना आरम्म होता है । श्रर्थात्‌ मुक्त प्रकृति का परस्पर-संघात आरम्भ होता है और 
परमाणु से द्व णुक आदि बनने आरम्भ होते हैं। इस समय से लेकर सूर्य, ग्रह, नक्षत्र आदि बनने तक के समय को 
स्वायंभुव मनु कहते हैं | स्वायम्भुव मनु के समय में उत्पन्न उत्तानपाद और ध्रूव आदि नक्षत्र आकाश में मौजूद हैं। 
जिस प्रकार स्वायम्भुव मनु के समय नाक्षत्रिक जगत्‌ तैयार हुआ, उसी तरह दूसरे स्वरोचिप मनु के समय में पृथिवी 
तैयार हुई तीसरे मनु के समय में पृथिवी से चन्द्रमा जुदा हुआ । चौथे मनु में समुद्र से भूमि निकली, पांचवें में 
बनस्पति हुई, छठवें में पशु हुए और सातवें वैवस्वत मनु में मनुष्यों का जन्म हुआ । इसका हिसाब इस प्रकार है-- 


सत्ताइस चतुयु गियों के '*** 02० ०००० ११,६६,४०,००० वर्ष 
सतयुग # के १2 i 5 १७,२५८,००० ,, 
त्रेतायुग के ९००० “+ ५ १२,६६,००० ,, 
द्वापरयुग के ल =. "° ८,९६४,००० ,, 
आज तक कलियुग के ५०३० ,, 
वेवस्वत मनु से आज तक का योग '"* ५2 १२,०५,३३,०३० वर्ष 


हमारे हिसाब और विश्वास के अनुसार मनुष्यों को पेदा हुए भी आज तक इतना ही समय हुआ । धार्मिक विद्वानों 
और पदार्थ॑विज्ञानियों का निकाला हुआ समय इस लम्बे समय के साथ नहीं पहुँचता | न पहुँचे, इसकी परवाह नहीं, 
पर वहाँ प्रश्‍न होता है कि, यदि मनुष्य वेवस्वत मनु में पेदा हुए तो उन्होंने स्वायम्भुव मनु से गिन्ती कैसे शुरू की ? 
इसका उत्तर यह है कि कल का दिन अभी नहीं हुआ, पर कल होगा। इस बातःका जिन प्रमाणों से हम निश्चय कर सकते 
हैं और यह निश्चय बिलकुल सत्य होता है, उसी तरह आने वाले मन्वन्तरों के विषय में भी हमारा निश्चय सत्य 
होना चाहिए | यह कोई अलौकिक तरीका नहीं है, प्रत्युत ज्योतिष्‌-सम्बन्घी गणित ही है। जिसे परमात्मा ने वेदों 
के द्वारा बतलाया है । 
ऊपर हमने लिखा है कि मनुष्यसृष्टि वेवस्वत मनु के समय में हुई । इस उक्ति के अनेक कारणों में से मुख्य कारण 
“यह है कि हमारे आयंकुलभूषण क्षत्री ही राजा थे और इतिहास में विशेषरूप से उन्हीं राजाओं की चरचा है। उस चरचा 
- से ज्ञात होता है कि हमारे सूर्यवंश और चंद्रवंश के राजाओं की दोनों प्रधान शाखाएँ व॑वस्वत मनु से ही आरंभ होती हैं । 
इसके पूर्व का कोई क्षत्रीवंश नहीं जाना जाता । इससे प्रतीत होता है कि मनुष्यजाति का प्रादूर्भाव वेवस्वत मनु के ही समय 
से हुआ, परन्तु हमारी सृष्टि की संख्या सृष्टि के आरंभ से है, वेवस्वत मनु से नहीं । सृष्टि-आरम्भ का अर्थ है छुटे हुए पर- 
माणुओं का फिर से मिलना । जब से परमाणु मिलने लगते हैं तमी से सृष्टि का आरम्भ माना जाता है । तभी से ब्राह्म 
दिन शुरु होता है ओर तभी से कल्प का आरम्म होता है। और जब तक एक एक परमाणु अलग अलग न हो जाय, तब 


- तक सृष्टि ही समझी जाती है। अर्थात्‌ परमाणुओं का बिलकुल छूट जाना ही पूर्ण प्रढय है । यदि कहो कि हम मनुष्यों 
CS Sh STN ERTS TS CU ne 


# हर नाप और तौल का यह कायदा है कि वह छोटे से बड़े की ओ र'चलता है, पर युग बड़े से छोटे की भोर चलते 
हैं। अर्थात्‌ पहिले सतयुग होता है, जो सबसे बड़ा है और अन्त में कलि आता है, जो सबसे छोटा है । समय-विभाग 
“के दूसरे अज्धों को देखते हैं, तो ज्ञात होता है कि इतनी घड़ी का दिन, इतने दिन का मास, और इतने मास का वर्ष 

` होता है, किन्तु जब युगों में पहुँचते हैं तो उनको उलटा पाते हैं । इसका समाधान यह है कि युगों के क्रम में पहिले 
कलि है। क्योंकि,'कलि-संख्याने' का अर्थ संख्या का आरम्म है। संख्या का आरम्म १ है जो कलि के लिये आता है। 
२, ३, ४, क्रम से द्वापर, त्रेता ओर कृत के लिए आते हैं । द्वापर कलि का दूना, चेता कळि का तिगुना और कृत जो 
चार का वाचक है, कलि का चोगुना समझा जाता है। अर्थात्‌ उनका क्रम १, २, ३, ४, होता है, पर 'अङ्कातां 
` वामतो गतिः' अर्थात्‌ अंक बाई ओर को चलते हैं, इसलिये पहिले ४ अंकवाला सतयुग ही गिना जाता है । 


उ 


ज्योतिष्‌ द्वारा युगों की गणना 


की उत्पत्ति से सृष्टि का आरम्भ मानेंगें, तो मनुष्यों के नाश से ही सृष्टि की समाप्ति मी मातनी पड़ेगी परन्तु. 
स्मरण रखना चाहिए कि मनुष्य प्राणी सूर्य चंद्र, पशुपक्षी ओर तृणपल्लव के बाद ही उत्पन्न हुआ है और र सबके रहते 
हुए ही उसका अन्त हो जायगा । क्योंकि इन्हीं के आवार से उसकी स्थिति है। यदि मनुष्य के अन्त से सृष्टि का अन्त 
माना जाय, तो प्रशन उपस्थित होता है कि क्या मनुष्य के अन्त के बाद जो पदार्थ संसार में रह जायेंगे, वे सब प्रलय | 
में समझे जायेंगे ? और क्या जो पदार्थ मनुष्य उत्पन्न होने के पूर्व पेदा हुये थे, वे सब प्रलयदशा में हुए थे, यदि कहो हे 
हाँ, तो प्रलय का कुछ भी अर्थ नहीं हो सकता । और यदि कहो नहीं, तो सृष्टिसंवत्‌ मनुष्य-उत्पत्ति से नहीं, प्रत्युत 
सृष्टि-उत्पत्ति के आरम्भ से मानना पड़ेगा । अर्थात्‌ सृष्टि-उत्पत्ति स्वायंभुव मनु से और मनुष्य-उत्पत्ति बैदस्वत मनु से 
माननी पड़ेगी । बेवस्वत मनु को पैदा हुए आज तक १२०५३३०३० (बारह करोड़ पाँच लाख तेतीस हजार तीस) 
यषं हो गये । यही काल मनुष्य-उत्पत्ति का भी है । यद्यपि यह संख्या लोगों को अधिक प्रतीत होगी, क्योंकि आधघु- 
निक विज्ञान ने मनुष्य की उत्पत्ति का समय एक लाख से ६० लाख वर्ष तक ही माना है, परन्तु यह दूँ तलाश 
अभी पूर्ण नहीं समझी जाती । इसमें अभी नये नये अनुमव हो रहे हैं और नये नये पदार्थ पृथ्वी से निकल निकल 
कर अपना काल पुवं पूर्व बढ़ा रहे हैं । 

भारत की प्राचीन सभ्यता जो भारत से आर्यों के साथ बाहर गई है, वह उन देशों में किसी न किसी घटना 
के आरम्भ-दिन से अपना संवत्‌ या शाका चला रही है । उन सब संवतों के देखने से जाना जाता है कि मनुष्य 
करोड़ों वर्ष से अपनी ऐतिहासिक वर्ष-संख्या चला रहा है। ये ऐतिहासिक घटनाएं हैं जो झुठी नहीं हो सकतीं । 
ऊपर दिये हुए आयों के मौलिक संवतू से चीनियों का संवत्‌ कुछ कम है । उसकी वषं संख्या ६,६०,०२,४२९ है। 
खताई लोगों का संवत्‌ ८,८८,४०,३०१ वर्ष का है और आजकल चल रहा है। इन संवतों की इत लम्बी संख्याओं 
को गप न समझना चाहिये । चाल्डियावाले पृथ्वी की उत्पत्ति को २१५ मिरियड वर्ष बतलाते हैँ । एक मिरियड दश 
हजार का होता है । इसलिये उनका संवत्‌ २ करोड़ १५ लाख वर्ष तक जाता है # | यह पृथ्वी की उत्पत्ति का 
समय नहीं है, किन्तु उनके किसी संवत्‌ का समय है। उनके यहाँ एक और वर्षसंख्या है जो चार लाख सत्तर हजार 
(४७००००) वर्ष की मानी जाती है + | इसी तरह फिनीशियावालों.के यहाँ मी तीस हजार वषं की चर्चा है.% । 
कहने का मतलव यह है कि आर्य ही नहीं, प्रत्युत पृथिवी के अनेक भागों में बसे हुये मनुष्य अपना सिलसिला करोड़ों 
वर्ष पूवं तक ले जाते हैं । यहाँ हम संसार के थोड़े से संवतों को नीचे लिखते हैं-- 


आदिसृष्टि से संकल्पसंवत्‌ म क १६७२६४००३० 
वैवस्वत मनु से आर्यसंवत्‌ क कि] १२०५३३०३० 
चीन के प्रथम राजा से चीनी संवत्‌ .... म; ९६००२४२९ 
खता के प्रथम पुरुष से खताई संवत्‌ .... हर ८८५५४०३०१ 
पृथिवी-उत्पत्ति का चाल्डियबु संवत्‌ -... ले २१५००००० 
ज्योतिषूविषयक चाल्डियन्‌ संवत्‌ उ FR ४७०००० 


« According to the same remarkable system, the earth had already existed for 25 


myriads (a myriad of \0,000 ) of years. —( The Age of the Earth, p: 3.) | 


+ Cicero relates that their venerable priesthood had records of stellar observation’ f 
stretching back for 470.000 years. —( The Age of the Earth p. 2) | 

x We should, in this connection recall to mind the tradition current amo) he 
Phoenicians who told Julius Africanus that they had been in PO for nearly 
years. $ —( Rigvedic ] 


१०२ घैदिक सम्पत्ति 
ईरान के प्रथम राजा से ईरानियन'संवत्‌ ''' १ १८६६०८ 
आयो के फिनीशिया जाने के समय से फिनिशियन संवत्‌ "" ३०००० 
इजिप्ट जाने के समय से इजिप्शियन संवत्‌ 973 २८५८२ 
किसी विशेष घटना से इबरानियन संवत्‌ 3: ५६४२ 
कलि के आरम्भ से कलियुगी संवत्‌ Rt Ze ५०३० 
युधिष्ठिर के प्रथम राज्यारोहण से युधिष्ठिरीय संवत्‌ 2१2 ४०८५ 
मूसा के धर्म प्रचार से मूसाई संबत्‌ i श ३४९६ 
ईसा के जन्म दिन से ईसाई संवत्‌ 255० 2०४ १६२६ 


संसार के इन संवतों को देखने से हमारा निकाला हुआ मनुष्य-उत्पत्ति का समय बहुत अच्छी तरह से मिल 
जाता है । चीन और खता के संवतों से हमारा संवत्‌ कुछ ही अधिक है:। इसका कारण यही है कि यह मूल से सम्बन्ध 
रखता है और वे दाखाशों से । इन संवतों में से कुछ को लेकर संसार के इतिहास-विभाग बनाये जा सकते हैं । ऊपर 
जो संवत्‌ और सृष्टि-उत्पत्ति के अंक दिये गये हैं, उनमें से कुछ वह समय सूचित करते हैं, जब कई जातियाँ आर्यो से जुदा 
होकर भारत से विदेश को गईं । मनुष्यों को उत्पन्न हुये बारह करोड़ वपं हुये ज्ञात होता है कि उत्पत्ति के तीन 
करोड़ वर्ष बाद सब से पहिले चीनवाले जुदा हुये | उनको गये नव करोड़ वषं बीते । इनके बाद खताई लोगों को गये आठ 
करोड़ वर्ष गुजरे । इनके बाद चाल्डियावालों को पृथक्‌ हुये दो करोड़ वर्ष व्यतीत हुये । इसके बाद यहाँ ज्योतिष्‌ के 
थों के लिखने का समय आता है। सूर्य सिद्धान्त को लिखे २१६५००० वपं व्यतीत हो चुके । वाल्मीकि रामायण अर्थात्‌ 
रामचन्द्र को हुये १२६६००० वपं हुये । अनुमान है कि चाल्डिया को फिर एक धारा गई, जिसको गये ४७०००० वर्ष 
हो गये। फिनीशियावाले यहाँ से दुबारा गये, उस समय को ३०००० वषं बीते | और मिश्चवालों को गये २८५८२ वर्ष 
हुये । २२ हजार वपं के ब्राह्मणग्रन्थ मौजूद हैं। मेगास्थनीज के समय की वंशावली भी आज तक & हजार वष की 
होती है । और ४ हजार वर्ष से अधिक की आनुपूर्वी भारतीय वंशावलि उपस्थित है। इस तरह से इतिहास के मुख्य 
खण्ड बनाये जा सकते हैं। यदि हमसे कोई पूछे कि मनुष्योत्पत्ति और वर्तमान समय के बीच की कोई दीर्घकालीन 
घटना बतला सकते हो, तो हम ऊपर का हिसाब दे सकते हैं। भारत के इतिहास से संसार भर का सम्बन्ध है। 
सब यहीं से गये हैं और बहुतों के जाने का समय उपयुक्त संवतों से ज्ञात होता है। जगत्‌ के इतिहास की यही सामग्री 
*है और मारत के करोड़ों वर्ष का चुमंबक इतिहास है। संसार भर के प्राचीन संवतों और इतिहासों से स्पष्ट हो 
जाता है कि आर्यों का सृष्ट्रिसंबत्‌ और मनुष्योत्पत्ति काल कितना प्रामाणिक है । 


जो विद्वान इसकी दीर्घकालीनता.को सिकोड़ना चाहते हैं; वे गळती पर हैं। इस को अधिक सिकोड़नेवाले पाश्चात्य 

विद्वान ही हैं, परन्तु आनन्द की बात.है कि उनकी इस संकीर्णता को सबसे पहिले लोकमान्य तिलक ने ज्योतिष्‌ के 
प्रमाणों से 'ओरायन' नामी पुस्तक के द्वारा-हटाया । योरोपवाले वेदों को ई० सनु पूवे १५०० वर्ष से आगे नहीं जाने देते 
थे, पर लोकमान्य तिलक ने उस समय को ४००० वर्ष ई० सन्‌ पूवे तक पहुँचाया और अपनी दूसरी पुस्तक 'उत्तरध्र्‌.व- 
निवास' के द्वारा वेदों को १० हजार वष से भी पूर्व का सिद्ध किया, परन्तु अब तिलक महोदय के इस सिद्धान्त के भी 
खण्डन करनेवाले मंदान में आ गये हैं। उमेशचन्द्र दत्त, बाबू अविनाशचंद्र दास और नाना पावगी आदि ने तिलक 

` महोदय के सिद्धान्त का खण्डन करते हुये, वेदों के प्रमाणों ही से आयों और वेदों की उत्पत्ति भारतदेश में लाखों वर्ष पूव 
सिद्ध की है और मान लिया है.कि वेदों का प्रादुर्माव मनुष्य-उत्पत्तिवाले युग में ही हुआ है । वेदों की आयु कितनी 

. पुरानी है, इस विषय में उक्त तीनो विद्वानों की राय सुनिये। बाबू उमेशचंद्र विद्यारत्न लिखते हैं कि सामवेद की उमर. एक 
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बेदों का समयें 


लाख वर्ष से कम नहीं हैं + । पावगी महोदय कहते हैं कि 'इस विषय में भूगर्भशाखियों का मत है कि मनुष्य प्राणी रण 
तृतीय युग में पैदा हुआ । हमारे ऋग्वेद के ऋषि तृतीय युग में थे । तृतीय युग के पश्चात्‌ ही हिमयुग हुआ। हिम 
युग दो बार हुआ है । इन हिमयुगों के समय में ही पाषण-युग आरंम हुआ । पाश्चात्त्य विद्वानों का मत है कि पाषाण | 
युग को शुरू हुये २,४०,००० वषं हो गये *।? अविनाश बाबू कहते हैं कि 'ऋग्वेद के प्राचीन सूक्त उस समय बने, 
जिस समय राजपुताने और युक्त प्रांत में (जहाँ गंगा बह रही हैं) समुद्र लहरा रहा थां । वह 'टेरी' युग था । उस 
समय का अंदाजा आज से तीन चार लाख वर्ष पूर्व का किया जा सकता है । भूगर्भसम्बंघी साक्षियों से सिद्ध है कि. 
संसार और भारतभूमि में टर्शरी युग के;मायोसिन और प्लायोसीन विमाग में मनुष्य प्राणी उन्नत हुआ । प्राचीन 
वैदिक सभ्यता अत्यंत भूतकालीन है, जो करोड़ों नहीं तो लाखों वर्ष की प्राचीन कही जा सकती है । मैंने बेदों की जो 
इतनी भूतकालीन प्राचीनता लिखी है, संभव है कि वेदिक विद्वान उस पर नाक मां चढ़ावें, परंतु मेरे सिद्धांत भूगभ- 
शास्त्र के अनुसार है, भतः ये उन्हीं के साथःया तो गिर जायेंगे या स्वीकृत होंगे । इन्हीं सब कारणों से सबंसाधारण 
की यह मान्यता पुष्ट होती हैं कि वेद नित्य, अपौरुपेय और ईश्वरप्रदत्त हैं ।' 


-- सामवेदेर वयःक्रम लक्षवत्सरेर न्यून हईबेना । (मानबेर आदि जन्मभूमि, पृ० २५) 
# मानवी प्राणी तृतीय युगांत उत्पन्न आल्याविषयीं भूस्तरशास्त्रज्ांचे मतैक्यच असल्याचें दिसतें आमचे ऋग्वे: 
दर्षी तृतीय युगांते होत, तृतीय युगातन्तर हुँम युग उद्भवलें, हीं हिमयुगें दोन असल्याविषयीं कांहीं भूस्तरशास्तरज्ञाचें 
मत असून, ह्या दरम्यानच्या कालांत म्हणजे हम युगांतराळ कालांत, जें अश्मयुग अथवा पापाणयुग सुरू झालें, त्या- 
लाच २,४०,००० वर्षे होऊन गेलीं, असें पाश्चात्य शोषक लिहितात. ('आर्यावर्तातील आर्यांची जन्मभूमि' पृष्ठ ७६.) 


f As some of the Ancient hymns of the Rigveda contain evidence and indications of 
a. different distribution of land and water in Sapt-Sindhu, we are compelled to go back to 
that ancient time, when such a distribution actually existed. The results of geological 
investigations go to show that modern Rajputana Was a 588 in Tertiary Era, and the Gangetic 
though to the east of the Punjab was also a sea up to the end of the Mioscene epoch. As 
there are distinct references to these seas in some bymns of the Rigveda we cannot help 
assigning their age to that epoch which lasted till more than three or four hundred thousand 
years ago. There is also geological evidence to show that man flourished on the Globe and 
in india in the Miocene and Pliocene epochs. _ (CR.L,p. 556-557.) 


The age of the early Rigvedic civilization goes back to a period of time which is lost 

in the impenetrable darkness of the past to which hundreds of thousands, if not quite a 
million of years, can be safely assigned, without one being accused of reomancing Wildly. 
(Ibid, p. 230.) 


As regards my calculation of the age of some of the oldest hymns of the Rigveda 
which I have set down to the Miocene at any rate to the Pliocenee Or the Pleistocenee, epoch, 


I am afraid that Vedic scholars will accuse me of romancing wildly. But if the geological - 


deductions are found to be correct, my calculations which ‘are based on them, cannot be 
wrong. They will either stand or fall with them. “5 —(TIbid, 9. 567.) 


This goes to confirm the popular belief that the Vedas are eternal and not asoribabls pr 
to ary human agency ( apaurusheya ) and that they emanated from Brahma, the Creator >> 


Himself, Cia फ 5587) 


है 
I 
प्र 


१०४ बैदिक सम्पत्ति 


यहीं तक हमने इन नवीन ढंग से ढूंढ तलाश करनेवाले भारतीय विद्वातों के मत से देखा कि वेद लाखों वर्ष के 
प्राचीन सिद्ध होते हैं | वेदों को यह दीर्घायु, इन विद्वानों की ओर से प्रतिपादित होता बड़े संतोष की बात है । इस 
पुण्यकार्य के लिए सबसे प्रथम तिलक महोदय का ही नाम उल्लेखनीय है । योरपनिवासियों के निष्कर्ष का परित्याग कर- 
के स्वतंत्र रीति से वेदों का काल निकालना और उनके निकाले हुए समय से अधिक बतलाकर इजिप्ट और बेबिलन की 
सभ्यता के साथ मेल मिलाना उनका ही काम था। उनका यह्‌ अन्वेषक पंथ उत्तरोत्तर बढ़ रहा है और आशा है कि 
आगे यह्‌ मण्डल वेदों की असलियत तक शीघ्र पहुँच जायगा, कितु दुःख के साथ कहना पड़ता है कि उक्त महाशयों ने 
जिन प्रमाणों से वेदों का यह समय स्थिर किया है, वह उन प्रमाणों से सिद्ध नहीं होता, वर्योकि वेदों में इतिहास नहीं है। 


दास बाबू ने आर्यों का निवास सप्तसिधु में माना है। वे कहते हैं कि सप्तसिधु पंजाब के आसपास था । वेदों के 
तीन चार मंत्रों से वे उस समय की कल्पना करते हैं और कहते हैं कि जिस समय सरस्वती नदी राजपूताने के 
समुद्र में गिरती थी, उस समय को हुये लाखों वर्ष बीते । नाना पावगी आयों को पंजाब की सँधव श्रेणी में बतलाते 
हैं और कहते है कि वेदों में सोमलता का वर्णन है और सोमलता हिमालय पर होती है, इसलिए आर्यों की उत्पत्ति 
सप्तसिघु में हुई। हमारा विश्वास है कि ये कल्पनाएँ ठीक नहीं हैं, अतएव हम यहाँ सम्तसिछु, सोमलता, सरस्वती और 
समुद्र का विस्तारपूर्वक वर्णन करके देखना चाहते हैं कि वेदों में आये हुये इन शब्दों और मंत्रों का कया अर्थ है ? 


सप्तसिन्धु देश 


सस और सिंधु शब्द वेदों में हैं, पर वे सर्वत्र सातों इन्द्रियों, वाणी और सूर्य की किरणों के ही लिए आते हैं, 
पृथिवी या कि्हीं सात नदियों के लिए नहीं । जिस प्रकार सात इन्द्रियों (दो आँख, दो कान, दो नाक और मुख) से 
ारःस्थान सप्तसिधु है और जिस प्रकार सात किरणों से यौस्थान सपसिधु है, उसी तरह सात नदियों से सपसिघु हो 
सकता है, पर भारतवर्ष को या उसके किसी प्रांत को आर्यो ने सप्तसिधु के नाम से कभी नहीं पुकारा । पंजाब प्रत्यक्ष 
ही पाँच नदियों से बना है। रहा सिघ प्रदेश, बह आज.तक केवल सिंघ ही कहलाता है। कोई उसे सपतसिघु नहीं 
कहता । सिंघ का संबंध बलूचिस्तान, इरान और अरब से रहा है भौर वहाँ 'स' को 'ह' बोठते हैं, इसीलिए उस प्रांत 
का नाम सिधु से सिघ और सिघ से हिंद हो गया और उसी पर से सारेःदेश का नाम भी हिंद कहलाने लगा, पर 
इसको कभी किसी ने 'सप्तसिघु नाम से नहीं पुकारा । हाँ, पारसियों के यहाँ सप्तहिद का वर्णन हैं परंतु किसी को 
अंब तक पता नहीं है कि वह क्या वस्तु है, और कहाँ है ? पहिले आर्यों की बस्ती यहाँ से फारस तक थी । फारसवाले 
हो सिधु देश को हिंद कहते थे | वही लोग सिधु देश से पूव बसनेवालों को पूर्वी हिंदू ओर अपने को पश्चिमी हिंदू 
- कहते थे । तभी से सिंघ देश हिदू कहलाते रगा । उनके यश्त नामी ग्रन्थ के १०।१०४ में लिखा है कि 'मिथू के लंबे 
हाथ उनको पकड़ लेते हैं, जो उसको घोखा देते हैं । जब पूर्वी हिदू में होते हैं तो उन्हें मिथू पकड़ लेता है और जब 
पश्चिमी हिंदू में होते हैं.तो उन्हें मार डालता है ।' इसी प्रकार 'सरओश' की प्रशंसा करते हुये कहते हैं कि 'जब पूर्वी 
हिंदू में हो तब भी वह अपने दुश्मन को पकड़ लेता हैं और जब पश्चिमी हिदू में हो तब भी उसे मार डालता है । 
यहाँ मी पूर्वी और पश्चिमी हिदुओं का.वर्णन है, सतसिधु या हसहिंद का नहीं. । यह हतहिंद की कल्पना पारसियों 
_की ही है, भारतीयों की नहीं । वेदों के पाठ में सस से सम्बन्ध रखनेवाले सप्त ऋषयः, सप्ताश्वः आदि अनेक शब्द 
हैं, परन्तु 'सपतसिघु एकत्रित नहीं है । इससे प्रकट होता है कि यह शब्द रूढ़ नहीं है। वेद के जिन मंत्रों से लोग 
सससिघु सिद्ध करते हैं, उनमें सात किरणों का ही वर्णेन हैं। वेदों में किरणों.का बिज्ञान बहुतायत से आता है। 
नदियों के वर्णन में इस विषय पर हम बहुत कुछ लिख चके हैं, किन्तु यहाँ भी उचित समझते हैं कि उसका थोड़ा 
- सा वर्णन: कर दें । अथवंदेद में लिखा है कि के BS TE 


RI oe 


सर्प्तासघु देश 


ग्राह्मणो जज्ञे त्रयो दशशीर्षो दशास्यः । 
स सोमं प्रथमः पपो स चकारारसं विषम्‌ ॥। (अथव ४।६।१) 


अर्थात्‌ पहले सूर्यं हुआ, जिसने अपने दश शिर और दश मुख से सोम का पान किया और विषों को अरत 

किया । सूर्य के ये दश मुख और दश शिर किरणें ही हैं । वेदों में इन दश प्रकार की किरणों का विलक्षण वर्णन हैं । 
ऋग्वेद ६।९७।२३मे लिखा है, कि 'रश्मिभिर्दशभिः? अर्थात्‌ दश किरणों से । दूसरी जगह ऋ० ६।९२।४ में लिखा | 
है कि 'दश सवधाभिरधि सानो अब्ये सृजन्ति त्वा नद्यः सप्त यह्वीः? अर्थात्‌ दश किरणों से नदियाँ बहती हैं । 
तीसरी जगह ऋ० ६।६१।१० में कहा कि 'सप्तस्वसा सरस्वती” अर्यात्‌ सरस्वती की सात बहिनें हैं। इस मंत्र के 
अगले मंत्र ६।६१।११ में कहते हैं, फि 'आपप्सषी पार्थिवान्युरु रजो अन्तरिक्षम्‌ । सरस्वती निदस्पातु' अर्थात्‌ 
पृथ्वी का जळ खींबनेवाली ;सरस्वती ! अंतरिक्ष की रक्षा कर | पाती खींचनेवाली, आकाश की रक्षा करनेवाली और 
सात बहिनोंवाली सरस्त्रती!कया कभी पंजाब की नदी हो सकती है ? श्रौर क्या दश रश्मियों से संबंध रखनेवाली ये 
सातों नदियाँ कभी पानी बहानेवाली नदियाँ हो सकती हैं? कभी नहीं । ऋग्वेद में तो साफ लिखा है कि 

याः सूर्यो रश्मिभिराततान याभ्य इन्द्रो अरददृगातुपुमिम्‌ । 

ते सिन्धवो वरिवो घातना नो यूयं पात स्वस्तिभिः सदा नः (ऋ० ७।४७।४) 


अर्थात्‌ सूर्यं जिनको रश्मियों:से फैलाता है, जिनसे इन्द्र तरङ्गावली (\/।07807) पैदा करता है, वे सिंधु 
नदियाँ हमारा कल्य।ण करें । यहाँ स्पष्ट हो गया कि ये वे नदियाँ हैं, जिनके द्वारा किरणें फँलती हैं और जिनसे 
तरङ्गावली पैदा होती है । हाल के विज्ञान ने सिद्ध कर दिया है कि ईथर तत्व के द्वारा किरणें श्राती हैं और तरङ्गावली 
पैदा होती है । हम पहले लिख छुके हैं क्रि अप्सरा किरणों का नाम है । 'अप्सु सरति अप्सरा” अर्थात्‌ जो अप्‌ ईयर में 
सरके वही अप्सरा है । इसी को 'सभ्तापः' कहा गया है । सप्तापः को तिलक महोदय ने ईथर ही माना है। 


ऋग्वेद ५।६६।१२ का अर्थ करते हुए तिलक महोदय कहते हैं, कि सातों नदियाँ वरुण के मुख में गिरती हैँ# । 
यहाँ वरुण मेघ के सिवा और कुछ नहीं है । मेघ के मुख में जब किरणें समा जाती हैं, तभी अंधकार हो जाता है । 
ऋग्वेद १।३२।१२ का अर्थ करते हुए नाना पावगी कहते हैं, "कि इन्द्र ने वृत्र (मेघ) को बज्र से मार कर सातों 
सिंधुओं को मुक्त किया † । यहाँ स्पष्ट हो गया कि सूर्य ने बादलों को छिन्नमिन्न करके किरणों को मुक्त कर दिया। 
अथर्ववेद के दो मंत्रों ते तो बिलकुल ही इस विषय को स्पष्ट कर दिया है। वहाँ लिखा है कि जो बादलों को मार 
कर सातों सिंधुओं को मुक्त करता है { । ऋग्वेद ९।६१।७ के अनुसार सरस्वती मी वृत्र को मारती है । इस मंत्र में 
उसको पबृत्रघ्ती' कहा गया हैन ! इच प्रमाणों से अच्छी प्रकार विदित हो जाता है, कि ये सप्त सिन्धु पृथ्वी पर बहुने- 
वाली नदियाँ नहीं, प्रत्युत आकाश ,में बहनेवाली किरणें हैं । 


Ms RRR 


# सुदेवो ग्रसि वरुण यस्य ते सप्त सिन्धवः । 
अनुक्षरन्ति काकुदं सूमयं सुषिरामिव ॥॥ (ऋ० ८।६६।१२) 
‡ अश्व्यो वारो अभवस्तदिन्द्र सुके यत्वा प्रत्यहन्देव एकः । 
अजयो गा अजयः शुर सोममवासृजः सर्तवे सप्त सिन्धून्‌ ॥। (ऋ १।३२।१२) 
गयो हत्वाहिमरिणात्‌ सप्त सिन्धून्‌ । अथर्वं० २०।३४।३) र 
अहन्नहिमरिणात्‌ सप्त सिम्धून्‌""' (अथवं २०।९१।१२ ) 
+ उत स्या नः सरस्वती घोरा हिरण्यवर्तनि: । वृत्रघ्नी वष्टि सुष्टुतिम्‌ ॥ (ऋ० ३।६१।७) | 
१४ द 
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१०६ वैदिक सम्पत्ति 


हम लिख छुके हैं कि ऋग्वेद १०।५२।४ में लिखा है, कि 'न्रिवृतं सप्ततम्तुस्‌' और ऋग्वेद ५।७२।५ में 
ब्वेदया त्रिवृता दिवः’ अर्थात्‌ ये सातों किरणें तिहरी हैं । इनमें एक सूत ईथर का है, दूसरा अग्नि का ओर तीसरा 
पाती का । ईथर का सूत तो 'अप' शब्द के वर्णन में देख चुके हैं । अब अग्नि का वर्णन देखिए । ऋग्वेद ८।३&।५ में 
लिखा है, कि 'यो अग्निः सप्तमानुषः श्रितो विश्वेषु -सिन्धुषु' अर्थात्‌ जो अग्नि मनुष्यों में, संसार में ओर सातों 
नदियों में ठहरा है। यहाँ सात नदियों में अग्नि का ठहरना स्पष्ट कर देता है, कि तेहरी किरणों में एक तन्लु अग्नि 
का है। ऋग्वेद ९।५६।३३ में पानी के लिए लिखा है, कि 'सहत्तधारः परि षिच्यते हरिः’ अर्थात्‌ बादल हजारों धाराओं 
से किरणों को सींचते हैं । किरणें ही पानी लाती हैं । वे आग्नेय हैं और ईथर के सहारे चलती हैं। इस तरह से वे 
"त्रिवृतः कही गई हैं । ऊपर जो दस किरणें कही गई हैं, उनमें सात तिहरी हैं, जो सप्तसिधु कहलाती हैं। इनके लिए 
ऋग्वेद २।१२।१२ में कहा है, कि 'यः सप्तरश्मिव्‌ षभस्तुविष्मानवासृजत्सतंवे, सप्त सिम्धून्‌' अर्थात्‌ जो सूर्यं सात किरणों 
` से सप्तसिन्धुओं को रेंगाता है। दूसरी जगह ऋग्वेद ५।५१।७ में;तो स्पष्ट ही कह दिया है, कि “निम्नं नयम्ति सिम्धवः'& 
अर्थात्‌ नदियां नीचे को आती हैं। ऊपर से नीचे आनेवाली और ईथर पर रेंगनेवाली नदियाँ किरणों के सिवा और 
कुछ नहीं हो सकतीं । इन्हीं किरणों के लिए तिलक महोदय ने लिखा है, कि सात नदियाँ वरुण के मुख में गिरती हैं । 
और इन्हीं के लिए पावगी महोदय कहते हैं, कि इन्द्र ने वृत्र को मारकर सातों नदियों को मुक्त किया । सप्ताप, सप्तरश्मि 
और सप्तसिधु उसी “निवृतं सप्त तन्तुम्‌' अर्थात्‌ तिहरे सातों तन्तुओं के भेद हैं। सप्ताप ईथर के लिए, सप्तरश्मि किरणों 
के लिए और सप्तसिंधु उस पानी के लिए है, जो किरणों के द्वारा ऊपर चढ़ता है, किरणें इकहरी नहीं “बल्कि तेहरी हैं। 
इसीलिए ये कमी सात और कभी इवकीस कही गई हैं । हमारे कहने का मतलब यह है कि वेदों में सप्तसिधु शब्द 
किसी ऐसे स्थान के लिए नहीं आया, जहाँ सात नदियाँ हों। क्योंकि वेदों में भूभागों की सीमा के निर्धारण का वर्णन 
बिलकुल ही नहीं है । 

सोमलता 

सोमलता की उत्पत्ति पावगी महाशय ने मूजवान्‌ पर्वत पर बतलाई है। प्रमाण में 'सोमस्येब सोजवतस्य 
भक्षो! यह ऋ० १०।३४।१ का मन्त्र उद्धृत किया है। निरुक्त में 'सुजबान्‌ पर्बेतो' पाठ है, किन्तु वेद का “मौजवत' 
और निरुक्त का 'मूजवान ” एक ही हैं, इसमें संदेह है क्योंकि सुश्षूत में 'मुञजवाव्‌' सोम का पर्याय लिखा हुआ है। 
मौजबत, मूजवाबु और मुञ्जवान्‌ में अन्तर ज्ञात होता है । वेद में एक पदार्थ का वर्णन जो सोम ताम से आता है, वह 
पृथ्वी के वृक्षों की जान है । वह्‌ देवताओं को वृक्षों की तरह रस, छाया, हरियाली आदि वनीय तथा सौम्य पदार्थों से 
तृप्त करता है । इन्द्र के नन्दनवन का यही देवतरु है । जिस प्रकार यह आकाश का वृक्ष है, उसी तरह यह पृथ्वी की 


सोमलता 


सर्वेषामेव चैतेषामेको विधिरुपासते । 
सर्वे तुल्यगुणाश्चेव विधानं तेषु हश्यते । (सुश्रुत) 


फिर यज्ञ के लिये लिखा है कि 'सोममादायाध्व रकल्पेनाहृतमभिसुतमभिहुतं च' अर्थात्‌ सोम लाकर अध्वरः 
कल्प के अनुसार आहुति देकर 'सोमक्दं सुवर्णसुच्या विदार्य पयो गृह्लीयात्‌' अर्थात्‌ सोम की जड़ को सुवणं की सूची 
से छेदकर रस निकाल लेवे और पी जावे। आगे लिखा है, कि इस क्रिया से रस पीकर जो प्रवेश करता है उसको 
अग्नि नहीं जला सक्ती, उसके एक हजार हाथी का बल हो जाता है | वह बहुत सुन्दर और सब संसार में फिरने- 
वाला होता है। इसके सिवा वह "दश वर्ष .सहर्नाणि नवां घारयते तनुम्‌’ अर्थात्‌ दश हजार वषं तक जवान बता 
रहता है। शुक्ल पक्ष में इस सोमलता में पत्ते होते हैं और कृष्ण पक्ष में गिर जाते हैं । यह हिमालय, आबु, सह्याद्रि, 
महेन्द्राचल, श्रीशैल, देवगिरी, पंजाब और सिंध में मिलती है । यहाँ तक सुश्रत का ही वरान है। इस सुत के 
वर्णन और वेद की पुष्टि से आपकी उत्कट इच्छा इसके पाने की हुई होगी । साथ ही इतने स्पष्ट बर्णन से यह भी 
विश्वास हो गया होगा, कि वेद में इसी पत्ती का वर्णन है | पर जब यह प्रश्न होता है कि क्या सोमलता हमको 
दिखला सकते हो ? तो सुश्रुत के ही मुह से कहलाया जाता है कि 

न तान्पश्यन्त्यध मिष्ठाः कृतघ्नाश्रापि मानवाः । 
भेषजद्वे घिणश्चापि ब्राह्मणद्वे षिणस्तथा ॥। (सुश्रुत २६) 

अर्थात्‌ सोम का पौधा अघर्मी, कृतघ्न, औषधद्रेपी और ब्राह्मणद्रोपी को दिखलाई नहीं पड़ता । चलो छुट्टी 
हुई, आँख खुल गई, कहीं कुछ नहीं । क्या इन्द्रजाल है ! हम पावगी महोदय से विनयपूर्वेक पूछते हैं कि कया आपने 
सोमलता कमी देखी है ? जिस हिमालय से सुरगो की पू छ, कस्तूरी, शहद, शिलाजीत आदि सैकड़ों जंगली और पहाड़ी 
चीजें यहाँ बिकने को आती हैं, वहाँ से वया आप कपा करके हमको दस रुपये की सोमलता भी मेगा देंगे ? हरगिज नहीं । 
हमारा तो हढ़ विश्वास है, कि सोमलता वास्तव मेंपृथिवी पर की कोई चीज ही नहीं है । २५ भकहूबर सवु १८८४ के 
“एकेडेमी ' में प्रो० सेवसमूलर 'लखते हैं कि 'मूत्रों और ब्राह्मणों में भी यह बात मानी गई है, कि सोमलता का मिलता 
बहुत कठिन है।' इसी तरह जन्दावस्था मागः१ पृष्ठ ६९ पर डारमेस्टेटर कहता है, कि 'सोम या होम के अन्तर्गत समस्त 
प्रकार की वनस्पतियों की जीवनी शक्ति,का समावेश होता है।' रहे सोम के पीनेवाले इन्द्र, अग्नि आदि देवता, जिनको 
पावगी महाशय भारत में ही जन्मे हुए बतलाते हैं। हमारी.समझ में नहीं आता कि इसमें क्या फिलासफी है ? क्या इद्र 
और अग्नि भी कोई पहाड़ी लोग हैं ? यदि नहीं तो उनका पैदा होना क्या? सोम का अर्थे तो इन्द्र (सूर्य) और अग्नि 
(विद्युत्‌) से ही समझ लेना था, कि यह पदार्थ पृथिवी का नहीं है । मौजवत मधुर, मदकारी और वनस्पति आदि शब्द, 
जो सोम के लिये ऋ० १०।३४।१, ६।४७।१ और १।१।६ में आये हैं, आपको घोखा दे रहे हैं, परन्तु हम विश्वासपूर्वक 
कहते हैं, कि सोमलता पृथिवी का पदार्थ नहीं है। जैसा कि डारमेस्टेटर कहते हैं कि सोम, समस्त वनस्पति की जीवनी 
शक्ति का नाम है । हम भी कहते हैं कि यह सत्य है। वनस्पति की जीवनी शक्ति चन्द्रमा के अधीन हैं। उसका नाम सोम 
है । वहू औषधिराज है। वह लतारूप है। पन्द्रह दिन तक उसमें एक एक पत्ता बढ़ता हैं आर पन्द्रह दित तक एक 
एक घटता है । यह शान्त चित्तवालों के लिए मधुर, विरहियों के लिये कटू और युवावस्थावालों के लिए मदकारी है। 
आकाश में यह जिस स्थान में रहता है, उस स्थात को मौजवत कहते हैं । ऋग्वेद में है कि 

अप्सु से सोमो अन्नवीदस्तविश्वानि भेषजा । 
अग्नि च विश्वशम्भुवमापश्च विश्वमेषजीः॥। (ऋ १।२३।२० ) 

यहाँ सोम समस्त औषधियों के अन्दर व्याप्त बतलाया गया है । इस सोम को ऐतरेय ब्राह्मण ७।१९५ मेस्पष्ट | 

कह दिया है, कि मत्व देवसोसं यच्चन्द्रमाः अर्थात्‌ यही देवताओं का सोम है जो चन्द्रमा है । इस सोम को गरुड़. 


कट 


BENS: 
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और श्येन स्वगे से लाते हैं । गरुड़ और श्येन भी सूयं की किरणें ही हैं। सोम का सौम्य गुण औषधियों में पड़ता है, 
यही स्वर्ग से गरुड़ और श्येन द्वारा उसका आना है । महाशय पावगी को हम सलाह देते हैं, कि आप वेदपाठ करते 
समय ध्यान रबखें. कि वेदों में एक आकाशीय संसार भी है। पृथ्वी में ऐसा एक भी पदार्थे नहीं, जो वहाँ न हो। 

हीं पदार्थों के नामों से ही पृथ्वी के पदार्थो का नामकरण हुआ है । हम पिछले पृष्ठों में आक्राशीय संसार के कुछ 
नमूने दिखला आये हैं । इन्द्र वृत्र के युद्ध को पढ़कर जमीन में लड़नेवाले दो राजाओं का जिस प्रकार धोखा होता है, 
उसी प्रकार इस 'मौजवत' में होनेवाली मधुर, तेज, मदकारी सोम वनस्पति को देखकर भी धोखा होता है, पर समझ 
तो लेना चाहिये कि वृत्र से लड़नेवाले इन्द्र के अन्य विशेषण कया हैं ? वेदों से सोमलता सिद्ध करने के लिये तो पावगी 
महाशय ने इतना जोर लगाया, पर किसी वेदमन्त्र से कपास या रुई को निकाल कर न दिखलाया, जो पंजाब की खास 
उपज और आर्यों की प्रिय वस्तु है । वेदों में सूत कातने और कपड़े बुनने का वर्णत:मरा पड़ा है, पर रुई का नाम नहीं 
है । रागोजिन कहते हैं कि बैदिक काल में कपास की सेती होती थी %। इसी तरह उस समय पंजाब में नमक भी 
होता था और आर्यलोग उसका उपयोग[मी करते होंगे, पर दास बाबू कहते हैं कि वेदों में नमक का भी नाम नहीं 
है । खाने और पहनने के पदार्थों का नाम तो वेदों में नहीं है, पर पावगी महाशय.वेदों से सोमलता का वर्णन निकालते हैं, 
जो बिलकुल हवा है । हम तो इसे तब सत्य समझें, जब आर्यों के नित्य उपयोग में आनेवाली कपास और नमक का 
भी नाम वेदों में दिखला दिया जाय। पावगी महाशय कहते हैं, कि आर्य लोग पंजाब की संन्धव श्रेणी (59]6 
॥३०६९) में रहते थे, किन्तु इसके विष्द्ध हम देखते हैं कि उनको सँस्थव-नमक का ज्ञान तक नहीं था + । इसमे यही 
सिद्ध होता है, कि वेद के:शब्दों से ऐतिहासिक सामग्री एकत्रित करना नितांत अनुचित है । 


सरस्वती नदी ओर सञ्चर 

सरस्वती नदी और समुद्र के विवेचन द्वारा अब बाबू अविनाशचन्द्र दास के उन प्रमाणों की जाँच करते हैं, जिनसे 
उन्होंने वेदों की आयु और सप्तसिधु प्रदेश का अनुमान किया है। ऋग्वेद ७।९५।२ के 'एका चेतत्‌सरस्वती नदीनां 
शुचिर्यती गिरिभ्य आ समुद्रात्‌'-अर्थात्‌ नदियों में एक पवित्र सरस्वती नदी है, जो पहाड़ से निकल कर समुद्र तक 
बहती है । इस मन्त्र से बाबू साहब यह बतलाना चाहते हैं, कि यह मन्त्र उस समय बना जब सरस्वती नदी हिमालय 
से निकलकर राजपूताने के ( मरु मेंदान में मरे हुए ) समुद्र में गिरती थी, परन्तु दूःख से कहना पड़ता है, कि मन्त्र 
के पूरे पाठ से यह बात नहीं निकलती । निघण्टु में सरस्वती मध्यस्यानी देवता है । गिरि बादलों को कहते हैं और 
समुद्र आकाश का नाम है । नदियों के वर्णन में (इमं से गंगे यमुने सरस्वति' इस मन्त्र का अर्थ करते हुए हमने लिखा 
है, कि दशों दिशा में फॅलनेवाळी सूर्यः की दश किरणों में से एक:सरस्वती भी है । यह सरस्वती नामी एक किरण 
बादलों से निकलकर आकाश में फेळती है। यही उपयुक्त मन्त्र का अर्थ है। इस बात का खुलासा उसी मन्त्र का दूसरा 
चरण कर देता है कि 'रायश्रे त्ती भुवनस्य भूरेघुतं पयो दुढ़हे नाहुषाय' अर्थात्‌ बह नाहुपों के लिए भुवन का समस्त 
घृत, पय औरईघन खींचने का;यत्त करती है । भुवन शब्द स्पष्ट ही है। नहुष के वर्णन में हम दिखला चुके हैं, कि 
नहुष आकाशीय पदार्थ:है। छत, पय और घन सदेव (आकाश में) जलवाचक हैं । सरस्वती नहुषों--बादलों के लिए 
आकाश का जल खींचती है, यह इसका भाव है । इस तरह से इसका यह अथे हुआ, कि बादलों से एक किरण निकल 
कर नहुषों (बादलों) के लिये अथवा सौर पदार्थो के लिए समस्त भुवन का जल खींचकर समुद्र (आकाश ) को भरती है। 
पृथिवी की सरस्वती नदी का वर्णन नहीं है । आप ऋग्वेद का दूसरा यह प्रमाण देते हैं कि-- 


Xx A fact which implies cultivation of the cotton plant or tree probably in Vedic times 
-—Vedic India by Ragozin, 9. 306 

+ Of the minerals in Sapta—Sindhu no mention is made of salt in the Rigveda 
although the salt-range exists in the very heart of the country. (Rigvedic India, 9. 88.) 


हक 
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वातस्याश्यो वायोः सखाथो देवेषितो मुनिः । 
उभौ समुद्रावा क्षेति यश्च पूर्वं उतापरः ॥। (ऋ० १०।१३६।५) 


अर्थात्‌ सूर्य पूर्वी और उत्तरी दोनों समुद्रों में लहराता है। इससे आप यह कहना चाहते हैं, कि अरब समुद्र | 


और राजपूताने के समुद्र में उस समय सूर्यं लहराता था, परन्तु इसमें तो पूर्व में प्रातःकाल के समय सूये उदय 
होने का और शाम के समय पश्चिम में अस्त होने का वर्णन है। उदय और अस्त दोनों क्षितिज में ही होते हैं । ये 
दोनों क्षितिज आकाश, समुद्र कहे गये हैं । क्योंकि वेद में आकाश को समुद्र कहते ही हैं। इसमें भी राजपूताने के 
समुद्र का वर्णन नहीं है । इससे पूर्व के मन्त्र में ही कहा है कि 

अन्तरिक्षेण पतति विश्वा रूपावचाकशत्‌ । 

मुनिर्देवस्य देवस्य सौकृत्याय सखा हितः ।। (ऋ० १०।१३६।४) 


अर्थात्‌ (वही ऊपर के मन्त्रवाला) मुनि (सूयं) अन्तरिक्ष से दोनों विश्वरूप आकाशों में गिरता ओर निकलता 
है । यहाँ 'विश्वर्पौ' और 'अन्तरिक्ष' पद साफ रखे हुये हैं, जिनसे सूर्य के उदय और अस्त होने का वर्णन स्पष्ट होता है । 
रायः समुद्राश्रतुरोऽस्मभ्यं सोम विश्वतः । (ऋ० ९।३३।६) 
स्वायुधं स्ववसं सुनीथं चतुःसमुद्रं धरुणं रयीणाम्‌ । (ऋ० १०।४७।२) 


इन दो मन्त्रों से दास बाबू चार समुद्रों का वर्णन बतला कर कहते हैं, कि मध्य एशिया, तुकिस्तान, राजपूताना 
और सससिन्धु के समुद्र जिस समय भरे थे और सरस्वती नदी राजपूताते के समुद्र में गिरती थी, उस समय ऋग्वेद 
बना, किन्तु यहाँ इन दोनों मन्त्रों में नीचे ऊपर के (पृथिवी आकाश) दो समुद्र और पूर्व पश्चिम के (उदय-अस्त 
स्थान) दो समुद्र, ऐसे चार समुद्रों का वर्णन है । “ततः समुद्रोऽ्णवः समुद्रादर्णवादधि’ इस प्रसिद्ध मन्त्र में कहा है कि 
तब समुद्र से समुद्र हुआ, अर्थात्‌ आकाशस्थ मेघों से पृथिवीस्थ समुद्र हुआ | यही दोनों ऊपर-तीचे के समुद्र हैं ओर 
पूर्व पश्चिम के दो दूसरे समुद्र हैं, जिनमें उदय अस्त का अलङ्कार दिखलाया गया है। इस तरह से ये चार समुद्र हैं, 
जिनसे सब सांसारिक सुख होते हैं। इन मन्त्रों में अविनाश बावू के विषय का बिलकुल वर्णन नहीं हैं, अतः इन' 
मन्त्रों से वेदों का वह समय नहीं निकल सकता, जो आप निकालना चाहते हैं और न इनसे सप्तसिधु प्रदेश में वेदों 
की रचना ही सिद्ध होती है । 

वेदों की प्राचीनता 

किन्तु प्रश्‍न होता है कि जिन प्रमाणों के भरोसे पर वेदों को इतना पुराना सादित किया गया था, जब वे ही 
गलत निकले तो अब वेदों की प्राचीनता सिद्ध करने का कौन-सा साधन रहा ? सावन है और वह देशी तरीके का है। 
बिदेशी तरीका वेदों में ऐतिहासिक बातें निकाल कर उन्हें प्राचीन सिद्ध करता है, पर देशी तरीका वेदों की अपौरुषेयता 
को पुष्ट करता हुआ आगे बढ़ता है । दास बाबू ने इतिहास और भौगोलिक प्रमाणों से वेदों को लाखों वर्ष का.सिद् 
किया, पर हम देशी तरीके से ऐतिहासिक प्रमाणों द्वारा उनको लाखों वर्ष से भी अधिक प्राचीन साबित कर सकते हैं 
और परम्परागत अपने जातीय इतिहास से सहज ही यह निश्चय कर सकते हैं, कि वेद अपौरुषेय हैं । अर्थात्‌ वेद तब के हैं 
जबसे प्रथम मनुष्य का संसार में परादुर्माव हुआ था। गत पृष्ठों में जहाँ हमने ज्योतिष्‌ हारा निकाले हुए वैदिक समय की 
समालोचना की है, वहाँ दिखलाया है कि ब्राह्मणग्रन्यों के कुछ भाग बाइस हजार वर्ष के पुराने हैं । उनके पाठ से अच्छी 
प्रकार विदित होता है, कि ब्राह्मणग्रन्थों के पूर्वे का साहित्य नष्ट हो गया है । यहाँ हम अपनी इस बात की पुष्टि में कुछ 


प्रमाण उपस्थित करते हैं। छान्दोग्य में लिखा है, कि 'स होवाच भगवोऽध्येमि ऋम्वेदं यजुर्वेदं सामवेदमाथर्वणं चतुर्यमिति- | 


हासपुराणं पः्चमं वेदानां वेदं पिह्यं राशि दैवं निधि वाको-वाक्यमेकायनं देवविद्यां ब्रह्मविद्यां भूतविद्यां ्त्रविद्यां 
नक्षतरविद्यां सर्पदेवजनविद्यामेतद्‌ भगवोऽध्येमि’ अर्थात्‌ इतनी विद्याएं मैंने पढ़ी हैं । ` इससे ज्ञात होता है कि इन 


h 
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विद्याओं का साहित्य उस समय था, पर भोज उसका कहीं पता नहीं है। गोपथब्राह्मण पूर्व भाग प्रथम प्रपाठक में 
ओंकार के लिए पूछा गया है कि “कि वे व्याकरणम्‌, शिक्षा का, क्रिमुच्चारयन्ति, कि छदः, कि ज्योतिषं, कि निहक्तम्‌'? 
यहाँ एक प्राचीन निरुक्त का भी पता मिलता है। इसी तरह शिक्षा, व्याकरण, छन्द और ज्योतिष्‌ के साहित्य का भी 
पत्ता मिलता है। यह यास्क का निरक्त नहीं है । क्योंकि यास्क ने तो अपने निरुक्त में वर्तमान ब्राह्मणों के अनेकों वाक्य 
उद्धृत किये हैं और लिखा है, कि 'इति ब्राह्मणम्‌ ।' छान्दोग्यब्राह्मण में लिखा हुआ है, कि यह किचन मनुरवदत्त- 
द्वो षजं भेषजतायाः' अर्थात्‌ मनु ने जो थोड़ासा कहा है, वह दवा की भी दवा है । इससे ज्ञात होता है कि मनु- 
स्मृति जिसके आधार पर बनी है, वह मनुरचित कोई बहुत प्राचीन पुस्तक थी । उपनिषदों में अनेक श्लोक दूसरे ग्रन्थों 
से उद्धृत किये गये हैं, परन्तु वे ग्रन्थ इस समय कहीं नहीं मिलते %। इसी तरह किन्हीं अति प्राचीन सूत्र, कल्प, 
ब्राह्मण, व्याकरण, मीमांसा आदि का पता भी ब्राह्मणग्नन्थों में मिलता है। गोपथब्राह्मण में लिखा है कि 


सत्रे सुत्रं ब्राह्मणो ब्राह्मणं ऋ्ोके श्लोक: । (गो० १।२३ ) 

सहशं त्रिषु लिङ्गे छु सर्वासु च विभक्तिषु । 

वचनेषु च सर्वेषु यन्न व्येति तदव्ययम्‌ । (गो० १।२६) 

कबन्धस्याथर्वणस्य पुत्रो मेधावी मीमांसकोऽनूचान आस । (गो० २।१०) 

मन्त्रकलपब्नाह्मणानामप्रयोगात्‌ (गो० २।२।५) 

तदपि श्लोकाः । (गो० २।२।५) 

सन्ति चैबां समानाः मन्त्राः | कहंपाश्च ब्राह्मणाति च (गो० २।२।५) 
इन प्रमाणो से हमें देखना चाहिये, कि यह सब साहित्य कितना प्राचीन हो सकता है? इस साहित्य के पूर्व भी 
हम वेदों के मन््रद्रष्टा ऋषियों .के इतिहास को देख रहे हैं। गोपथब्राह्मण में जहाँ “सावित्री उपनिषद्‌? का वर्णन किया 
गया है, वहाँ पर ब्राह्मणों के पूर्व साहित्य का एक श्लोक उद्धुत किया गया है, परन्तु सावित्रीविद्या को परम्परा से 
जाननेवाले एक ऋषि ने उस श्लोक का खण्डन करके सावित्री सत्यार्थ समझाया है । इससे ज्ञात होता है, कि वर्तमान 
ब्राह्मणकाल में तो लोग वेदार्थं भूल ही चुके थे । प्रत्युत इसके पूर्व साहित्य-काल में भी वेदों का अर्थ गूढ़ हो रहा था, 
और वेदार्थ के द्रष्टा ऋषियों की बताई हुई वेदार्थ की कुञ्जियाँ, पठन पाठन से जुदा होकर खास व्यक्तियों के ही पास 
रह गई थीं । इससे अनुमान करते का प्रबल कारण उपस्थित होता है, कि मन्तरदरष्टा ऋषियों का समय लुप्त साहित्य के 
बहुत पूर्व का है। मन्त्रद्रष्टा ऋषियों के कई काल रहे होंगे, पर हमको अबतक दो ही समयों का पता लगा है। ये 
दोनों काल एक दूसरे से दीघं काल की दूरी पर जुदा जुदा स्थित हैं। गोपथब्राह्मण में लिखा है कि 


% प्रश्‍्नोपनिषद्‌ १।७ में 'तदेतहृचाभ्युक्तम्‌' लिखकर ८ वीं ऋचा लिखी गई है और ३।११से आगे का 
१२ वां, ४।१४ से आगे का ६ठा और ६।५ से आगे का भी ६ठा शोक लिखा है। छान्दोग्य ३।११।१ के आगे का 
दूसरा, और ३।७।६ के आगे के 'एते हरे ऋचो भवतः दो शोक हैं । तैत्तिरीय २ में' 'तदेषाभ्युक्ता' कहकर आगे का 
शोक और २।५ में 'एष श्छोको भवतिः लिखकर आगे का.क्ञोक लिखा गया है । इसी तरह ३।७ से आगे का ८ वों, 
४।६ से आगे का १० वाँ और ५।११ से आगे का ६ ठा श्लोक लिखा है। बृहदारण्यक १।५।२३ से आगे का और 
४।४।७ से आगे का छ्लोक भी प्राचीन है । इनके अतिरिक्त शतपथब्राह्मण में मी नीचे लिखे पुराने श्लोक आये हैं 
तदेष श्ोकः--कां० १० अ० ५ ब्रा० २ कं० १६ 7 
शोका:--कां० १४ अ० ४ ब्रा० ३ कं० १ 
अथैष श्लोकः भवति--कां १४ अ० ४ ब्रा० ३ कं० ३४ 
तदप्येते श्रोकाः--कां ११ ब्रा० ४ कं० ५ 


बेदों को प्राचीनता 


तान्वा एतान्‌ सम्पातान्‌ विश्वामित्रः प्रथममपश्यत्‌ 

तान्‌ विश्वामित्रेण हष्टान्‌ वामदेवो असृजत । (गो ब्रा० ६।१ ) 

अर्थात्‌ इन (ऋ० ४।१६) ऋचाओं को पहिले विश्वामित्र ने देखा, फिर इन विश्वामित्र द्वारा देखी हुई ऋचाओं 

को वामदेव ने देखा, परन्तु ऋग्वेदानुक्रमणी के अनुसार इन ऋचाओं का ऋषि इस समय वामदेव ही है, विश्वामित्र नहीं । 
ऋग्वेद के दशम मण्डल के अनेक सूक्तों का, जिस नाम का देवता है, उसी नाम का ऋषि भी है। ऋषि, मंत्रद्रपष्टा 

को कहते हैं और देवता, हश्यविषय को । अनुमान होता है कि अति प्राचीन काल के मन्तरद्रष्टा अपने विषय के ही नाम से 
प्रसिद्ध हो जाते थे । जैसे हाल के कानूनगो, वकील, ज्योतिषी, साइंटिस्ट, मेथेमेटी शियन आदि । इतिहास उनके वास्तविक 
नामों को भूल गया है । इससे ज्ञात होता है, कि उनका समय बहुत ही प्राचीन है। अत्यन्त प्राचीन ऋषियों के कुछ नाम 
अबतक दिए हुए हैं । जैसे वेवस्वत मनु, नहुष, ययाति आदि। जिससे ज्ञात होता है, कि प्रथम काल के ऋषियों का समय 
बहुत ही प्राचीन है। प्राचीनतम ऋषियों के विषय की एक बड़ी ही रोचक कथा पं० मगवद्दत्त। बी.ए. रिसर्च स्कॉलर ने 
ब्राह्मणग्रन्थों से लेकर लिखी है, जिसे हम यहाँ उद्धृत करते हैं । इस कथा से एक तो प्राचीनतम ऋषियों का समय ज्ञात 
होता है, दूसरे यह सिद्ध होता है, कि वेद तब से हैं, जब से मनुष्यजाति का इस पृथ्वी पर प्रादुर्भाव सिद्ध होता है । 


_उक्त कथा तैततिरीय-संहिता मैतायणी संहिता और ऐलरेय बाह्मण 7 कथा तैत्तिरीय-संहिता मैत्रायणी संहिता और ऐतरेय ब्राह्मण में एक समान ही आती है। यहाँ हम वही लिखते हैं । 
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तै० सं० ३।१।६ 

मनुः पुत्रेभ्यो दायं व्यमजत्स 
नाभानेदिष्ठं ब्रह्मचर्यं वसन्तं 
निरभजत्स  आगच्छत्सोऽब्रवीत्‌ 
कथा मा निरभागिति नत्वा 
निरमाक्षमित्यब्रवीदङ््गिस इमे 
सत्रमासते । ते सुवर्ग लोकं न 
प्रजानन्ति तेम्य इदं ब्राह्मणं ब्रहि 
ते सुवर्गं लोकं यन्तो 'य एषाँ 
पशवस्तांस्ते दास्यन्तीति तदेभ्यो- 
उग्नवीत्ते सुवर्गं लोकं यन्तो य येषां 
पशव आसन्तानस्मा अददुस्तं पशु- 
भिश्चरस्तं यज्ञवास्तो रुद्र आऽ 
गञ्छत्सोऽब्रवीचु मम वा इमे पशव 
इदु” 7 रषा ` ` व पक तरस पतन जल क । 


इस कथा का सार इस प्रकार है कि 
छोटा पुत्र जिसका तास नामानेदिष्ठ था, 
पिता से अपना हिस्सा माँगा । घर में ओर 
संशय' इत सूत्तों को और तेभ्य इदं ब्राह्मण 
सप्ताधिका नाभानेदिष्ठो मानवो वैश्वदेवं तत्‌’ अर्थात्‌ ‘इदमित्था’ प्रतीकवाले 
देष्ठ है । इस कथा से यह बात स्पष्ट हो जाती है, कि यद्यपि इत सूक्तों का ऋषि - 


` सूक्त का ऋषषि मनु का पुत्र नाभातेदि 
१८ वें मन्त्र में नामानेदिष्ठ का नाम भी आता है, तो मी ये दोवों सूक्त ,उसके बनाये 


नामातेदिष्ठ है और ६९ वें सूक्त के 
हुए नहीं, प्रत्युत ये उसके पिता मनु 


मैं० सं० १।५।८ 


मनोर्वे दश जाया आसबु दशपुत्रा 
नवपुत्राष्टपुत्रा सक्षपुत्रा षट॒पुत्रा पञ्चः 
पुत्रा ,चतुष्पुत्रा त्रिपुत्रा द्विपुत्रेकपुत्रा ये 
नवासंस्तानेक उपसमक्रामद्येऽ्टौ तान्‍्द्रो 
थे सस तांख्यो ये षट्‌ तांश्रत्वारोऽव वे 
पर्ञ्च॑व पञ्चासंस्ता इमाः पञ्चदश त॒ 
इमान्पञ्च निरमजन्यदेव किंच मनोः 
स्वमासीत्तस्मात्ते वै मनुमेवोपाधावन्मना 
अनाथन्त तेम्म ,एताः समिधः प्राय- 
च्छत्तामिर्वे ते ता्निरदहंस्तामिरेना- 
न्परा मावयन्परा पाप्मानं श्रातृव्यं 


भावयति य एवं विद्वानेताः समिध 
आदधाति । 


म्‌ इस ब्राह्मण को दिया।' 


ऐ० ब्र० ५।१४ 

तामानेदिष्ठं शंसति । नाभाने दिष्ठ 
वै मानवं ब्रह्मचय॑ वसन्तं ज्रातरो 
विरमजन्त्सोऽब्रवीदेत्य कि मह्मम भाक्ते - 
स्येतमेवनिष्ठावमव वदितारमित्यब्द 
वंस्तस्मात्ाप्येत्तह पितरं पुत्रा 
निष्ठावोऽव वदितेत्येवाचक्षते । स॒ 
पितरमेत्याब्नवीत्‌ (वां ह वाव मह्य तंता- 
आक्षुरिति तं पिता-ब्रवीन्मा पुत्रक 
तदाहृया अङ्गिरसो वा इमे स्वर्गाय 


। लोकाय सत्रमासते ते षष्ठं षष्ठमेवाह- 


रागत्य मुह्यन्ति । तानेते सूक्ते षष्ठेऽहनि 
शंसय तेषां यत्सह्न सत्रपरिवेषणे तत्ते 
स्वर्यन्तो दास्यम्तीति। 


“मनु की आज्ञा से उनके पुत्रों ने उनकी सम्पत्ति बाँट ली । मनु का सबसे 
इस बंटवारे के समय आचार्येकुल में ही वास करता था। घर आकर उसने अपने 
र कोई वस्तु न थी । इसलिए पिता ने पुत्र को 'तानेते सुक्त षष्ठेऽहनि 
सर्वानुक्रमणी में लिखा है, “इदमित्था 


ऋग्वेद मण्डल दश के ६१ वें ओर ६२ वें 


को भी याद ये । समी जानते हैं, कि तामानेदिष्ठ वेवस्वत मनु के दश संतानों में से 


११२ बैदिक सम्पत्ति 


एक हैं + भौर मतु आरयंजाति के प्रथम पुरुष हैं। चैवस्वत मनु के आरम्म में उत्पन्न होने से इनका भी नाम बे वस्वत मनु 
हुआ। वेदों के सूक्त उनके समय में 'भी मौजूद थे । वेद ही नहीं, प्रत्युत उनके समय में ब्राह्मण भी बन चुके थे । 
मनु का सम्बन्ध समस्त मानवजाति से पाया जाता है। उनके जळ-प्लावत को कथा पृथिवी की समस्त मनुष्य- 
जातियों में प्रचलित है। मनु की मछली और नोश्रा एक ही वस्तु है । जिस प्रकार मनु से सूर्यवंश और चन्द्रवंश चलते 
हैं, उसी तरह नृह के पुत्र हेम और शेम से समस्त मानव जाति की उत्पत्ति मानी जाती है। हेमिटिक कौमों की ही 
संतति सारा संसार माना जाता है । जिन मनु की प्राचीनता के विषय में इतिहास की इतनी प्रबल साक्षी है, उन मनु के 
समय में उपस्थित मंत्रों की प्राचीनता के विषय में विद्वानों को चाहिये कि खूब सोच समक कर राय कायम करे। 
यहाँ तक के वर्णत से हम वेदों की प्राचीनता की जाँच के लिए चार समय स्थिर कर सके-- (१)ब्राह्मणकाल 
जिसका प्राचीन भाग २२ हजार वर्ष का है । (२) ब्राह्मणकाछ के पूर्व का साहित्यकाल जो कम से कम उतने ही समय 
पूर्व तक और आगे जा सकता है। (३) प्रथम मंत्रद्रष्ट ऋषियों का काल जिसके लिए भी उतना ही समय और आगे 
बढ़ना चाहिये । (४) प्राचीन मंत्रद्रष्टाकाल जिसमें नहुष, ययाति, नाभानेदिष्ठ और स्वयं वैवस्वत मनु का नाम है, आदि 
सृष्टि तक जा पहुँचता है। नवीन मंत्रद्रष्टाकाल और प्राचीने मंत्रद्रष्टाकाल में बहुत बड़ा अन्तर है। इसके बीच के समयों 
के साहित्य का भी कुछ पता मिलता है । मुण्डक उपनिषद्‌ में 'तदेतत्सत्य' पद लिख कर यह श्लोक लिखा है कि-- 
मंत्रेषु कर्माणि कवयो यान्यपश्यंस्तानि त्रेतायां बहुधा सन्ततानि । 
तान्याचरथ नियतं सत्यकामा एष वः पन्थाः सुकृतस्य लोके ॥। (मु० उ० १।२।१) 
अर्थात्‌ वेदमन्त्रों में जिन कर्मों को बड़े बड़े विद्वानों ने ढूंढ़ निकाला था, वे कमं त्रेता में बहुत प्रकार के थे | उन्हीं 
को, हे सत्यकाम! तू कर यही लोक में सुकृत मार्ग है। वेद के कर्मकांड का बारीक साइन्स, त्रेता में भी विद्वानों ने ढूँढ़ 
निकाला था। इसके दो प्रमाण बड़े जबरदस्त मिलते हैं। एक राजा जनक का यज्ञद्वारा पानी बरसाना । दूसरा दशरथ का 
पुत्रोत्पन्न करना । इन्हीं दोनों बातों को वाल्मीकि ने वर्णन करते हुये रामकथा लिखी है । इससे ज्ञात होता है, कि द्वापर में 
बने हुये उपनिषद्‌ अपने से पहिले साहित्य के श्लोक को उद्धृत करके त्रेता के यज्ञ-विज्ञान की बड़ाई करते हैं। उसी जमाने 
में यज्ञों द्वारा ये दो अलौकिक कार्य देखे जाते हैं। अतएव इस निबिवाद घटना का वर्णन तरेता के अन्त ही में मानना 
चाहिये । द्वापर के १२६४००० वषं और कलि के ५०३० वर्ष अर्थात्‌ आज तक वाल्मीकि रामायण को बने १२६६०२० 
वर्ष हुये प्रतीत होते हैं और इतना ही पुराना वह साहित्य है, जिसमें पुत्रेष्टि ज्ञ और जल बरसाते का वर्णन है । 
इसी प्रकार हमारे देश का ज्योतिष्शा्त मी बहुत प्राचीन है। पुराना सूर्यसिद्धान्त जिसके सहारे यह नया 
सूर्यसिद्धान्त बना है, सतयुग के अन्त में बना था। इस नवीन सूर्यसिद्धान्त १।२ में लिखा है, कि 'अह्पावशिष्टे कृते” 
अर्थात्‌ सतयुग के अन्त में यह सूर्यसिद्धान्त बना यहु बात गप नहीं है । सूर्यसिद्धान्त की ज्योतिष्‌-पद्धति उसी काल की 
ग्रहस्थिति से आरम्भ की गई है । उस समय अर्थात्‌ त्रेता के आदि में सब ग्रह मध्यगत थे, इसीलिए आवश्यकता थी, 
कि ज्योतिष्‌ का ध्रुव निश्चित कर लिया जाय और युगपद्धति की जाँच हो जाय । सूर्यसिद्धान्त में हैं कि 
अस्मिन्कृतयुगस्यान्ते सर्वे मध्यगता ग्रहाः । 
(चिता तु पातमन्दोच्चान्सेषादौ तुल्यता मिता ॥- (सू सि० १ Ix) 
अत ऊर्ध्वेममी युक्ता गतकालाब्दसंख्यया । 
. -मासीकृता युता मासंमंधुशुक्लादिभिर्तेः ।। (सू सिऽ १।४८) 
म वेनं घुष्णु' नरिष्यन्तं नामागेक्ष्वाकुमेव च । कारुषसथ शर्याति तथा चंवाष्टमीमिलाम्‌ ! 
पृषध्रः नवमं प्राहुः क्षत्रघमंपरायणम्‌ । नामानेदिष्ठं दशमं मत्तोः पुत्रानू प्रचक्षते । (महा०-आ० अ० ६६) 


ET मल पेट कक रपनना. 


बेदों की प्राचीनता 


अर्थात्‌ कृतयुग के अंत में सब ग्रह मध्यगत थे । उक्त कृतयुग के अन्त तक के वर्षों की संख्या में इस | 
गत वर्षों को जोड़ो । पुनः जोड़ को १२ से गुणा करो, तो माससंख्या होगी । यहाँ तरेता के प्रारम्भ और ऋृतयुग के 
अन्त की स्थिति से ही आरम्भ किया है । ऊपर के श्लोकों की सहायता से गणित करने पर सतयुग का अन्तिम दित ५ 
मङ्गलवार होता है । अतएवं निविवाद है, कि यह ग्रन्थ पहिले-पहिल त्रेता के आदि में छिखा गया। आज तक 
इसको बने हुए (त्रेता के १२६६०००, द्वापर के ८६४००० और कलिके आज तक ५०३०) २१६५०३० वषं होते 
हैं। इस तरह से वाल्मीकि का पता १२ लाख वर्ष पूर्वे और सू्यसिद्धांत का पता २१ लाख वषं पूर्व तक चलता है। 
इसके पूर्व न जाने कितने पलटे खाकर, किस किस साहित्य की सृष्टि और प्रलय होकर, तब कहीं वेदों के प्रादुर्माव 
का समय आता है। वेदों कें अति प्राचीन मंत्रद्रष्टा ऋषियों में वैवस्वत मनु का भी नाम आता है। उन्होंने अपने 
पुत्र को कुछ सूक्त दायभाग में दिये थे । जो अब तक उसी के नाम से चले आते हैं। ऐसी दशा में वेदों की प्राचीनता 
इस ऐतिहासिक तरीके से भी उस काल से बहुत पूर्व तक पहुँचती है, जहाँ तक लो० तिलक, नाना पावगी और 
अविनाशचन्द्र दास की तहकीकात गई है । वैवस्वत मनु निःसंदेह समस्त मनुष्यजाति के पूर्वज हैं । उनके समय में 
भी वेदों का उपस्थित होना स्पष्ट कर देता है, कि वेदों का प्रादुर्माव मनुष्य-प्रारम्म के साथ ही हुआ । 


कुछ लोग मंत्रद्रष्टा और मन्त्रकर्ता ऋषियों को ही वेदों के रचयिता बतलाते हैं और उनका इतिहास गढ़कर वेदों 
की आगु कायम करते हैं, परन्तु नीचे के विवरण से सिद्ध होता है, कि वेद, मंत्रद्रष्टा ऋषियों के मी पूवे उपस्थित थे। 
(१) गोपथब्राह्मण में स्पष्ट लिखा है कि सम्पात ऋचाओं के प्रथम द्रष्टा विश्वामित्र थे, किन्तु अब वामदेव हैं” | यदि 
मंत्रद्रष्ठा ऋषि वेदों के रचने वाले होते तो दो विरोधी समयों में एक ही सूक्त की रचना दो ऋषि कँसे कर सकते ? 
(२) जिन सूक्तों का इस समय नामानेदिष्ठ द्रष्टा ऋषि है, वे सूक्त उसके पिता मनु के पास पहिले से ही मौजूद थे †। 
अतः द्रष्टा ऋषि मन्त्रों के बनानेवाले नहीं हो सकते । (३) अनेक सूक्तों के एक से अधिक ऋषि हैं । ऋग्वेद १।१०५ 
के त्रित और कुत्स तथा ऋग्वेद २।२६ के गार्त्समद और ग्रृत्समद ऋषि हैं । इसी तरह एक ही मन्त्र के कई कई 
ऋषि भी हैं । ऋग्वेद ३।४।८ से ११ तक के मन्त्रों का ऋषि विश्वामित्र है, परन्तु यही मन्त्र जब ऋग्वेद ७।२।८ से 
११ तक में आते हैं तो इनका ऋषि वसिष्ठ हो जाता है। क्‍या इन सूक्तों को और मन्त्रों को अनेक कवियों ने एक 
साथ बैठकर बनाया ? (४) ऋग्वेद ६।६६ वाळे केवल एक ही सूक्त के एक सो द्रष्टा ऋषि लिखे हैं । क्या इन सबने 
मिलकर यह एक सूक्त बनाया | ? (५ ) यज्ञादि कर्मकाण्ड के समय मंत्रकार का वरण आज कळ भी होता है, जो 
वास्तव में मंत्रों का कर्त्ता नहीं है । अतः मंत्रद्रष्टा की ही भाँति मन्त्रकार का भी अर्थ मंत्र बनानेवाला नहीं है । 
स्वणेकार, लोहकार आदि सोता और लोहा नही बनाते, प्रत्युत बने हुए लोहे से अन्य कार्य करते हैं। बीनकार 
सदैव बीना का बजानेवाला ही कहलाता है, बनानेवाला नहीं । 'कार' शब्द कृत वस्तु के उपयोग करनेवाले के ही लिए 
है, मूल रचना करनेवाले के लिए नहीं । इसीलिए सूत्रग्नन्थों में कर्म कराने वाले को मन्त्रकार कहा गया है % (६) 
मंत्रद्रष्टा और मंत्रकार, मंत्रों के रचयिता नहीं, प्रत्युत अपने अपने विषय के मंत्रार्थों के प्रचारक और उन मंत्रों के विषय 


# विश्वामित्रः प्रथममपश्यत्‌ । तात्‌ विश्वामित्रेण हष्टान्‌ वामदेवो असृजत (गो० ब्रा० ६।१) 
| ऋ० १०६१ और ६२ सुक्त पहिले मनु को ज्ञात थे, पर अब उनका ऋषि मनुपृत्र नाभानेदिष्ठ है । 
| पवस्वनं शतं बेखालसा: । (ऋहग्वेदानुक्रमणी ) 


५ वक्षिणत उदङ्मुखो मन्त्रकारः । (मानव गृह्यसूत्र १ ।५।२) 
अन्त्रकृतो वृणीते । यथि सन्त्रकृतोबुणीत । (आप० भौ० २४।५।६) 


१५ 


११४ वैदिक सम्पत्ति 


के विशेषज्ञ हैं । जो ऋषि जिस सूक्त वा जिस मंत्र के सत्य और मामिक भाव का दर्शानेवाला हुआ है, वही उस मंत्र 


का द्रष्टा कहलाया है +! यही कारण है कि एक ही सूक्त और मंत्र के समय समय पर अनेक ऋषि हुए हैं। 
वेदार्थ प्रकाश करने का इन्हीं को अधिकार होता है और ये मंत्रद्रष्टा ऋषि ही वेद के सच्चे उद्धारकर्ता होते हैं । 


वेदों में आये हुए नवीन, मध्यम और पुराकालीन ऋषियों के नामों से लोगों को संदेह होता है, कि वेदों की 
रचना समय समय पर होती रही है। लोग जब देखते हैं, कि “अग्नि: पूर्वेभिऋ षिभिरीडचो नूतनेरुत, पूर्वे भियो 
मध्यमेभिरुत नूतनेभिः, इति शुश्रुम धीराणां, अन्यदेवाहुविद्यायाऽन्यदेवाहुरबिद्याया' इत्यादि भाव के कुछ मन्त्र 
वेदों में लिखे हैं तो उनको उपयुक्त शंका होती है, पर यह शंका तुरन्त ही नष्ट हो जाती है, जब हम समय समय 
पर होने वाले नये और पुराने ऋषियों को वेदमंत्रद्रष्टा ऋषियों के साथ मिलाते हैं । मंत्रद्रष्टा समय समय पर होते 
ही रहते हैं, इसलिए वेद में इन्हीं मंत्रद्रष्टा ऋषियों के लिए नूतन, मध्यम और पुर्व शब्द आथे हैं। यही ऋषि वेद 
का सच्चा ममं समय समय पर खोलते हैं, इसीलिए वेद ने सचेत कर दिया है, कि सभी की बात न मान लेना, 
प्रत्युत नये और पुराने उन्हीं ऋषियों की बात मानना जो मंत्रद्रष्टा हों । मंत्रद्रष्टा ऋषियों का अति प्राचीन इतिहास 
प्राप्त है। प्राचीन मंत्रद्रष्टा ऋषियों में बैवस्वत मनु भी लिखे हुए हैं और वेद वैवस्वत मनु के पूर्वं समय से अबतक 
चले आ रहे हैं, अतः वे मन्त्रद्रष्टा ऋषियों की रचना नहीं हो सकते । वेवस्वत मनु से ही समस्त मनुष्यों की उत्पत्ति 
हुई है और उन्हीं वैवस्वत मनु तक वेदों की प्राचीनता सिद्ध हो रही है, इसलिए हम यहाँ यह कहना अनुचित नहीं 
समझते, कि वेद उतने ही प्राचीन हैं, जितना प्राचीन मनुष्य जाति का प्रादुर्माव है । 


॥ इति ॥ 


+ एतामृचमपश्यत्‌ । (ऐ० ब्रा० २।१६) 
स एतत्‌ सुक्तमपश्यत्‌ । (ऐ० ब्रा० ३।१६) 
गोरवीति एतत्सुक्तमपश्यत्‌ । (ऐ० ब्रा० ३।१६) 
एतां पदामपश्यत्‌ । (ऐ० ब्रा० ४।१०) 
ऋषिदंशनात्‌। (निरुक्त २११) 
ऋषीणां मन्त्रहष्टयो भवन्ति । (उपनिषद्‌) 
तदेतत्‌ पश्यन्नूषिर्वामदेवः । (शत० ब्रा० १४।४।२।२२) 
तदेतदृषिः पश्यन्नुवाच । (ऐ० ब्रा० ६।१) 
हृष्टं साम । (पाणिनि अ०) - 
ऋषयो सन्त्रद्ष्टारः । (ऋक्प्रातिशाख्य) | 5 
यज्ञकाण्डद्रष्टार: ऋषयः ऋषिशब्देनात्र मन्त्रद्रष्टारः । (नागोजी भट्ट ) 
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वैदिक सम्पत्ति 
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दिय सकण 


>_> अपोरुषेयता 
वेदों की अपोर्‌ 
प्रथम खण्ड में हमने अपने देश के चार विद्वानों की विवेचना और आर्यों के प्राचीनतम इतिहास के 
आघार से यह बतलाने का यत्न किया है, कि वेद लाखों वर्ष के पुराने हैं । जब से मनुष्य प्राणी अथवा आर्यजाति 
के प्रादुर्माब का पता मिलता है, तब से ही उनकी उत्पत्ति के साथ ही साथ, वेदों का भी पता मिलता है। 
लो० तिलक, उमेशचन्द्र विद्यारत्न, नारायण भवनराव पावगी और अविनाशचन्द्र दास ने प्रक़रणांतर से सिद्ध कर 
दिया है कि वेदों के विषय में पाश्चात्यों का निकाला हुआ समय गलत है-वेद हिमयुग के पूर्व के और लाखों वषं 
के पुराने हैं । इतना होते हुए भी उक्त चारों विद्वान वेदों को अपौरुषेय नहीं मानते । सबका सिद्धान्त क्रमोन्नति 
(Evolution Theory) के ही अनुसार देखा जाता है । सब यही कहते हैं कि मनुष्य पहिले अज्ञान दशा में था। 
चीरे चीरे उसने विद्या और सभ्यता प्राप्त की । ऐसी दा में यह बात सहज ही प्रतीत होने लगती हैँ कि काव्यमय 
वेद मनुष्यों की ही रचना है। अतः वे मनुष्य प्राणी की उत्पत्ति के बाद ही बने । इस प्रकार के भावों का उत्पन्न 
होना आर्यजाति के लिए बड़ा भयंकर है । आर्थजाति के ही लिए भयङ्कर नहीं है, प्रत्युत समस्त मनुष्यजाति के 
लिये हानिकारक है । क्योंकि चेदों की पौरुषेयता एक ऐसे जबरदस्त सिद्धान्त का खण्डन करनेवाली है, जो परमेश्वर, 
परलोक और मोक्ष से संबंध रखनेवाला है। आस्तिकों को भाषा में इस सिद्धान्त का नाम हे अपौरुषेय ज्ञान । 


अपौरुषेय ज्ञान के बिना परलोक का कोई रहस्य विश्वासपात्र नहीं कहा जा सकता । परलोक पर अविश्वास 
ही नास्तिकता है। नास्तिकता मनुष्यजाति के लिए कितनी विध्नकारी है, इसका अंदाजा नहीं लगाया जा सकता । 
संसार में नास्तिकता के दूर करने का एकमात्र साधन परलोक पर विश्वास ही है और परलोक पर विश्वास दिलाने: 
वाळा अपौरुषेय ज्ञान ही है, इसलिए वेदों को अपौर्षेथता के दजे से हटाकर पौरुषेयता के नीचे गढ़े में ढकेलना 
उचित नहीं है। हमें आश्रयं होता है, जब हम देखते हैं कि इतने ऊँचे दर्जे के विद्राव भी विकासवाद के क्रमोन्नति 
के सिद्धांत का शिकार हो गये । ये विदान्‌ जहाँ अपना एक पैर योरोपीय जाल से निकालकर यह सिद्ध करने में 
समर्थ हुए, कि वेद लाखों वर्ष की प्राचीन रचना है, समस्त मनुष्यजाति आर्यों की ही सन्तति है और समस्त सम्यता 
भारत से ही संसार में फैली है, वहाँ अपना दूसरा पैर पाश्‍चात्य विज्ञान-पंक में फंसा बेठे । इस महाव दुःखद 
परिणाम का कारण पाश्चात्त्य तिष्पति पर अटल विश्वास ही है ॥ इसमें स्वाधीन चिन्ता की गंघ मी प्रतीत नहीं होती ॥ 
बिकासवाद अपौरुषेयता का कायल नहीं हैँ । वह मनुष्य की प्रत्येक उन्नति को क्रम क्रम से मानता है, इसलिए वेद 
लाखों वर्ष के पुराने होने पर भी--जब से मनुष्य का प्रादुर्माव हुआ तब से उनका अस्तित्व होने पर मी--वे _ 
अपौरुषेयता का दर्जा प्राप्त नहीं कर सकते, परन्तु हमें आगे वेदों की अपौरुषेयता पर विचार करना है-हमें 


११६ बंदिक सम्पत्ति 


दिखलाना है कि वेदों का ज्ञान अपौरुषेय है, इसलिए आवश्यकता है कि उसमें आड़े आनेवाले विकासवाद की 
जाँच पहिले ही हो जाय । 


विकासवाद 


बिकासवाद विज्ञानमूलक बतलाया जाता है, भतः हम पहिले विज्ञात की भूत और वरतेमानकालिक दशा पर 
ही विचार करते हैं और देखते हैं, कि दोनों में कितना अंतर है । विज्ञान शब्द से हमारा अभिप्राय योरोपीय सायंस 
से है | सायंस के समय के दो विभाग हैं | एक बीस पीस वर्ष पहिले का और दूसरा बीस पच्चीस वर्ष इस पार का। 
पहिले विभाग ने अपने जमाने में दो चार बातें ऐसी कहीं जो पहिले कभी सुनी नहीं गई थीं । उनमें से सबसे विशेष 
बात डारविन का विकासवाद था । इसके प्रकट होते ही सारे संसार में हल्ला मच गया । तमाम पढ़ी लिखी जनता 
ने अपने विश्वासों को पलट लिया । विकासवाद ने ईश्वर, जीव, पुनर्जन्म और इलहाम आदि प्राचीन सिद्धांतों पर 
बड़े वेग से प्रहार किया । ऐसा जान पड़ता था कि अब ये बातें वास्तव में ही असत्य ठहर जायेगी, किन्तु विज्ञान- 
वादियों ने यह हढ़ संकल्प कर लिया है कि हमें जो सत्य जंचेगा वहीं कहेंगे । उनको इस खूबी के कारण सतत 
परिश्रम के पश्चात्‌ अब विज्ञान-संसार का रुख फिर गया है । बीस पच्चीस वर्ष से इस पार जो नई नई बातें ज्ञात हुई 
हैं, उनके कारण पुराने विज्ञान में एकदम फेरफार करना पड़ा है । वास्तव में यदि इस समय के सायंस-संसार का 
गौर से निरीक्षण किया जाय तो स्पष्ट ज्ञात होगा कि पुराना जमाना चला गया है और नवीव ढूंढ-तलाश ने अब 
नया ही संसार रच दिया है । यद्यपि यह सब कुछ हुआ है--विज्ञान पलट गया है और विकासवाद तो रहा ही नहीं 
पर अर्घं शताब्दी के जनरव से उत्पन्न हुए गहरे मानसिक संस्कार लोगों के हृदय से निकाले नहीं निकलते । 
यह सभी जानते हैं कि स्वेछाचारियों के लिये परमेश्वर और कर्मफलों के भोगने का सिद्धांत जहर-हलाहल है। 
विकासवाद ने इन सबसे छुट्टी दे दी थी, किन्तु अब निकले निकलाथे दुश्मन की फिर प्रतिष्ठा छोगों को बेहद सता 
रही है । योरप में आम तौर से और हमारे देश में खास तौर से अब तक लोग उन्हीं बातों को महत्त्व देने की चेष्टा 
किया करते हैं, जो खारिज हो चुकी हैं, परन्तु विद्याव्यसनी निष्पक्ष बँज्ञानिकों के सत्य सङ्कल्प पर अटल रहने के 
कारण अब स्वेच्छाचारियों की मन:कामना पूर्ण नहीं हो सकती । 


यहाँ के स्वेच्छाचारी नास्तिक प्रथम तो कुछ पढ़े लिखे नहीं होते । दूसरे पश्चिम की नई नेई ढूंढ तलाशों की 

खबर नहीं रखते और आस्तिको के सामने शरमिन्दा भी होते हैं, इसलिए बड़ी उददण्डता प्रदशित नहीं करते, पर 

पश्चिम का वातावरण अनियंत्रित होने के कारण वहाँ के स्वेच्छाचारियों ने आस्तिक ईसाई पादरियों को इस बीच 

बहु्त सताना शुरू किया । यह बात लोगों को अच्छी न लगी, अतः उन लोगों ने उचित समझा कि सायंस के 

विद्वानों के ही द्वारा ईश्वर, जीव, घर्म और इलहाम आदि विषयों पर वे सिद्धांत कहराए जावें, जो वर्तमान सायंस 

के अनुसार इन विषयों पर प्रकाश डालनेवाले हों 4- १ तदनुसार सबु १६१४ में लन्दन के प्रसिद्ध ब्राउनिंग हाल में 

प्रसिद्ध प्रसिद्ध सात विज्ञानवेत्ताओं को आमंत्रित करके सात दिन तक उनका प्रवचन जारी रक्खा गया। उन्होंने 

` उक्त विषयों पर अपना जो मत प्रकट किया है, वह पुस्तकाक़ार छपा दिया गया है । पुस्तक का नस है 9९।९0९? 
and Religion अर्थात्‌ 'चमं ओर विज्ञान’, उक्त सातों विद्वानों का परिचय इस प्रकार है-- 

+ The suggestion was assiduously conveyed that religion Was an outWorn superstition, 
at morbid sentiment, or a phase of hysteria all of which had been exposed by modern science 
hese misleading and harmful impressions need to be dispelled. ‘The best way of dispelling 
them is to let science herself speak through the lips of her chief exponents, 

4 : __ —CScience and Religion, P. 45. ) 
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वर्तमान विज्ञान 


१. सर ओलिवर जोसेफ लॉज, एफ० आर० एस०, डी० एस सी०, एल एल, डी. । आप वेज्ञानिक संसार 
महाप्रसिद्ध हुँ । आप लिवरपूल युनिवसिटी के प्रोफ सर, विरहमघम युतिवसिटी के प्रिंसिपल, फिजिकल सोसाइटी 
लन्दन के प्रेसीडेंट, रिसर्च फिजिकल सोसाइटी के प्रेसिडेंट और ब्रिटिश एसोसियेशन के ्रेसीडेंट हैँ । आपने अनेकों पुस्तकें | 
लिखी हैं, तथा अनेकों उपाधियाँ और बड़े बड़े पदक प्राप्त किये हैं। आप 'वायरलेस' और 'विद्युत्‌शा्र' के विशेषज्ञ हैँ । 

२. प्रो० जान एग्बोज फ्लेमिग, एम० ए०, डी०'एस सी०, एफ० आर० एस०। आप रॉयल कोलेज में 
केमिस्ट्री के डिमांस्स्ट्रेटर, केलटनहम कॉलेज के सायंसमास्टर, लन्दन के डॉक्टर आफ सायंस, युनिवसिटी कॉलेज 
नोटटिघम में गणित और विज्ञान के प्रोफेसर, एडीसन कम्पनी के इलेक्ट्रिकल इंजिनीयर, मोरळे कॉलेज के प्रो मोटर, 
युनिवर्सिठी कॉलेज लन्दन में इलेक्ट्रिकल इंजिनियरिंग के प्रोफेसर और मारकोनी कम्पनी के वैज्ञानिक सलाहकार हैं। 
रॉयल सोसाइटी के फेलो, अनेक ग्रन्थों के कर्ता और अनेक पदक प्राप्त कर चुके हैं । आप बिद्युत्‌विज्ञान के विशेषज्ञ हैं। 

३. प्रो डबळू० बी० बाटमली, एम० ए०, पी एच० डी०, एफ० एलछ० एस०, एफ० सी० एस० । आप प्राणि- 
शाज्री हैं। बोटानिकल किंग्स कॉलेज के प्रोफेसर हैं। कृषिशान्न के ज्ञाता हैं और अनेक पद तथा पदक प्राप्त कर चुके हैं 

४, प्रो० एडवर्ड हुल, एल-एल० डी०, एफ० आर० एस० । आप जिओलोजिकल सायंस के नेस्टर, आयरलैंड 
भूगर्भविभाग के डाइरेक्टर, जिओलोजिकल सोसाइटी के प्रेसीडेंट, प्रसिद्ध लार्ड किचनर के दोस्त और एंदलांटिक में 
टापुओं के आविष्कर्ता तथा अन्य अनेकों भूगर्भसम्बन्धी कार्यो के ज्ञाता हैं । 


५, जान एलन हार्कर, डी० एस सी०, एफ० आर० एस० । आप गर्मी और विद्युत्‌ के विशेषज्ञ, विज्ञान 


सम्बन्धी अनेक समितियों के सभ्य, प्रधान और कार्यकर्त्ता हैं । 
६. प्रो० जमन सिम्स वुडहेड, एम० ए०, एल-एल० डी०, एफ० आर० सी० पी०, एफ० आर० एस० ई०। 
आप केंब्रिज युतिवसिटी में पँथालोजी के प्रोफेसर, रॉयल मेडिकल सोसाइटी के प्रेसीडेंट, रॉयल माइक्रो्कोप 
सोसाइटी के प्रेसीडेंट, रॉयल कॉलेज के डाइरेक्टर और मेडिकल विभाग के विशेषज्ञ हैं । 
७. प्रो सिळवेनिस फिलिप्स थॉमसन, बी० ए०, एम० डी०, एल-एल० डी०, डी० एस सी०, एफ० आर० 
एस० । आप लंडन युनिवर्सिटी में फिजिक्स के प्रोफेसर, विद्युत्‌ भौर भौतिक विज्ञान के विशेषज्ञ हैं । 
ये सातों विद्वान्‌ इस समय के प्रसिद्ध विज्ञानवेत्ता हैं । इनकी बात नवीन विज्ञानसंसार में उसी तरह मान्य है, 
'जिस तरह भारत में ऋषियों की । ये सभी महात्मा चिरंजीव हैं । सात दिन तक उवत अधिवेशनों में इन्होंने ईश्वर, 
जीव, धर्म और विकास आदि पर जो कुछ कहा है, वह 'धर्म और विज्ञान' नामी पुस्तक में छप गया है । इतके ये 


विचार वर्तमान स्थितिसूचक अपनट्रु-डेठ हैं । 
बतंमान विज्ञान 


विज्ञानवेत्ताओं ने पुराने विज्ञान में क्या कया फेरफार बतलाया है, उसका हम यहाँ दिग्दर्शव कराते हैं । वर्तमान 
वैज्ञानिक, पुराने वैज्ञातिकों को पुराना कहकर उनके मत का अनादर करते हैं । प्रसिद्ध विद्वानु हैकल डारविन मत के 
पोषक थे । उनके लिए प्रो० बाटमली कहते हैं, कि 'हैकल का पुराना भौतिक स्कूल वर्तमान युग से बिलकुल दूर 
है % । इसी तरह हैकल की एक पुस्तक (९ Riddle of 07४९7३९) का उत्तर जिस पुस्तक में दिया गया 
है, उसका नाम मज़ाक के तौर पर (The Old Riddle and the Newest Answer ) रद्दी विचार और 


Dt घ 40?उॉउ ख लानत समर 
# That is the old materialistic school_—Hackel's School if you like—which let me tell _ 
you, is hopelessly out of date and antiquated. ( Science and Religion, P. 63.) 
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नृतन उत्तर रक्खा गया है । 'धर्म ओर विज्ञान” नामी पुस्तक में एक अन्य विद्वान श्रपने अनेक विचारों को नवीन 
अर्थात्‌ दस बीस वर्ष के कहता है »< 

नवीन वैज्ञानिक कुछ समय पूर्व के सन्देहवादियों (4६0805) को समय से दूर बतलाते हैं और नवीन ढूँढ 
तलाश करनेवालों को धन्यवाद देते हैं +। पहिले कि अंधी प्रकृति के हाथ में न रहकर उस प्रकृति को अपने हाथ में 
रखने की शिक्षा देते हैं # । विकास को मनमाना नहीं, प्रत्युत नियमबद्ध होकर कार्य करनेवाला बतळाते हैं | और 
विकास के द्वारा परमात्मा का दर्शन करते हैं ६ । 


जैसा कि हमने अभी कहा है कि दश बीस वर्ष के अन्दर, ऊपर बतलाई हुई विज्ञान--सम्बन्धी बातों पर 
प्रकाश पड़ा है । जिससे विकासवाद के उस ढाँचे का बिलकुल ही परिवर्तन हो गया है । जिसको डारविन, हक्‍सले 
और हैकल आदि ने अपनी समक में बड़ी मजबूत जंजीरों से जकड़कर बाँधा था । 


डारविन के समय का संसार केवल प्राकृतिक था। उसमें किसी चेतन ज्ञानी परम तत्त्व जैसे पदार्थ की 
आवश्यकता न थी, किन्तु अब परमेश्वर जैसा तत्व समस्त विज्ञानमंडली को स्वीकृत हो गया है, अतः डारविन की 
प्रकृति अब स्वेच्छाचारिणी नहीं रह सकती । नवीन विज्ञान ने अब दुसरा जीव जैसा पदार्थ भी स्वीकार कर लिया 
है । साइकाँलोजी, फ्रीनॉलोजी और स्पिरिुअलिज्म के पण्डित जीव का अस्तित्व और उसका जन्मान्तर भी स्वीकार 
करते हैं। इन दोनों तत्त्वों के मान लेने पर इलहाम अर्थात्‌ ईश्वरी आदेश और मोक्ष अर्थात्‌ ईश्वर-प्राप्ति का 
सिद्धान्त भी प्रकाश में आ जाता है । धार्मिक संसार के यही चार स्तम्भ हैं । विज्ञान ने इन चारों पर प्रकाश डाला 
है, पुष्ट किया है और बतला दिया है कि सायंस इन सब तत्त्वों को आग्रहपूवेक मानती है। ऊपर कही हुई चार 
चीजों के मान लेने पर मैटर अर्थात्‌ प्रकृति स्वतन्त्र नहीं रह सकती । उसे नियमबद्ध होकर काम करना पड़ेगा । 
ऐसा नहीं है, कि परिस्थिति का बहाना लेकर प्रकृति से उलटे का सीधा या सीघे का उलटा करा लिया जाय । अब 
डारविन की उच्छुङ्कल प्रकृति को यह मौका नहीं मिल सकता, कि वह किसी प्राणी को जो मक्खी से चिड़िया होने 
जा रहा हो, बीच में उसे सांप बनाने लग जाय । 'अभी साँप भी न बन पाया हो, किन्तु संयोगवश ऊंट बनाने लग 


xX And all the theories of matter advanced during the last twenty years are-based on a 
conception-a postulate of non-material. ‘That is the latest science. { ibid, P. 62. ) 
‘The science of colloids is quite a new one. It has only been worked at really seriously 
within the last dozen years. ( ibid, P. 65. ) 
+ Not very long ago, it was to some extent fashionable in scientific circles to be an 
Agnostic. But to-day a man who glories in bis ignorance is blamed and not lionised. The 


FS is quite out of fashion, Thanks to the labours of science.—( Science and Religion, p. 


* Progress is made more rapidly and more 
selection and that the time has arrived for man to c 
to the blind forces of nature. 

f What is evolution ? Unfolding, development- 
flower, as an acorn into an oak, Every thing is subject 
ment, of unfolding. 
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toa process of growth, of devyelop- 
—( Science and Religion, p. 6) 
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787 behind all, not as simply an 
material something, but reveals the Infinite as a 
_ Cibid,P. 68.) 


unfolding as a bud unfolds into‘a.- 


TS 


वतमान विज्ञान 


जाय और अन्ततोगत्वा उसे मोर कर डाले । अब तो जीवों के कर्म और ईश्वर की व्यवस्था में बंधी हुई प्रकृति 
वही कर सकेगी जो मंजूर हो चुका है । अब नियम अथवा स्थिर सिद्धान्तानुसार ही जिसे जो होना है वही होगा, 
इसीलिये बिकासवाद पर अपनी सम्मति देते हुए सर ओलिवर लाज ने कहा है कि विकास तो कळी से फूल अथवा 
बीज से वृक्ष बनानेवाला नियत नियमित नियम है । इसका मतलब यही है कि संयोग, परिस्थिति, मौका और 
इत्तिफाक आदि शब्दों से जो भाव अब तक निकाला जाता था, वह अब नहीं निकल सकता । नवीन विज्ञान के 
सिद्धान्तानुसार संसार में अनेक प्राणी ऐसे पाये गये हैं, जिन्होंने अपने आदि जन्म से लेकर अब तक अपता रूप जरा 
भी नहीं बदला । ये स्थिर शरीरवाले ही कहलाते हैं । 
इसके अतिरिक्त प्रो सोलस, कीथ, शिम्पर, हेकल और डाक्टर चर्च के अनुसार अब तक यही स्थिर था कि 
मनुष्य को हुए ८,२०,००० वर्ष हुए और इसी अवघि में उसने इतनी उन्नति की, पर जब से भि० जान टी० रोड़ को 
नवादा में एक ६० लाख वर्ष का पुराना जूते का तला पत्थर की दथा में मिला है, तब से विकासवाद का रहा सहा 
सभी खेल बिगड़ गया है । पृथिवी की आयु अब तक जितने भी प्रकारों से स्थिर की गई है, उन सब प्रकारों में से 
कोई भी प्रकार, इस जूते के कारण, विकासवाद की सब कड़ियों को उत्पन्न करने में अपना सामथ्यं नहीं दिखला 
सकता । अमीबा से लेकर मनुष्य तक न जाने कितनी कड़ियाँ हैं। यदि एक एक कड़ी एक एक करोड़ वर्ष ले 
(क्योंकि ६० लाख वर्ष कातो जूता ही मौजूद है), तो ज्यादा से ज्यादा यह पृथिवी कहाँ तक अपना समय दे 
सकती है, इसका अनुमान भी नहीं हो सकता । 
हालमें अभी यह सिद्धान्त स्थिर हुआ है, कि मनुष्यों का विकास बन्दरों से नहीं हुआ, प्रत्युत बन्दरों का जन्म 
मनुष्यों से हुआ है । इस सिद्धान्त के आविष्कर्ता कहते हैं कि पूर्वातिपुर्व काल में मनुष्यों ने ज्ञानविज्ञान में बहुत उन्नति 
की थी, इसीलिये उनके शिर कमजोर हो गये थे । कुछ दिन के बाद वे सब असभ्य जङ्गली बन गये और उनमें से 
कुछ वन-मनुष्य और कुछ बन्दर हो गये । ये सिद्धान्त २० वर्ष के इस पार कायम करनेवाले विज्ञान के प्रखर विद्वा 
हैं । पूर्व के विद्वानों से इनके सिद्धान्त अधिक बलवान्‌ इसलिए मानने चाहिये, कि इनको पूर्वे के विद्वानों का ज्ञान 
मिला और उसमें इन्होंने अपने ज्ञान द्वारा बृद्धि की । उस बढ़े हुए तजुर्बे के द्वारा उपयुक्त बातें निश्चित की गई ह 
अतः वे पहिली पुरानी बातों की अपेक्षा अधिक माननीय हैं, इसलिए अब ऊपर के समस्त सिद्धान्तो को ध्यान में 
रखकर सृष्टि की उत्पत्ति का क्रम इस प्रकार हो सकता है-- 
जीवों के कर्मानुसार परमेश्वर ने जिस प्राणी को जैसा शरीर दिया है, उसके लिए प्रकृति को वैसा ही शरीर 
बनाना पड़ेगा । जिस प्रकार कली से फूल होता है, उसी प्रकार जिस प्राणी का जो कुछ बनना है, वही बनेगा । परि- 
स्थिति, संयोग और इत्तिफाक आदि उसे और का और नहीं कर सकते । अपरिवर्तनशील प्राणियों की तरह किसी 
प्राणी की आकृति बदल नहीं सकती । क्योंकि मनुष्यजाति ६० लाख वर्ष से तो ज्यों की त्यों पाई जाती है । आदि में 
मनुष्य महाज्ञानी था, किन्तु पीछे से वही जङ्गली हो गया । 
इसमें कहाँ विकासवाद की गर्घ है, कहाँ डारविनइज्म का संस्कार है और कहाँ पुराने बैज्ञानिक का जिक्र है? 
नवीन विज्ञानवाद में अब पुराने विकास के लिए स्थान नहीं है । अब तो पुराने विज्ञान के अनुसार सिर्फ इतनी ही 
बात रह जाती है, कि परमेश्वर का यह कायदा है, कि वह विकास द्वारा प्राणियों को उसी तरह पेदा कर देता है, 
जिस तरह कली से फूल होता है । आगे हम देखेंगे कि इस प्रकार पैदा करना परमेश्वर के लिए आवश्यक है या 
नहीं । यहाँ तो यही कहना पर्याप्त है कि पुराने तरीके का विकासवाद नष्ट हो गया । हम अपने स्वदेश-बान्धव 
महाशय नानापावगी, विद्यारत्व और अविनाश बाबू से यही कहते हैं, कि आपने इतिहास की छुन में पश्चिम के 


शि समालोचना क्यों नहीं की ? यदि आप गौर से इसकी भी आलोचना करते, तो आपको इसमें मी वर्स 
ह उससे भी अधिक भयङ्कर भूलें मिलती, जैसी कि वेदों की प्राचीनता और आर्यों की सम्यता में योरप : 
निवासियों की भूलें आप लोगों को मिली हैं। , “५ “ल० लक 
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कहने को तो हमने इतने ही में विकासवाद का रहस्य खोल दिया, पर जिन लोगों ने उसे जिस क्रम से ग्रहण 
किया है, जब तक उसी क्रम से वह उनके मस्तिष्क से न निकाला जाय, तब तक उनको तसल्ली नहीं हो सकती, 
अतः हम आगे क्रम से श्रीयुत विनायक गणेश साठे, एम० ए० लिखित 'विकासवाद' नामी पुस्तक के अनुसार 
बिकासवाद के समस्त अङ्ग उपाङ्गों की विस्तृत आलोचना करके देखेंगे, कि वह किस प्रकार स्थिर है । यहाँ सबसे 
पहिले थोड़े में यह दिखलाना चाहते हैं, कि बिकासवाद बया है और उसकी स्थापना किस रीति से की गई है-- 


प्राकृतिक पदार्थों का आदि और मूल कारण ईथर है । उसी के कल्पना और तरङ्गावली से विद्युत्‌, प्रकाश, 
शब्द ओर गर्मी पैदा होती है । उसी के सूक्ष्मातिसूक्ष्म कणों को इलेकट्रोन कहते हैं! इन इलेक्ट्रोनों के सङ्घात से ही 
विद्युत्‌ होती है और यही शक्ति (£९8 }) के रूप से स्थूल आकार में मैटर कहलाती है। मैटर की विरल दशा 
को गैस, तरल दशा को लिविवड और ठोस दशा को सॉलिड कहते हैं। ईथर से उत्पन्त ये पदार्थ घनीभूत होकर 
और आकर्षंणानुकर्षण के नियम से चक्रकार गति में हो जाते हैं। कुछ दिनों में वही चक्र सूर्य हो जाता है । सूर्य 
में गर्मी और गति के कारण चबकर ( रिग ) पड़ जाते हैं और जुदा होकर दूसरे ग्रह बन जाते हैं । उन ग्रहों से 
दूसरे उपग्रह बनते हैं । इसी प्रकार के ग्रहों में से हमारी पृथिवी भी एक ग्रह है और पूर्वोक्त रीति से ही बनी है। 
इसका बनानेवाला कोई ईश्वर परमात्मा आदि मानने की आवश्यकता नहीं । यह पृथिवी पहिले गर्म थी, धीरे धीरे 
ठंडी हुई, समुद्र बने, उनसे भूमि निकली और जीवन आरम हुआ । जड़ से ही जीवित प्राणी पेदा हो गये । 

पृथिवी में चेतत वस्तु उत्पन्न हुई और घीरे घीरे बढ़ी । पहिले वहाँ न बनस्पति थी और न जन्तु, किन्तु 
दोनों को उत्पन्त करनेवाली चेतनता थी । उसकी एक शाखा एककोष्ठधारी 'अमीबा' बन गई। अमीवा इतने बढ़े 
कि उनके खाने पीने की दिक्कत होने लगी । वे माना प्रकार के प्रयत्न करने लगे । उनकी सन्तति जो शारीरिक 
प्रयत्न और मानसिक अभ्यास में बलवान थी और जीवतसंग्राम में बच गई, वह फिर बढ़ी । भोजन की तंगी के 
कारण संग्राम जारी:रहा और योग्य बचे, अयोग्य मारे गये बचे हुए अमीबा पहिलों से कुछ भिन्त प्रकार के 
थे । इनमें भी वही क्रम जारी रहा और बहुत दिन के बाद मरते बचते तथा परिस्थिति के अनुसार आकार-प्रकार 
बदलते-बदलते मछली, मंडक, सर्प, पक्षी, गाय, बैल, बन्दर, वनमनुष्य की उत्पत्ति हुई । 

जिस कारण और क्रम की वजह से भारतीय, योरोपियन, रेड इंडियन, हबशी और चीनों में भेद है, उसी 
क्रारण और क्रम की वजह से बहुत दिन के बाद मनुष्य और वनमनुष्य जैसा अन्तर हो जाता है । सब प्राणियों का 
एक ही तत्त्व से बनना और सबमें जीवन और सन्तति घारण करनेवाले समान अवयवों का होना, सिद्ध करता हैं 
कि सब एक ही सूल यन्त्र के उसी प्रकार सुधरे हुए रूप हैं, जिस प्रकार आरम्भ की बाइसिकल भद्दे प्रकार की 
थी, उसमें सुधार होता गया और अनेक शकलों में होती हुई, आज की बाइसिकल प्रस्तुत हुई। यदि पुवं पूर्व की 
सभी साइकिलों को एक कतार में रखकर देखो तो पता लगेगा कि उस पहिली ही साइकिल के सब सुधरे हुए रूप 
हैं, पर पहिली साइकिल तीन पहिये की थी, हाल की दो ही पहिये की है। वह पैर हिलाकर चलाई जाती थी, 
यह मोटर के बल से दौड़ती है । जिस प्रकार ये अनेक माँति की साइकिलें एक ही मुल साइकिल का सुधारा हुआ 
रूप हैं, उसी प्रकार संसार के समस्त प्राणी भी एक ही अमीबा के सुधरे हुए रूप हैं । इनमें कोई भी दूसरा प्राणी 
नहीं है । जिस प्रकार तीन: पहिये और दो पहिये की मोटर दो वस्तु नहीं हैं, उसी प्रकार बिना पैर का साँप और 
सौ पैर का कानखजूरा मी कोई दो वस्तु नहीं हैं । पहिले का सुधरा हुआ रूप ही दूसरा है। पहिले सादी, फिर 
संकीणे, पहिले बिन हड्डीवाली, फिर हड्डीवाली ओर पहिले जोड़ों वाली, फिर सपाट रचना का क्रम यांत्रिक ही है । 
जमीन के खोदने से मी प्राणियों में यही क्रम पाया गया है। सादी रचनावाले निचली तहों में और बिलष्टु रचता 
वाळे--हट्टीवाले ऊपरी तहों में पाये जाते हैं । गर्भ में भी यही क्रम देखा जाता है । मनुष्य-गमं पहिले अमीबा 
की भांति एक कोष्ठवाला, फिर मछली के आकार का, फिर मण्डूक, सपं और पक्षी के आकार का होता 
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हुआ बन्दर की शक्ल का होकर मनुष्य होता है। इस तरह से समस्त भूगोल के प्राणियों की शरीररचना ओर जहाँ 
तहाँ से प्राप्त हड्डियों की रचना तथा भिन्न भिन्न देश में स्थित प्राणियों की रचना के मिलान से यही प्रतीत होता है के 
सब एक ही मौलिक यन्त्र के परिशोधित और परिवर्धित रूप हैं भ्रनेक चिल्ल मी अब तक एक दूसरे में पाये जाते हैं और | 
अनेक चिह्न लुप्त भी प्रतीत होते हैं । कई ख्ियों के चार चार,'आठ आठ स्तन और कई मनुष्यों के पूछ का होना यही 
कहता है, कि मनुष्य भी उन उन योनियों में होकर आया है, जिनमें अनेक स्तन और पूंछ होती है। कान त हिला. 
सकने ग्रौर आँत उतरने की बीमारी से प्रतीत होता है, कि मनुष्य के ये अंग शक्तिहीन हो गये हैं । इस प्रकार प्रत्येक 
विद्या की ढूंढ तलाश से बिकासवाद के अनेकों प्रमाण मिलते हैं। कहीं कहीं दो प्रकार के प्राणियों के से उमय अंग एक 
ही प्राणी में पाये जाते हैं । जैसे चमगीदड़ और उड़नी गिलहरी, ये लुप्त कड़ियों के उत्तम दर्शक और विकाँस के उत्तम 
प्रमाण हैं। इन्हीं सब साधनों से विकासवाद की पुष्टि होती है। आगे हम क्रम से साधक बाधक प्रमाणों से देखना 
चाहते हैं, कि नवीन विज्ञान और सृष्टिपर्यालोचन से प्राप्त हुए अनुमवों के सामने 'विकासवाद कहाँ तक ठहर सकता है। 
हमने प्रथम पैरेग्राफ में ईथर से लेकर जीवन उत्पन्न होने तक का वर्णन दिया है। इस उत्पत्तिक्रम के विषय 
में तो हमें कुछ नहीं कहना, चाहे इसी प्रकार सृष्टि हुई हो, पर बिना चंतन्य और परमेश्वर की क्रिया के जड़ प्रकृति 
कभी मी रचना नहीं कर सकती, अतः हम पहिले यहाँ से ही आलोचना आरंभ करते हुँ-- 
ईश्वर की अमान्यता 

परमेश्वर के सम्बन्ध में विकासवाद के योग्य लेखक महाशय॑ विकासवाद के पृष्ठ १३ पर लिखते हैं कि 'विकास- 
चादी कहते हैं कि जिस प्रकार आजकल'परिवतेन हो रहे हैं, उसी प्रकार पूर्व समय में मी परिवर्तन हुये थे ओर उन्हीं 
परिव्ंनों के कारण सृष्टि की आजकल की दशा हष्ट्रिगोचर हो रही है । विकासव्राद की स्थापना वैज्ञानिक रीति 
पर की गई है, इस लिये वर्तमान संसार का कारण कोई प्रारम्भिक अद्भुत शक्ति मानने की आवश्यकता "नहीँ रहीं | 
ऊपर जो वर्णन उद्धृत किया गया है, वह यदि ठीक ठीक वैज्ञानिक रीति से किया गपा है तो निस्सन्देह उसी के 
अन्दर प्रारम्भिक अद्भुत शक्ति का वर्णन निहित'है। सारा संसार यदि परिवर्तन का फल है और परिवतंन यदि पूर्व से 
भी पूर्व काल से लगातार चला आ रहा है और अब मी चल रहा है तो परिणाम यह होनेवाला है कि यह परिवर्तन 
किसी न किसी दिन बन्द हो जायगा । क्योंकि 'परिवर्तनशीलता' प्रकृति का स्वाभाविक गुण नही है। जब स्वमाव का 
अर्थ ही परिवर्तनशीलता है तो परिवर्तन स्वभाव कंसे हो सकता है ? यदि प्रकृति अवस्तु नहीं है-यदि यह हश्यमान जगत्‌ 
वास्तव में वस्तु है, तो इस वस्तु के कुछ स्वाभाविक गुण होंगे, जो कमी त्रिकाळ में बदल न सकते होंगे, पर हम रोज 
परिवर्तन देखते हैं । इससे साहसपूवंक कहते हैं कि यह परिवर्तनशीलता का गुण इसमें कहीं बाहर से आया है । श्रापकी 
घड़ी की सुई परिवतेनशील हैं । परिणाम स्पष्ट है कि वह गुण उसका स्वाभाविक नहीं, प्रत्युत बनानेवाले का दिया हुआ 
है, अतएव आगे चलकर वह गुण अवश्य नष्ट होनेवाला है । बन्दूक के द्वारा फेंकी हुई गोली का वेग उसका निज़ नहीं है, 
क्योंकि वह आगे भागती जा रही हैं। यह अस्थिर गुण उसका स्वामाबिक नहीं, -किस्तु चलानेलाले का दिया हुआ- है, -- 
अतः वह आगे चलकर गिरनेवाली है । जिस प्रकार पतिवर्तनशील घड़ी और बन्दूक की गोली आगे चलकर बन्द 
होनेवाली हैं, उसी प्रकार परिवर्तन होनेवाले समस्त पदार्थ आगे चलकर बन्द होनेवाले हैं और यह तो.निश्चय-ही। है।कि 
जितने पदार्थ आगे चलकर बन्द होनेबाले हैं, वे निस्संदेह चलते के पूवं-परिवतंन आरंम होने के पूवं-बन्द ये । चलाने के 
पहिले घड़ी बन्द थी, बन्दूक की गोली बन्द थी और समी कुछ बन्द था, अत: यह प्ररिवतेनशील सृष्टि जब आगे चरू- 
कर बन्द होनेवाली है तो निस्सन्देह कमी पूर्वातिपूवं काल में बन्द थी । तब इसे चलाया किसने ? उसी परमात्मा ने । 
परमेश्वर को साबित करने के लिए हम बहुत से प्रमाण इसलिए नहीं देना चाहते'कि'अब यह यिषय वैज्ञानिकों सै. 

मान्य हो गया है । 'परमेश्वर है या नहीं! इस विषय को नवीन ढूंढ तळाशों से पता लग गया है कि बिता-परमेश्वर की. 
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हैं। इन जन्तुओं के लिए यह आवश्यक नहीं कि वे दूसरे जन्तु से बिकृत होकर उत्पन्न होते हों, प्रत्युत वे तो एक 
दूसरे से अपेक्षारहित होकर एक ही समय में अलग अलग आकार के साथ उत्पन्न होते हैं । 

इस ढंढ-तलाश ने क्रमविकास पर पानी फेर दिया है। . हमारा और आपका भी यही अनुभव है कि सिर में 
मैल जमने से जो जुएँ उत्पन्न होती हैं, वे कई शरीरों में होकर जुओं के रूप में दिखलाई नहीं पतीं । खाट का खट- 
मल मलिनता से ही ज्यों का त्यों उत्पन्न हो जाता है । पेशाब के कीड़े संसार के समस्त देशों में एक ही आकार के 
उत्पन्न होते हैं । ये तमाम घटनाएँ हैं, जो दावे से यह बात साबित करती हैं कि अमुक आकार प्राप्त करने के लिए 
अमुक अमुक आकारों का चक्कर लगाना आवश्यक नहीं । जिस परमात्मा के भृकुटिविलास से बड़े बड़े सूर्य चन्द्र बनते 
हैं, जिसकी ही करामात से विकास का आरम्मिक प्रोटोप्लाज्म और उससे अमीबा बनता है, क्या उसके इशारे से 
अन्य प्राणियों के दूसरे शरीर नहीं बन सकते ? इन्हीं बातों को देखकर वतमान समय का जबरदस्त सायंसदाँ 
A887 अपनी 'Princi p९5 ०£ 20००४ ५ नामी पुस्तक में लिखता है कि "पृथिवी पर उत्पन्न होनेवाले, 
विन्न हड्डी के जन्तुओं और मनुष्यादि हड्डीदार प्राणियों में एक समान ही उन्नति देखी जाती है, परन्तु इस समानता 
का यह मतलब नहीं है कि एक प्रकार के प्राणी दूसरे प्रकार के प्राणियों से ही विकसित हुए हों । आदिमकालीन 
मत्स्य ही, सर्पणशील प्राणियों के पूवंज नहीं हैं और न मनुष्य ही अन्य स्तनधारियों से विकसित हुआ है । प्राणियों 
की श्शद्धला किसी उस अभौतिक तत्त्व से सम्बन्ध रखती है, जिसने पृथिवी पर अनेक प्रकार के प्राणियों को सृष्टि 
करके अन्त में मनुष्य की रचना की है' | । 
परमेश्वर और जीव मानकर कभी यह सिद्धान्त बन ही नहीं सकता कि प्रकृति ही मनमाना काम करती है 
और परमेश्वर खाली बैठा बैठा ऊँघता है । जब परमेश्वर सृष्टि का कर्ता है, तो उसने किसी ` कारण से ही यह सृष्टि 
बनाई है । जीवों के क्मफलों को देखकर संसार में न्याय कायम रखने ही के लिए वह जीवों को पेदा करता है । 
ऐसी दशा में यह अत्यन्त आवश्यक है कि प्रत्येक प्राणी का सुख दुःख उसके साय ही लगा हो । सुख दुःख शरीर से 
ही प्रात होता है और सुखदुःख की न्यूनाधिकता शरीर की बनावट पर ही अवलम्बित है । ऐसी दशा में जिस 
प्राणी को जो कुछ सुख दुःख देना है, उसके लिये उसी समय वेसा शरीर न बनाकर, व्यर्थं असंख्य शरीरों में फिरा- 
कर, तब उस शरीर में लाना, परमात्मा जैसे महासमर्थं के लिये उचित नहीं । कर्मफलों के भुगाने के लिये यदि 
किसी अपराधी को कालकोठरी की ३ मास की सजा हो और पुलिस उसे वर्षों इधर उधर की हृवालातों में 
फिराती फिरे, तो क्या यह कुछ न्यायसङ्गत या बुद्धि-अनुमोदित होगा ? हमारी समझ में तो नहीं। हमने यहाँ 
तक सृष्टि-उत्पत्ति के दो प्रधान तत्त्व ईश्वर और जीव का अस्तित्व और अनादित्व प्रतिपादन करके देखा तो पाया 
कि इन दोनों तत्त्वों के सान लेने'पर क्रमविकास के लिए अवकाश नहीं रहता । तथापि विकासवादी जिस क्रम से 


विकासवाद को आरोपित करते हैं उसी क्रम से यहाँ उसकी आलोचना होनी चाहिये । 


‘ 


f There is manifest progress in the. succession of being on the surface of the earth, 
This progress consists in an increasing similarity of the living fauna, and among the vertebra- 
tes especially in their increasing resemblance to man....-. But this connection is not the 
consequence of ‘a direct lineage between the fauna of diffrent ages. ‘There is nothing like 
parental descent connecting them. ‘The fishes of the palaeozoic age are in no respect the 
ancestors of the reptiles of the secondary ‘age, nor does man descend form the mammals which 
preceded in the ‘Tertiary age. The link by which they are connected is of a higher and. 
immaterial nature and Himself, whose aim in forming the earth, in allowing it to undergo 
spccessively all the different types ofanimals which have passed away, was to introduce man 
upon the surface of our globe. Man is the end towards which 
fended:from ‘the ‘firstappearaiice of the Palaeozoic fishes—- \. ° 


( Principles of Zoology, P. 205-206 by Agassiz. ) 


all the animal-creation .has . 


| । 


चाहिये था, पर उसने अब तक एक विषय को भी अच्छीः तरह आरोपित नहीं किया । इस विज्ञान के प्रखर पण्डित 


a 


तत्व संस्थान और प्राणिपरिवर्तन 


तत्त्व, संस्थान और प्राशिपरिवतेन । 


विकास की मान्यता है कि चेतन कोष्ठ, जिससे चेतन प्राणी बनता है, १६ भौतिक पदार्थों से बना है । इन्हीं 
चेतन कोष्ठों से समस्त प्राणियों की रचना इन सब जीवित प्राणियों में सामान्य बातें तीन हैं । (१ ) सब 
प्राणियों के शरीर एक ही सरल पदार्थों से बने हैं । पशु पक्षियों के शारीरिक तत्त्वों में कोई फरक नहीँ है। (२) 
सब प्राणी अपनी क्षीण शक्ति को स्वयं फिर प्राप्त कर लेते हैं । अर्थात्‌ रोज काम करके फिर ताजे हो जाते हैं । 
(३) यन्त्रों की भाँति सुधरते सुधरते एक शरीर से अन्य शरीर के हो जाते हैं। सब प्राणियों के आठ संस्थान हैं । 
(१) पोषण--बाहर से पदार्थ लेना, पचाना और सारे शरीर में पहुँचाना, (२) श्वासोच्छुवास--शुद्ध वायु को 
अन्दर लेना और अशुद्ध वायु को बाहर फेंकना; (३) मलविसर्जन--अन्दर की गन्दगी और अनावश्यक पदार्थों को 
बाहर निकालना; (४) रक्तःप्रसार--सारे शरीर में रक्त पहुँचाना, (५) प्रेरण--गति देनेवाले स्थानः (६) 
आधारस्थान--जिससे शरीर सघा रहता है; (६) ज्ञानतन्तु--इससे समस्त शरीर का हाल माळूम होता है और 
(८) प्रसव--जिससे सन्तति होती है । 
यहाँ दो बातें हैं । एक तो सब प्राणियों के तत्त्व एक से हैं । दूसरे सब प्राणियों के आठ संस्थान होते हैं । हमें 
इस सब व्यवस्था में कुछ नहीं कहना । सब के शरीर एक ही प्रकार के तत्वों से बने हैं, यह कोई नवीन विज्ञान की 
खूबी नहीं है । 'पञ्चरचित यह अधम शरीरा' न जाने भारत का कितना पुराना विज्ञान है । रहा दूसरा, वह मी 
कोई खास बात नहीं । न इसमें कोई खोज की वात ही दिखती है । जो प्राणी जीते हैं, खाते हैं, काम करते हैं, और 
सन्तति उत्पन्न करते हैं, उनमें तो वे आठों संस्थान होने ही चाहिए । क्या कोई ऐसा भी मूर्ख है, जो समझता होगा 
कि प्राणी अपने शरीर के अन्दर जो खाद्य पहुँचाता है, वह केवल पेट में रकखा रहता है ? रक्त तो केवल नाले में 
'पानी की तरह बहता है और बिना प्रसव के सन्तति उत्पन्न होती है ? ये बातें तो सारी दुनिया मानती ही है । हाँ, 
केवल एक बात: इसमें विचारणीय है कि जिस प्रकार धीरे धीरे सुधरते सुधरते यन्त्र और के श्रोर हो जाते हैं, इसी 
तरह प्राणी भी और के और हो जाते हैं । 
यन्त्र मनुष्य की परिमित बुद्धि से आरम्म होते हैं और तजुरवे से वृद्धि को प्राप्त होते हैं, इसलिए आरम्मिक 
और अन्तिम यन्त्र में अन्तर पड़ जाता है, पर कया परमेश्वरी रचना भी मनुष्य की सी परिमित बुद्धि से आरम्भ 
होती है? प्राणियों की रचना तो परमात्मा सुख दुःख भोगने के लिए करता है, इसलिए जिस प्रकार के शरीर से 
अमुक प्रकार का सुख दुःख भोगा-जा-सके; उसी प्रकार का शरीर देता है, और का और नहीं । ऐसी दशा में यन्त्रों - 
का उदाहरण देकर प्राणियों की शारीरिक बनावट को परिवर्तनशील साबित करना सृष्ट्रिनियम के विपरीत है । शरीर 
का बनाना यदि प्रकृति के अथवा स्वयं अपने अधीन मानें तो यन्त्र का इष्टान्त ठीक हो सकता है, पर यहाँ तो शरीर 
देनेवाला तीसरा ही है, इसलिये उपयुक्त हृष्टान्त बिलकुल अनुपयुक्त है । ग्रन्यकार महोदय स्वयं विकासवाद पृ० २१ 
में कहते हैं कि “्यून से न्यून इतना तो हसको मानना ही पड़ता है कि वैज्ञानिकों ने अब तक ऐसी कोई रीति आविष्कृत 
| की, जिससे इन परिवतेनों को वे परीक्षणों द्वारा सिद्ध कर सकें और न उनको अब तंक यह ज्ञात हुआ है कि 
इस प्रकार के परिवतेत के नियम क्या हैं! ? वेज्ञातिकों को परिवर्तन के नियम मालूम नहीं--यह मालूम नहीं कि 
परिवर्तत कैसे होता है और परिवर्तन होते किसी ने देखा नहीं अर्थात्‌ यह आज तक किसी ने नहीं देखा कि अमुक 
प्राणी का अमुक प्राणी बन गया । ऐसी दशा में परिवर्तन, सिवा कल्पना और अनुमात के और कुछ भी सिद्ध वहीं होता ॥ 


विकासवाद को जीव की उत्पत्ति; प्राणियों की उत्पत्ति और जातियों की उत्पत्ति: को अच्छी तरह सिद्ध करना 


यही कहते हैं कि इतका रहस्य हमको ज्ञात नहीं हैं। जीवं की उत्पत्ति और प्राणियों के रर स 


~ 


१२४ वेदिक सम्पत्ति 


अब स्पष्टवादियों का समय आ गया हैं। स्पष्टवादियों में प्रो० गेंड्स कहते हैं कि 'कुछ प्रामाणिक विज्ञानवेत्ता 
_ जो जीव के एक लोक से दूसरे लोक में आगमन की कल्पना को सन्तोषजनक मानते हैं, ऐसा भी मानते हैं कि जीव 
प्रकृति. की भांति अनादि है! $ । 
दूसरा विद्वानु कहता है कि 'चेतन के प्रभाव के बिना जड़ पदार्थो में चेतना आ ही नहीं सकती । विज्ञान 
का यह तियम मुझे पृथिवी के आकर्षण के नियम की भाँति अटल प्रतीत होता है'+। जब से मनोविज्ञान 
(साइकॉल्ॉजी), मस्तिष्कशास्र (फ्रिनालॉजी) और आत्मविद्या (स्पिरि्ुअलिज्म ) का अन्वेषण हुआ है, तब से 
जीवसम्बन्धी सभी शंकाएँ निवृत्त हो गई हैं । 
मनोविज्ञान का एक विद्वानु लिखता है कि 'किसी भी जीवनकार्य की संगति भौतिक नियमों से अब तक स्पष्ट 
नहीं की जा सकी । आँसू के निकलने या पसीने के निकलने आदि के छोटे छोटे नियमों के स्पष्टीकरण की सब चेष्टाएँ 
निरर्थक साबित हो चुकी हैं * । मस्तिष्कशास्र (Phrenol0¢y) का जन्मदाता गॉल लिखता है कि 'मेरी राय में 
एक ही निरवयव वस्तु है जो देखती, सुनती, स्पर्श करती भौर प्रेम, विचार तथा स्मरण आदि करती है, पर यह 
अपने कार्य करने के लिए मस्तिष्क में अनेक भौतिक सधन चाहती है” | । इसने वही बात कह दी जो उपनिषत्कारों 
ने कही है 
एष हि द्रष्टा स्प्रष्टा शोता घ्राता रसयिता मन्ता बोद्धा कर्ता विज्ञानात्मा पुरुषः । 
अर्थात्‌ देखनेवाला, छुनेवाला, सुननेवाला, चखनेव!ला, मनन करनेवाला और कार्य करनेवाला विज्ञानी आत्मा है । 
आत्मविद्यावालों की देश विदेश में सर्वत्र ही, इस समय धूम मची है। कोई प्रेत बुलाता है, तो कोई 
आत्मा से बातें करता है । इस विषय के सबसे बड़े पण्डित और सायंस के आवार्य सर ओलिवर लॉज ने आत्मा का 
अस्तित्व प्रमाणित कर दिया है, अतएव अब चैतन्य के विषय में कोई सन्देह नहीं रह जाता । सर ओलिवर लॉज 
कहते हैं कि--'एक बार आप इस बात को देखें कि अन्त:करण बड़ी वस्तु है । वह इस मशीन (शरीर) से बाहर की वस्तु 
है । ऐसा नहीं है कि जब शरीर बरबाद हो जाता है, तब वह अपना अस्तित्व खो देता है । हम जितने दिन पृथिवी 
में रहते हैं उतने ही दिनों के लिए हमारा अस्तित्व परिमित नहीं है । हम बिना शरीर के भी रहेंगे । हमारा अस्तित्व 
बना ही रहेगा । मैं क्यों ऐसा कहता हूँ ? इसलिए कि ये सब बातें निश्चित विज्ञान के आधार पर स्थित हैं । बहुतों ने 
अभी इसका अनुभव नहीं किया, पर यदि कोई ३० या ४० वर्ष अपनी आयु इस विषय में लगावे, तभी वह यह कह 
सकने का अधिकारी होगा कि अब मैं किस स्थिति में पहुँचा हूँ +। किस दावे साथ सर ओलिवर लॉज जीव का 
§ Some authorities who have found satisfaction in the Meteorite-Vehicle-Theory have 
also tuggested that life is as old as matter. —(Evolution, p. 70. by P. Geddes. 


x Dead matter cannot become living without coming under the influence of matter 
previously living. ‘This seems to me as sure a teaching of science as the law of gravitation: 
(The Nature and Origin of life, p. I73.) 
+ For no single organic function bas yet been found explicable in purely mechanical 
‘terms, even such Teletively simple processes as the secretion of a tear or the exudation of a 
drop of sweat continue to elude all attempts at complete explanation in terms of physical and 
chemical science. —( Psychology, pp. 33-34, by prof. W. Mc Dougall, F. R. S. H. 8.) 
f In my opinion there exists but one single principle which sees, hears, feels, loves, 
thinks, remember, etc. ‘But this principle requires the aid: of various material instruments, 
in order to manifest its:respective functions, .. —CDr.-Gall. ) 
+ Once you realise thatthe conciousness is something, greater, something outside the 
particular mechanism which it makes use of, you realise—that survival of existence is natural, 


~ 


>> OO No ताक 
is the simplest thing. It is unreasonable that the soul should jump out of existence when the 


चेतन्य को अमान्यता 


श्रनादित्व सिद्ध करते हैं और किस प्रकार इस विषय के जानने के लिए वे ३०, ४० वर्ष तक श्रम करने की अपील र 
करते हैं । हमने जीव की अप्राक्ृतिकता और उसका नित्य अस्तित्व बतलाने के लिए बहुत से तक और प्रमाणों को 
एकत्रित करना मुनासिब नहीं समझा । इसका कारण यही है कि दस बीस वर्ष पूवं विज्ञानवेत्ताओं ने इस फर | 
प्रकाश नहीं डाला श्रा । वे इसकी खोज में थे । वे साफ शब्दों में कहते थे कि हम इसे नहीं जानते, कितु अब वह 
बात नहीं हैं । अब विज्ञान उच्च स्वर से जीव का अस्तित्व और नित्यत्व स्वीकार करता है, अतः नवीन विज्ञान 
के इस नवीन युग में ईश्वर, जीव और पुनर्जन्म सिद्ध करने में बहुत कुछ आसानी हो गई है । 


यहाँ ईश्वर और जीव की सिद्धि से पुराने विकासवाद में मी फरक पड़ गया है। लोगों में अब कई प्रकार के 
विचार आरम्भ हो गये हैं । सबसे बड़ा विचार यह है कि परमेश्वर जीवों को उनके सुख दुःख के ही लिए य॒दि उत्पन्न 
करता है, तो उनके उत्पन्न करने के लिए उसको विक्रासवाद का सहारा क्यों लेना पड़ता है ? कया वह अलग अलग 
योनियों को उत्पन्न नहीं कर सकता? आगे हम इस बात पर विचार करना चाहते हैं कि जोव और परमेश्वर तथा जीवों 
के कमं और परमेश्वर की व्यवस्था मान लेने पर सृष्टि-उत्पत्ति का उत्तम तरीका दो में से कौन-सा प्रमाणित होता है- 


पहिले डारविन का विकास, जड़ प्रकृति में परिवर्तन और सृष्टि की परिस्थिति मौका इत्तिफाक पर अवलम्बित 
था, पर भव ईश्वर और जीव मान लेने पर वह तियत नियमित मानना पड़ता है । सर ओलिवर लॉज लिखते 
हैं कि 'हम लोग विकास के ही प्रवन्धाघीन हैं । हम लोग विकास द्वारा ही इस पृथिबी ग्रह पर पहुँचे हूं । यह सब 
सत्य है, किन्तु विकास क्या है ? विकास अबाधित अर्थात्‌ कली से फूल हो जाने का नियम--बीज से वृक्ष हो. जाने 
का मार्ग । प्रत्येक पदार्थ कली से फूल की भाँति अबावित उन्नति का ही फल है' # । सर ओलिवर लॉज के मत 
से अब प्रकृति का साम्राज्य नहीं है, जो ऊंट की भेड़ बना डाले । अब तो जिसको जिस योनि में उत्पन्न होकर जो 
सुख दुःख भोगना है, उसको वही शरीर मिलेगा । जिस प्रकार कली का फूल ही होगा, भौंरा नहीं--बीज का वृक्ष 
ही होगा, मूंगा नहीं, उसी प्रकार संसार के समस्त पदार्थे कर्ता के नियमानुसार जो कुछ होना लिखा लाये हैं, 
वही होंगे, अन्य नहीं । इस बात का खुलासा टी० एच० हक्सले के 'एनीवरसरी एड्रेस' (477४९788५ ६१4- 
7९४४) से हो जाता है। वे कहते हैं कि 'प्रत्येक पशु और वनस्पति की तमाम जातियों में कुछ विशेष प्राणी ऐसे 
होते हैं, जिनको मैं ?९!७।७:९०६ ६५९ अर्थात्‌ स्थिर आकृति का नाम देता हूँ। उनमें आदि सृष्टि से लेकर वतं. 
मान काळ पर्यन्त कोई ऐसा प्रकट विकार नहीं हुआ, जिसको हम प्रमाणित कर सकें इससे भी बढ़कर मद्रास हाईकोर्ट 
के जज टी० एल० स्ट्रज "महोदय अपनी “he Development of Creation on the Earth’ नामी 
पुस्तक में लिखते हैं कि 'जलक्गमियों में बहुत प्रकार के भिन्त भिन्न स्वरूपवाले जन्तु प्रतिदिन उत्पन्न होते रहते 


body is destroyed. We ourselves are not limited to the few years that we live on this earth. 
We shall go on without it. We shall certainly continue to exite, we shall certainly survive. 
Why do Lsay that ? I say it on definite scientific ground. —{ ibid, P. 24. ) 

There are many who have not yet investigated ........-.«-But if a person gives thirty or 
forty years of his Hife to this investigation he is entitled to state that result at which he has 
arrived.— - (ibid, P. 26. ) 

+ We are in the process of evolution; we have arrived in this planet by evolution. 
Thaf is all right. What is evolution? Unfolding development—unfolding as a bud unfolds _ 
into a flower, as an acorn into an oak. Bvery thing is subject toa process of growth of 


development of unfolding. —{ Science and Religion, P. I6. } 


ie 
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सत्ता के माने सायंस का काम ही नहीं चल सकता । 'विज्ञान और धर्म नामी पुस्तक में सायंस का महा विद्वान 
डॉक्टर जे० ए० फ्लिमिंग कहता है कि 'सायंस के स्वाध्याय से हमको इस प्राकृतिक जगत्‌ में तरतीब, योजना, घारणा 
और विचार दिखलाई पड़ते हैं । ये बातें इत्तिफाक से अचानक नहीं आ गई । ये विचार और चैतन्य की सूचना देती 
हैं । यह संसार केवळ वस्तु ही नहीं है, प्रत्युत यह विचारमय है, जो विना विवारवाप्रु के कभी हो नहीं सकता । 

इस संसार में एक सबंव्यापक चैतन्य विचारवान्‌ सत्ता भासित होती है। जिसका हम भी एक नमूना हुँ! #। 
अभी हम जिन सात विज्ञानवेत्ताओं का गुणानुवाद कथन कर आए हैं, उनमें से एक की राय का नमूना यह है । सबने 
प्रायः इसी प्रकार जोर शोर से परमेश्वर का प्रतिपादन आधुनिक रीति से किया है। यह विज्ञान की वर्तमान 
परिस्थिति है, अतः हम ईश्वर--सिद्धि पर विशेष कुछ नहीं कहना चाहते । अब दूसरा आवश्यक पदार्थ जीव है । 
उसकी यहाँ समालोचना कर लेनी चाहिए । 


चेतन्य की अमान्यता 


विकासवाद के लेखक महोदय कहते हैं कि “विकासवाद पर विचार करते हुए जीवन ([/९) पर विचार 
करना एक प्रसंगोपात्त बात है-विकासवाद का यह वास्तविक विषय नहीं । इस विषय पर जो एक वा दो कल्पनाएँ 
वेज्ञानिकों को सूभी हैं वे निम्न प्रकार की हैं। एक कल्पना यह है कि पृथिवी पर गिरनेवाले तारकाओं (Meter- 
7।४९8) द्वारा जीवन का बीज हमारे यहां पहुँचा, परन्तु उसमें यह शंका हो सकती है कि क्या प्रोटोप्लाज्म में 
इतनी शक्ति है कि तारकाओं द्वारा पृथिवी पर पहुँचने तक उसमें जीवन अवरिष्ट रह सकता होगा ? दूसरी कल्पना 
यह है कि असंख्य वर्षो से पहिले अनुकूल स्थिति पाने पर जीवन का एकदम प्रादुर्भाव (5}०8९०॥४ Gen९- 
78007) ) हुआ'। इस पर आप ही लिखते हैँ कि 'जीवन का आरंभ केसे हुआ, इस पर वैज्ञानिकों को भब तक कुछ 
ज्ञान नहीं हुआ है। वंज्ञानिक सीधासादा उत्तर देते हैं कि हम इस बात को नहीं जानते । निर्जीव से सजीव की 
उत्पत्ति को निःशंक और प्रमाणपूर्ण मन से यद्यपि अब तक हम मान नहीं सकते, तथापि इतना निस्सन्देह है कि 
विक़ासस्थापना की अन्य कल्पनाओं के साथ इसका मेल भली भाँति मिल जाता है! । 


ऊपर के वेन से ज्ञात होता है कि वैज्ञानिकों ने अब तक यह जान नहीं पाया कि चैतन्य कैसे बनता है ? पर 
उनका विश्वास है कि वह है प्राकृतिक । क्योंकि उनके मत में चेतन प्रोटोप्लाज्म ही है और प्रोटोप्लाज्म में जो शहद 
की भाँति तरल पदार्थ भरा है, वह कार्बन, हाइड्रोजन, नाइट्रोजन और फासफरस आदि १२ भौतिक पदार्थों से ही बता 
है, जो निरे जड़ हैं | ये मौतिक पदार्थ भी इलेकट्रोन के न्यूनाधिक मेल से बनते हैं। इलेक्ट्रोन खण्ड खण्ड हैं, अतःहमारी 
देशी माषा में ये सारे पदार्थ परमाणुओं से ही बन जाते हैं और जीव भी प्राकृतिक परमाणुओं से ही बन जाता है! 
पुष्ठ २७ में हसले का नाम देकर ग्रन्थकार कहते हैं कि हक्सले महोदय कहते हैं कि चेतन पदार्थ दीपक की ज्योति 
अथवा पानी के सेंवर समान यद्यपि नित्य प्रतीत होते हैं, तथापि वास्तव में प्रतिक्षण बदलनेवाली व्यक्ति हैं ।? इसका 
* To sum up this part of our argument, We can say that Scientific study ..most certainly 
. shows us the presence in this physical universe of an Order, Stability, Directing power and 
Intelligibility and Capability of being understood by us. These qualities are not spontaneously 
produced. They do not come by chance. ‘They are not the result of mere accident. They 
: always imply thought and: intelligence. ‘This Universe'is not merely arLhing sit is asThought, 
7 and thought implies and necessitates a Thinker.i, Hence there is in.this Universe a.Supreme 
‘Thinker or Intelligence of which our own intelligence is but faint copy and image, ~ „ 
RR -—( Science and Religion, p..48. ) 


चेतन्य की अमान्यता "4 


मतलब यही इ रातमा प्रकृति के परमाणुओं से बना है । नये नये परमाणु रोज उसमें चिपकते जाते हैं और पुरात 
अलग होते जाते हैं । इस तरह की धारा निरन्तर बहती रहती है; इसी से ज्ञान और चैतन्य का सिलसिला नहीं हृटता । | 
नवीन विज्ञान बतलाता है कि प्रत्येक परमाणु (2६००8) कई एक इलेक्टरोनों से बना है। इलेक्ट्रोन एक दूसरे 

से चिपकते नहीं, प्रत्युत दूर दूर रहते हैं। जिस प्रकार हमारे तारागण दूर दूर रहकर भी एक तारापिड या सौरजगत्‌ 
हलाते हैं, इसी तरह अनेक इलेक्ट्रोनों से बना हुआ एटमू भी है । उसी ऐटम्‌ से उपयुक्त १२ पदार्थे बने हैँ। इन बारह 
पदार्थो से ही आत्मा बना है । ये बारह पदार्थ सदेव बदळनेवाले हैं, अतः आत्मा भी प्रतिक्षण बदलता रहता है। 
वैज्ञानिक कहते हैं कि परमागुओं की गति प्रति सेकंड एक लाख माइल की है । अब सोचिए कि जुदा जुदा रहकर इतते 
झपाटे से चलनेवाले परमाणु किस प्रकार अपना ज्ञान दूसरे परमाणु में डालते हैं । अथवा किस प्रकार ज्ञान उड़कर एक 
परमाणु से दूसरे में जाता है और चैतन्य कायम रहता है । यहाँ स्कूल में २७ वर्ष तक मास्टर विद्यार्थी को पढ़ाता है 
तो भी विद्यार्थी भूल जाता है, पर बिना किसी साधन के दूर दूर स्थित परमाणु, इतने झपाटे से दौड़ते हुए, अपना 
ज्ञान दूसरे में फॅंककर चले जाते हैं और दूसरे उस ज्ञान को ले लेते हैं । कितना आश्रयं है ! समक में नहीं आता कि 
किस प्रकार ऐसी ऊलजळूल बातें पढ़े लिखे लोग कहते, सुनते और उन्हें सच मानते हैं। यह परमाणुओं का शीघ्र संवाद 
ऐसा भ्रामक एवं असत्य है कि इस पर हँसी आती है । आनन्द की बात है कि हैकल हबस्ले का जमाना चला गया । 
अब उनकी बातें रही (0।4 ॥।44।९) कहलाती हैं । अब तो विज्ञानवेत्ताओं ने आध्यात्मिक विद्या के द्वारा जाना है 
कि जीव अप्राकृतिक और अजर अमर है । * 
दिसम्बर सन्‌ १६२३ के चिल्डून्स न्यूज पेपर में प्रो० रिचेटकी Thirty years of ‘Psychical 
Rcse27C) नामी पुस्तक का एक विज्ञापन छपा है। उसमें कहा गया है कि ३० वषं की ढूंढ तलाश के बाद यह 
पुस्तक लिखी गई है । ग्रन्थकार ने जीवात्मा” का अनुसन्धान कर लिया हैँ। जीव के विषय में ग्रन्थकार के निम्न वाक्य 
उद्धृत किये गये हैं, कि--“५० वषं पूवं भौतिक विज्ञान का यही रुख था कि जो बात भौतिक विज्ञान से सिद्ध न हो, 
उसका अस्तित्व ही नहीं है--वह ढोंग है, किंतु आज ऐसे मी प्रमाण मिल रहे हैं कि भौतिक विज्ञान की पहुँच के बाहर 
भी पदार्थों का अस्तित्व हैं, ऐसी घटनाओं को 'साइकिकल' कहते हैँ । यह शब्द जीव के लिए व्यवहूत होता है'*। जो लोग 
स्पष्ट नहीं करना चाहते, वे भी अब जीवात्मा को भौतिक नहीं कहते । प्रसिद्ध डारविन के सुपुत्र प्रोफेसर जॉज डारविन 
ने ता० १६ अगस्त सत्र १९०५ को दक्षिण आफिका में ब्रिटिश एसोसियेशन के प्रधान की हैसियत से कहा है कि 
“जीवन का रहस्य अब भी इतना ही गूढ़ है जितना पहिले थाः †। सन्देहवादियों की राय का अब आदर नहीं है । 


बा Most people think of atoms as something like marbled, only very Very small. ‘ic आवक बिता 


are not little hard marbles; no, they are much more like solar systems,,, Just as the planets by 
Jaws revolve round the sun, so the electrons by Jaws revolve round the nucleus of the atoms. , 
—({ Sir Oliver Lodge ) Science and Religion, 9. I8. 


* Science was never 50 conscious as NOW of HOW much there is to learn. Fifty years 880 _ 
the attitude of Science was that all happenings, that could not be, explained by known physical 
Jaws, were not real events, but-the imaginings of credulous or superstitious people. 

But to-day unanswerable proof exists that things do happen which appear to be‘outside 
all known physical laws Such happenings are called by the rather dificult name of psychical. 
which comes from a Greek word’ meaning the soul, because such things were formerly 
supposed to have to do with the soul and not with the body. sp ४ 

* heir न —( Children’s Newspaper of 8th December 923. ) 


“F Themystery of life rémains as impenetrable as ever. (Sir George Darwin. ) 


{rt 


tf 
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विकासवाद के लेखक ही ने कह दिया है कि वैज्ञानिक इसे नहीं जानते । पृथिवी पर प्राणियों की उप्पत्ति के विषय में 
थॉमसन कहता है कि विज्ञान के द्वारा हम नहीं जानते कि पृथिवी पर जीवधारी प्राणियों की सुष्टि कंसे हुई #। 


. दूसरा विद्वान्‌ भी कहता है कि 'इस उजाड़ पृथिवी पर प्राणी केसे उत्पन्न हुए ? इस प्रश्‍न का हम यही उत्तर देते हु 


कि हम लोग नहीं जानते' †। इसी तरह एक तीसरा विद्वाब्‌ कहता है कि 'हम लोग विकास के उत्पादक तत्त्व के 
विषय में निश्चित रूप से बहुत ही थोड़ा जानते हैं। हम लोगों को डारविन के ही शब्दों में स्वीकार करना चाहिये 
कि एक जाति से दूसरी उपजाति की भिन्नता के नियमों के विषय में हम लोग कुछ नहीं जानते” | ¡ 


न तो विज्ञात को जीव की उत्पत्ति ज्ञात है, न प्राणियों की उत्पत्ति का पता है और न एक जाति से दूसरी 
जाति के उत्पन्न होने के तियमों का ज्ञान है। तब फिर नहीं ज्ञात होता कि विकास किस प्रकार आरोपित किया 
जाता है ? यहाँ तक हमने विकासवाद की साधारण आलोचना की, अब आगे दिखलाना चाहते हैं कि विकासवाद 
प्राणियों की उत्पत्ति में किन किन शास्त्रों का उपयोग करता है । विकासवाद के लेखक ने लिखा है कि विकासवाद 
को सिद्ध करने के लिये प्राणियों के जो प्रमाण प्रस्तुत किए जाते हैं, उनमें निम्नलिखित पांच विभाग हैं-- 

१. जातिविभागशासत्र (0।285fiC8ti0n.) 

२. तुलनात्मक शरीर-रचना-शास्त्र (Comparative Anatomy.) 
३. गर्भवृद्धिशात्र (Embryology.) 

४, लुप्त जन्तु-शासत्र ( Palaeontology.) 

५. मौगोलिक विमागशाख् (Geographical Distribution.) 


जाति-विभाग-शास्त्र । 


समस्त चेतन पदार्थो को उनके साधम्यं-वंधर्म्यानुसार बड़ी या छोटी जातियों में बाँट देना इस शास्र का उद्देश्य 
है । जातिविभाग कई प्रकार का होता है, पर वैज्ञातिकों ने स्थिर किया है कि श्रन्तःशरीर-रचना पर ही वर्गीकरण 
करना चाहिए । समस्त चेतन पदार्थ दो बड़े वगो ( ६7840008) में बटे हैं । इनमें एक प्राणिवर्ग है और दूसरा 
वनस्पति वर्ग । वनस्पतिवर्ग को विकासवाद के लेखक ने छोड़ दिया है, इसलिए हम भी उसे छोड़ देते हैं। अब 
रहा प्राणिवंग । उसके भी दो विभाग (9}-780078) हैं। एक पृष्ठ-वंशघारी प्राणियों का और दूसरा 
पृष्ठवंशहीन प्राणियों का। इन दोनों विभागों को अंगरेजी में (\/९7४९३९४) और ([7४९४७७7६९४) कहते 
हैं । पृष्ठवंशविहीनों की पाँच श्रेणियाँ (0]88888 ) हैं । विकासवाद के लेखक ने उनके नाम भँगरेजी में इस प्रकार 
दिये हुँ-(7) Protozoa, (2) ‘Coelenterata, (3) Echinodermata, (4) Annelida, और 
(5) M०॥०६०३, पृष्ठवंशघारियों की भी पाँच श्रेणियाँ बतलाते हैं । उनके नाम मत्स्य [7४९४] मण्डूक 
[Amphibian8], सर्पणुशील [॥९।।।९७], पक्षी [B48] और स्तनधारी [ 8m॥8]5] हुँ । इन 


विभागों में भी श्रेणी [0]285], कक्षा [074९7], बंश [£87।]9], जाति [९००४] और उपजातियाँ 


. * ‘Howdid living ‘creatures ‘begin‘to:be upon the ‘Earth? - In point of science, we do 
not know 7... >- Introduction to Science, .P. .I42, by J..A. Thomson, M..A.) 
जे The questionis: What wasthemanner of their being upon the;previously tenantless 
Barth? ‘Our answer must be that we do not-know. 
४ —(Bvolution p. 70, ७9एक्राए, Patrick Geddes.) 
§ We know very little thatris certain in’regard fo:the originative ‘factors :in .evolutions: 

‘We must still:confess, with Darwin : “Our ignorence of the laws of variation is profound.’ 


~—(Evolution, p-.Ll by, P.- Geddes.) 
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[57९८।९०३] हैं । यहाँ हम छेंडी कुत्ते के उदाहरण से दिखलाते हैं कि इस वर्गीकरण में उसका स्थान कहाँ है। 
लेडी कुत्ता प्राणिवर्ग, पृ््वंशवारी विभाग, स्तनधारी श्रोणी, मांसमक्षी कक्षा, श्वावंश (भेड़िया खगालादि), कुत्ता: 
जाति और लेंडी उपजाति का है। इभ वर्गीकरण से पता लग जाता है कि कौन प्राणी किस जाति का है । इस 
वर्गीकरण का वर्णन विकासवाद में पृ० ३६ से ४१ तक आया है । 
विकासवादी, प्राणियोंके वर्ग जलचर, नभचर, स्थलचर या अण्डज, पिण्डज, उद्भिज्ज, ऊष्मज या नीचे (८. 
आड़े शिर, खड़े शिर अथवा वृक्ष, पशु, मनुष्य इस प्रकार नहीं करते | वे कहते हैं कि भीतरी रचना से ही शुद्ध वर्ग 
बन सकते हैं, किन्तु अब नवीन विज्ञान ने इसे भी अशुद्ध ठहराया है । जब से खून की परीक्षा का सिलसिला जारी 
हुआ है, तब से उपयु क्त वर्गविन्यास गलत सिद्ध हो रहा है । अब तक लोग गिनीफाउल को मुर्गी के किस्म का समः 
भते थे, पर अब खून की परीक्षा से वह शुतुमु गे की जाति का मालूम होता है । इसी तरह माळू को लोग कुत्ते की 
श्रेणी का समझते थे । विकासवाद के लेखक ने भी उसे श्वाजाति में ही गिना है, पर उसके रुधिर की परीक्षा से 
वह सील ग्रादि की भाँति जलजन्तु साबित हो रहा है 
जब से खून की परीक्षा निकली है, तब से पुराना वर्गभेद तो नष्ट हो ही गया है; किन्तु दरपरदा विकासवाद 
की जड़ ही कट गई है । जब विकासवाद एक ही प्रकार के मूळ प्राणी से समस्त भूमंडल के प्राणियों की उत्पत्ति 
मानता है, जब वह उनमें तात्विक भेद नहीं मानता, जब सबके संस्थान एक समान गिनता है ओर जब सब एक ही 
तरीके से विकसित हुए मानता है; तब इन सबके रुधिरकण एक ही बनावट के क्यों नहीं होते ? बयों किसी जाति के 
प्राणी का रुधिरकण गोळ, किसी का चपटा और किसी का वतु लाकार होता है ? यह रुधिर का पृथबत्व सिद्ध करता 
है कि प्रत्येक जाति का शरीर भिन्न भिन्न प्रकार के रुधिरकणों से बना है, इसलिए यह निश्चित होता है कि समस्त 
जातियाँ एक ही प्रकार के प्राणी से विकसित नहीं हुईं, प्रत्युत सबकी उत्पत्ति अलग मलग हुई है । यह थोड़ी-सी 
वर्गीकरण-शास्त्र की आलोचना हुई । अब आगे तुलनात्मक शरीररचना-शात्तर पर विचार करके देखते हैं कि उससे 
विकासवाद को कहाँ तक पुष्टि मिलती है । 
तुलनात्मक शरीर-रचना-शाल् 
विकासवाद के लेखक महोदय ने अपने ग्रन्थ में इस शास्त्र का वर्णन पृष्ठ ४२ से ८६ तक ओर २०० से 
२६८ तक इस प्रकार किया है कि वर्गीकरण निश्चित करने के लिए इस शास्त्र से बहुत कुछ सामग्री प्राप्त होती हैं। 
बाह्य रूप में अत्यन्त भिन्नता होने पर भी कई प्राणियों का जातिविभाग इस शास्त्र ने एक ही वर्ग में किया है। अन्त- 
रीय रचतासाम्य पर ही इसका फैसला किया जाता है। चमगीदड़, ह्वेल और गौ अनुक्रम से नमचर, जलचर और 
भूमिचर होने पर तीनों का एक ही कक्षा में समावेश किया गया है। बाह्य आकार भिन्न होने पर मी आन्तर रचनासाम्य 
से तीनों को स्तनधारी कक्षा में रक्खा गया है । इस शास्त्र से विकास के प्रमाण इस प्रकार एकत्रित किये जाते हैं कि 
अनेक जाति के कुत्तों में साधम्यं वैधर्म्यं दोनों मौजूद हैं ॥ साघम्यं से सब कुत्ते एक ही हैं और वेध्यं से बुलडांग, 
ताजी और लेंडी आदि अलग अलग हैं, कितु हैं सब एक ही पूर्व पुरुष की सन्तति । इसी तरह लोमड़ी-भ्पृगाल और 
भेड़िया वैषम्य से अलग अलग हैं, पर मांसमक्षण आदि साम्य से एक ही पूर्व पुरुष की सन्तति प्रतीत होते हैं । बिल्ली 
बनबिलाव अलग अलग होते. हुए भी एक ही हैं । इसी सरह चीता, व्याघ्र भौर सिंह मी अलग अलग होते हुए मी 
एक हैं । इन सबका मांसाहारी और स्तनधारी कक्षा में समावेश होता है । इसमें से व्याघ्र तथा सिंह के मेल से ओर 
प्लेडिये तथा कृत्ते के मेळ से सन्तति भी होती है । भाळू भी मांसमक्षक प्राणी है । इसकी अन्तरंचना कुत्ते बिल्ली की 
रचना से कुछ पथक्‌ है, पर इसका मेल उन्हीं के साथ मिलता है । मांसमक्षकों में बिज्जू; तेवला, ऊदबिलाव अलय 
अलग होते हुए भी एक ही प्रकार के हैं । हलेल मछली भी मांसमक्षक है। यह जन्छु पहले स्थळचारी था । इसका अब 
पानी ही घर हो गया है। इसके पैर कमजोर और नाव के चप्पू की माँति हो गये हैं । शरीर में बल भी बहुत कम 
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रह गया है । ये स्तनघारी-मांसभक्षी प्राणी हैं । स्तनधारियों के तीक्षणदन्तियों में एक दल चूहा, छहछू'दर, घूस, गिल- 
हरी, शशक ओर स्याही का है । ये कुतरनेवाले होने से तीधणदम्ती कहलाते हैं । इन कुतरनेवाले जानवरों में ही 
उड़ती गिलहरी भी है । चमगीदड़ भी इसी जाति का है, किन्तु ये दोनों उड़नेवाले हूँ । इनके पैरों की रचना जमीन पर 
चलनेवाले जानवरों के अगले पैर के समान होती है। अतः बिकासवाद का ये सबसे उत्तम प्रमाण हैं। स्तनधारियों में 
गो, अश्व, हाथी, ऊंट, हिरन, गैंडा, शूकर और दरियाई घोड़ा (पति ippopotam 008) आदि हैं। इनके सुम या 
खुर होते हैं । इन जानवरों के खुर-सम्बन्धी साधम्यं के कई प्रमाण मिलते हैं । हाथी के पांचों उँगलियाँ, टापीर नामी 
जानवर के चार, गेंडे के तीन ओर ऊंट के दो और घोड़े के एक ही होती है । यहाँ उँगलियों के क्रम क्रम ह्लास से 
विकास का कितना अच्छा प्रमाण मिलता है ? आस्ट्रेलिया का काँगरु भी विकास का अच्छा प्रमाण है । काँगरु की 
मादा के पेट में एक थेली होती है । माता बच्चों को पैदा करके इसी थैली में रख लेती है । इस थैली में स्तन होते 
हैं । बच्चे बड़े होने पर इससे बाहर निकल आते हैं। इसी तरह का एक जानवर अमेरीका में होता है, जिसका नाम 
'ओपोसम' है । इसकी मादा के पेट में भी एक थैली होती है । इनके सिवा 'डकबिल” और 'ईकड्ना' नामी दो और 
स्तनधारी जन्तु हैं । इनमें विशेषता यह है कि ये अण्डे देते हैं, परन्तु अन्डों को पेट में रखने के लिए इनके पास भी 
उपयुक्त थेली होती है। इस तरह स्तनधारियों में देखा गया कि कई पूर्ण जरायुज, कई काँगरू की भाँति अर्घ 
जरायुज श्लौर कई डकबिल की भाँति अण्डज हैं। ये स्तनधारियों और अण्डजों कै मध्यवर्ती प्राणी हैं। यहाँ तक 
स्तनधारियों का वर्णन हुआ । 

अब पृष्ठवंशधारियों की दूसरी श्रेणी-पक्षियों का वर्णन करते हैं। पक्षी भी कई प्रकार के हैं। कोई दाना 
चुगनेवाले, कोई मांस खानेवाले और कोई पानी में तैरनेवाले हैं। परिस्थिति के अनुसार इनकी चोंच, पैर और 
भिल्लीदार पञ्जों की बनावट होती है । आस्ट्रेलिया, अफरीका, न्यूजीलैंड और अमेरिका का रहनेवाला 'ेरिविन' 
पक्षी भी विकास का श्रच्छा प्रमाण है। जहाँ यह्‌ रहता है. वहाँ कोई दूसरा पक्षी नहीं रहता, इसलिए इसकी 
उड़ने की शक्ति नष्ट हो गई है । यह पानी में तैरता है, इसलिए इसके पैर नाव के चप्पुओं की तरह पानी काटने- 
वाले हो गये हैं। शुतुमुगे और मोर की भी उड़ने की शक्ति कम हो गई है, क्योंकि इनको किसी पक्षी का डर नहीं 
रहा । यह परिस्थिति से प्राप्त विकास का उदाहरण है । 


पीठ-हट्टीवालों में तीसरी श्रेणी सर्पणशीलों की है। इस वर्ग में गोह, साँप, अजगर, नाकू, मगरमच्छ और कछुवा 
आदि हैं| इनमें से गोह की अनेक जातियाँ हैं। गोह की एक जाति में आगेवाले पैर नहीं होते । दूसरी जाति में अगले 
पिछले चारों पर नहीं होते सपं को सब जानते ही हैं, कि वह विना पेर का है। ये भी विकास के ही प्रमाण हैं । 


पीठ की हड्डीवाले जीवों में चौथी श्रेणी मण्डूकों की है । इसका जीवनचरित्र बड़ा ही विचित्र है । वह अपनी 
पेदायदा से लेकर युवावस्था तक के चरित्र से जाहिर कर देता है कि किस प्रकार मछलियों से उसकी उत्पत्ति हुई है। 
पहिले वह गळफड़ों से श्वास लेता है, (जसे मछली), फिर मुख से। पहले उसके पूछ होती है ( जैसे मछली के ), 
फिर गायब हो जाती है। _ 

पाँचवीं श्रेणी मछलियों.की है । सभी जानते हैं कि मछलियां भी हजारों प्रकार की हैं। जिससे सहज ही 
विकास का अनुमान करने की काफी संभावना हो जाती है। 


` “यहाँ तक पीठ की हट्टीवाले जानवरों का वर्णन हुआ। इनके आगे अस्थिरहित प्राणियों का वर्णन है। उनमें भी 
बिकास क प्रमाण भरे हुए हैं । इन प्राणियों के शरीर जोड़दार जोड़ों (पर्वो ) से बने होते हैं । कानखजूरा, बिच्छू, मकड़ी, 
मीरा और ततैया आदि प्राणो इसी विभाग के हैं । इनमें भिन्नता होते हुए भी सब के शरीर छोटी छोटी गाँठों से ही 
बने होते हैं । इस साम्य से यही पाया जाता है, कि सब एक ही मुल प्राणी से विकसित हुए हैं। इनके आगे अत्यन्त 
- सूक्ष्म हेड और अमीबा आदि प्राणी हैं । इनके भी पोषण, श्वासोच्छूवास, मलविसर्जन, रक्तप्रसारण, प्रेरण, आधारस्थान, 
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ज्ञानतन्तु और प्रसव आदि आठों संस्थान होते हैं । जिससे ऊंचे दर्जे के प्राणियों से इनका मेल मिलता है । यहाँ तक _ 
इन समस्त प्राणियों का वंशबृक्ष देकर दिखलाया गया, कि सब प्राणी वेधम्ययुक्त होते हुए भी साधम्यं से खाली नहीं रे 
हैं । इन सब प्राणियों को यदि क्रम से रकखा जाय, तो पहिले अमीबा, फिर हैड़ा, फिर कानखजूरे आदि जाति के 
जोड़ोंवाले कीड़े, उसके बाद हड्डीवाली मछली, फिर मण्डूक, फिर सर्प, फिर पक्षी और अन्त में स्तनधारियों का 
स्थान है। इनकी आकृति में विभिन्नता का कारण विकास है । अच्छे यन्त्र के बन जाने पर जिस प्रकार पुराने ङ्ध 
के यन्त्र अलग हो जाते हैं, उसी तरह योग्य प्राणियों के उत्पन्न होने से अयोग्य पीछे रह जाते हैं और नई नई 
जातियाँ बन जाती हैं । पिछली जातियों के अवशिष्ट अवयव इस बात की साक्षी दे रहे हैं । मनुष्य भी स्तनधारियों 
की ही श्रेणी का जन्तु है। वनमनुष्य, बन्दर और लीमर आदि जातियाँ इस श्रेणी की भी मौजूद हैं, अतः इसकी 
उत्पत्ति को विकासवाद से अलग समझने की कोई आवश्यकता नहीं है । 


विकासवाद की समालोचना 
इस समस्त वर्णन में यहाँ हमें यह देखना है, कि विक्रातवाद को सिद्ध करनेवाली कौन कौन-मी बातें मिलीं । 
हमारी समझ से इस वर्णन में विकास को सहायता देनेवाली पाँच बातें हैं-- (१) सब प्राणियों का अन्तरीय रचना 
से ही मिलान होता है, बाह्य रचना से नहीं । (२) मत्स्य, मण्डूक, सपंणशील, पक्षी और स्तनघारियों तथा अमीबा 
आदि कीटों तक के शरीरों की तुलना से यही प्रतीत द्रोता है, कि सब एक ही प्रकार की बनावटवाले हुँ। 
(३) ओपोसम, डकबिल, पेग्विन, मोर, ह्वेल आदि के देखने से ज्ञात होता है, कि परिस्थिति के कारण उनके शरीरों 
में ह्लासविकास हुआ है और ह्वास-विकास ही दो भिन्न-भिन्न योतियों को एक में जोड़नेवाला है। (४) कई एक 
भिन्न-भिन्न जातियों के संयोग से संतति का होना भी पाया जाता है । उससे भी ज्ञात होता है कि वे एक ही वंग के | 
हुँ। (५) प्राणियों की उत्पत्ति का यह क्रम ज्ञात होता है, कि यन्त्र की तरह पहले सादी रचना के, फिर क्लिष्ट 
रचना के प्राणी हुए । अर्थात्‌ पहले एक कोष्ठवारी अमीबा, फिर दो कोष्ठ का हैड्रा, फिर छोटे कृमि, फिर जोड़ों- 
वाले कीड़े, फिर हड्डीवाले मत्स्य, फिर मण्डुक, फिर सर्पणशील, फिर पक्षी और अन्त में स्तनवारी हुए । अगर 
हमने निष्कर्ष निकालने में गलती नहीं की तो.पिछले दोतों शास्त्रों का यही मत है । आगे हम क्रम से इन पाँचों 
बातों की समालोचना करते हैं । 

(१) शरीर की अन्तररचना का मिलान ही ठीक है । अले हो, इसमें हमको कुछ उत्र नहीं है, किन्तु हम 
देखते हैं कि इस शरी रतुलनाशास्त्र में तो सब बाहरी दिखाव से ही श्रेणियाँ निश्चित की गई हैं । स्तनघारियों की 
श्रेणी स्तनों को देखकर ही निश्चित की गई है । यह बाह्य रचना है, अन्तररचना नहीं । मांस खाना, जीम से पानी 
पीना, मैथुन-समय में बेच जाना, पसीना न आता, अंधेरे में देखना आदि भी सब बाहरी ही लक्षण हैं । तीक्ष्णदन्तियों 
की कक्षा भी तो दाँत देखकर ही बनी है, जो बिलकुल ही बाहर की घटना है । सपंणशीलता अर्थात्‌ तेज चाल मी 
तो बाहरी ही दिखावा है। चिड़ियों का तैरना अर्थात्‌ पाँव की भिल्ली ओर मांस खानेवालों की टेढ़ी चोंच 
आदि भी तो सब बाहरी ही रचना है। जोड़वाले कीड़ों तक का वर्गीकरण मी तो बाहर की ही रचना देखकर 
किया गया है । जब शुरू से आखिर तक सारा विभाग-क्रम बाह्य रचना पर ही अवलम्बित है, तब क्यों व्यर्थ कहा 
जाता है, कि अन्तरीय रचना पर ही वर्गविभाग किया गया है ? ह्वेल, चमगीदड़ और गौ के स्तनों को ही देखकर 
तो इन सबको एक कहा गया है। चमगीदड़ के दाँत ही देखकर तो इसकी गिनती स्तनघारियों की तीक्षणदन्तवाली 
पंक्ति में हुई है, परन्तु इस विज्ञान ने जहाँ बाह्य आकृति से काम नहीं लिया, वहीं पर गलती हुई है । ऊपर हम अमी 
लिख आए हैं, कि भाळू और गिनीफाउल की श्रेणी बनाने में भूल हुई है और उस भूल को अब रुघिरशास्त्र दुरुस्त 
कर रहा है । कहने का मतलब यह कि इस प्रकार की अन्तरी रचना पर बिलकुल ही वर्गेविभाग नहीं हो सकता । 
अन्दर हटिया हैं, नस नाड़ी हैं, यत्‌ प्लीहा हैं आर गर्भाशय आदि अनेक यन्त्र हैं, पर क्या ये सब अस्थिविही' 
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कीड़ों में कोई दिखला सक्ता हैं ? कभी नहीं । कुत्ते की जिह्वा से पानी पीने की और गौ की घू'ट बाँधकर पानी 
पीने की केवल अन्तररचना ही देखो तो कभी न कह सकोगे, कि ये दोनों स्तनधारी हैं । कहने का मतलब यह कि 
अन्तररचना बड़ी जटिल है । उसके द्वारा वर्गबिभाग कभी सत्य सत्य हो ही नहीं सकता । 

(२) अमीबा से स्ततधारियों तक की रचना-साम्य का सिद्धान्त भी गळत है। अभी हम ऊपर लिख आये हैं, 
कि बिन हट्टीवालों और हट्टीवालों के बीच में इतना अन्तर है कि विकासवाद और योरप का सारा विज्ञान, यदि 
जमीन और आसमान को एक करदे, तो भी वह सिद्ध नहीं कर सकता कि इनका परस्पर कुछ भी सम्बन्ध है । 
अस्थिसंयुक्त प्राणियों का अस्थिहीन प्राणियों के साथ कुछ भी मेल नहीं है, अतः बे एक दूसरे का विकास नहीं हो 
सकते । अस्थिहीनों में अस्थियां केसे उत्पन्न हुई ? जब इस प्रश्‍न पर विचार किया जाता है, तो बड़े बड़े विकास- 
वादियों के दिमाग भी चवकर खाने लगते हैं। अस्थियों के उत्पन्न होने की चार ही कल्पनाएँ की जा सकती हैं--- 
(१) प्राणियों की मानसिक प्रेरणा से अस्थियाँ बन गईं; (२) कठोर काम करते करते जिस प्रकार मनुष्य के 
शरीर में घट्टे पड़ जाते हैं, उसी प्रकार श्रम करने से प्राणियों के भीतर अस्थियाँ उत्पन्न हो गई; (३) जब ऐसी 
खुराक खाई जाने लगी, जिसमें चुने का भाग अधिक था, तब हड्डियाँ पैदा हो गई और (४) शरीर के अन्दर के अन्य 
अवयव ही-नस नाड़ी ही हड्डियाँ बन गईं | अब देखना चाहिये कि इन चारों कल्पनाओं में कुछ भी तत्त्व है या नहीं । 

मन का असर उस चीज पर पड़ता है, जिसका मन से संबंध हो । हड्डी का मन से बिलकुल संबंध नहीं है । 
दाँत में सुई चुभाने से मन पर कुछ भी असर नही होता । अतः मानसिक प्रेरणा के कारण अस्थियों की उत्पत्ति नहीं 
हो सकती । श्रम के द्वारा पड़े हुए घट्टों का दृष्टान्त भी ठीक नहीं है । क्योंकि धट्टा बाहरी रगड़ से चमड़े पर ही पड़ता 
है, अन्दर नहीं । इसी तरह भोजन से भी हड्डी उत्पन्न नहीं हो सकती । चुनेवाले पदार्थो को जाने दीजिये । हम यहाँ 
उन प्राणियों का जिक्र करना चाहते हैं, जो सदेव हट्टी पेदा करनेवाली ही खुराक खाते हैं, पर उनके शरीर में हड्डी उत्पन्न 
नहीं होती । सभी जानते है कि मनुष्यों और पशुओं के शरीरों में उनका खून ही हट्टी उत्पन्न करता है, परन्तु लीखों 
आर जुओं की चपटे ओर किळनों की लाखों पीढ़ियाँ मनुष्यों और पशुओं का हड्डी बनानेवाला खून पीते बीत गई, 
पर इनके शरीरों में हड्डियाँ उत्पन्न न हुई । खटमलों और जोकों ने खून पी पीकर लोगों को सुखा दिया, पर उनके 
शरीरों में हड्डियाँ उत्पन्न न हुई। चीटियों ने मनों हड्डियाँ चुन खाई, पर वे अपने शरीरों में हड्डियाँ उत्पन्न न कर 
सकी, इसलिए खुराक से भी हड्डियों की उत्पत्ति सिद्ध नहीं हो सकती । 

शरीर की दूसरी चीजें-नस, नाड़ी आदि के हड्डी हो जाते की कल्पना भी युक्तिहीन है । बच्चों के मुंह में 
पहिले दाँत नहीं होते । कुछ दिन के बाद धीरे धीरे निकलते हैं । कल्पना करो कि कोई नस, नाड़ी दाँत बन गईं, 
किन्तु थोड़े ही दिनों में वे सब दाँत गिर जाते हैं | पर गिरते समय दाँतों की जड़ों में लगी हुई कोई नस, नाड़ी आज 
तक किसी को नहीं दिखी । ये गिरे हुए दाँत कुछ दिन के बाद फिर निकलते हैं । यदि मान लें:कि पहिली नस, नाड़ी 
चली गई तो यह दूसरी कहाँ से आ गई ? थोड़े दिन में वृद्धावस्‍्था के आते ही ये दाँत फिर गिर जाते हैं । उस समय 
में भी कोई नस, नाड़ी नहीं निकलती । सैंकड़ों आदमियों के दाँत डॉक्टर निकाल डालते हैं, पर उत्तके साथ कोई 
दूसरी चीज नहीं निकलती । दाँत तो कीलों की तरह अलग अलग गड़े हुए हैं। शरीर के किप्ती सरे अङ्ग से उतका 
कुछ वास्ता नहीं है। दाँतों की ही तरह शरीर के अन्दर का सारा अस्थिपञजर बिलकुल अलग बना हुआ है। उसका 

` वास्ता शरीर के किसी मांस, नस, नाड़ी और चमड़े आदि से कुछ भी नहीं है। अर्थात्‌ कोई पदार्थ उससे जुड़ा हुआ- 
मिला हुआ नहीं है, इसलिए यहाँ अब फिर प्रश्‍न होता है, कि ऐसी निराली चीज को अस्थिविहीन प्राणियों ने कैसे 
प्रोत कर लिया ? , 5 5५ की $ : Ee 
_ स्थूलं और गोळमाळं के शब्दों में अर्थात्‌ विकासवाद के खास शब्दों में कहें तो कह सकते हैं, कि अस्थिविहीन 
प्राणियों में हड्डियों को “परिस्थिति? ने उत्पन्न कर दिया, किन्तु दुःख के साथ कहना पड़ता है, कि परिस्थिति भी हड्डी की 
बनानेवाली नहीं है । भाई और बहन एक ही परिस्थिति में उत्पन्न होते और बढ़ते हैं, पर बहन के मुहं पर डाढ़ी सू'छ 
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_ नहीं ! इसे तरह ति हातका कि थभीना के भा कम हल से हमने यहाँ तक देखा कि अमीवा के आकारप्रकार का ज्ञान अब तक वैज्ञानिकों को नहीं है। वे 
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का नाम भी नहीं होता | हाथी और हथिनी एक ही परिस्थिति में हैं, पर हथिनी के मुह में बड़े दाँत नहीं होते । ; 
मोर और मयूरी, मुर्गा और मुर्गी दोनों एक ही परिस्थिति में होते हैं, पर मयूरी और मुर्गा के वे सुन्दर पर और 
कळगी नहीं है, जो मोर और मुर्गे के होती है । कया एक ही स्थान में पैदा हुए स्त्री-पुरुष की परिस्थिति में भी कोई 
ऐसा अंतर हैं, कि दो में से एक तो हट्टी बना सके, पर दूसरा न बना सके ? शास्त्रकार कते हैं कि-- 
यदा नार्यावृपेणातां वृषस्यन्त्यो कथञ्चन । 
मुञ्चन्त्यौ शुक्रमन्योन्यमनस्थिस्तत्र जायते ॥ ( सुश्रत, शा० स्था अ० २) 
अर्थात्‌ जब दो स्त्रियाँ परस्पर मधुन करके वीर्य छोड़ती हैं और वह वीर्य किसी के गर्भ में धारित हौ जाता 
है तो बिना हट्टी का लड़का पैदा होता है । फिर कहते हैं कि-- द 
ऋतुस्माता तु या नारी स्वप्ने भेयुनमावहेत्‌ । FS 
आतंवं वायुरादाथ कुक्षौ गर्भ करोति हि॥ 
मासि सासि विवर्धेत गर्भिण्या गर्भ लक्षणमु । 
कललं जायते तस्या वाजितं पंतृक्रंगु णे : ॥। (सु० ज्ञा० स्था० अ० २) 
अर्थात्‌ ऋतुस्तान की हुई स्त्री स्वप्न में मैथुन करती है और आर्तव, वायु द्वारा खिच कर गर्भ में धारित 
होता है | वह गर्भ के लक्षणों से युक्त महीने महीने बढ़ता है और अन्त में पिता के गुणों से रहित केवल मांसपिण्ड 
कलल उत्पन्न होता है | आगे पिता के गुण को कहते हैं कि 
केशः श्मश्र्‌ श्र लोमानि नखा दन्ताः सिरास्तथा । 
घमन्यास्स्तायवः शुक्रमेतानि पितृजानि हि॥ (सु० अ० २) ४ 
अर्थात्‌ केश, लोम, डाढ़ी, मूं छ, नख, दन्त, सिरा, घमनी, स्नायु और शुक्र ये पिता के अंश से उतपन्न होते हैं । इस 
कारण से स्त्री के डाढ़ी, मू'छ, मयुरी के पूछ, मुर्गी के कलगी ओर हथिनी के दाँत नहीं होते । अब प्रश्न है कि क्यों 
पुरुष के ये कठिन पदार्थ होते हैं और क्यों स्त्री के नहीं होते ? साथ ही यह मी प्रशत है कि एक कोष्ठधारी अमीबा 
में स्त्री कौन और पुरुष कीत है ? तथा किस प्रकार उनका वंश चलता हैं ? और आगे चलकर किस प्रकार, क्यो और 
कब नर और'मादा दो भिन्न भिन्न वर्ग कायम होते हैं? और फिर किस प्रकार आगे चलकर अस्थिविहीन प्राणी 
अस्थियुक्त होते हैँ ? विकासवाद के पास इनका यथार्थ उत्तर नहीं है। ऊपर जो कुछ कहा गया हैं उ स्पष्ट हो 
जाता है कि अस्थि आप ही आप उत्पन्न नही हो सकती, अतः शरीरतुलना की हृष्टि से अस्थिबिहीवों का और 
अस्थियुक्तों का कोई संबंध नहीं है । र 
कहा जाता है कि एककोष्ठ का अमीबा आगे चलकर दो कोष्ठ का हुँड्रा बन गधा अर्थात्‌ विकासवाद के 
सिद्धांतानुसार हमेशा कोष्ठ दूने परिमाण से (एक के दो, दो के चार, चार के आठ और आठ के सोलह) बढ़ते हैं 
# | इस सिद्धांत से प्रत्येक उत्तर उत्तर की योनियाँ, आकार और वजन में एक से दूनी और दूनी से चोगुती आदि होनी | 
चाहिये थीं, पर ऐसा देखने में नहीं आता । अमीबा हर जगह से अन्दर छेद कर लेता है । इससे वह एककोष्ठ का. झी. 
प्रतीत नहीं होता । अगर एक कोष्ठ हर जगह से फटता है तो उसका चेतन रसःप्रोटोप्छाज्म बहू जाना चाहिए, . 
कितु ऐसा भी नहीं होता । इस तरह से अमीबा से लेकर जोड़वालों तक और अध्थिदीनों से लेकर Sr तक 
कोई शारीरिक तुलना दिखलाई नहीं पड़ती । हम अभी नहीं पूछना चाहते, कि स्तनों का विज्ञान पर है? किन्तु 
तुलनात्मक हृष्टि से यह अवश्य इूर्छना चाहते हैं, कि स्तनधारी नरों में घोड़े के स्तन क्यों नहीं होते ? कोई जवाब 


-ज ज्ञास में अण्डा केवल एक कोष्ठवाला है और इस अवस्था से आगे बण्डे की वृद्धि शुरू हो जाती है। एक | 
के दो, दो के चार, चार के आठ, ग्राठ के सोलह इस प्रकार कोष्ठों की संख्या बढ़ती हैं । विकासवाद पृष्ठ ३५ 


१३४ ः वेदिक सम्पत्ति 


नहीं जानते कि वह एक कोष्ठवाला है या अनेक कोष्ठवाला । वे यह भी नहीं जानते कि कोष्ठ का क्‍या विज्ञान है और 

उनमें नर-मादे का बया सिद्धांत है? उनको इस बात का पता नहीं है, कि हमेशा दूने कोष्ठों से उत्तर योनियो का 
होता किस प्रकार सिद्ध होता है? क्रमियों के बाद जोड़वालों और अस्थिवालों के बीच कोई प्राणी है या नहीं, 
विकासवादी नहीं जानते । अस्थि की उत्पत्ति विकास के द्वारा असंमव है । घोड़े के स्तनों का अभाव सिलसिला भंग 
करता है अर्थात्‌ अमीबा से लेकर स्तनधारियों की शरीरतुळना में उपयुक्त अनेकों दोप हैं--विघ्न हैं, त: यह 
शास्र विकास का पोषक नहीं है । 

(३) परिस्थिति से प्राणियों के अङ्गों का ह्लास भौर विकास बताया जाता है और कहा जाता हैं कि ओपोसम, 
डकबिल, पेंग्विन, मोर, ह्लोल और शुतुमु ग॑ आदि के शरीरों में ऐसे चिल्ल पाये जाते हैं, जिनसे ज्ञात होता है कि 
परिस्थिति के ही कारण उनके शरीरों में ह्लास अथवा विकास हुआ है । विकासवादी कहते हैं कि इन प्राणियों के 
देखने से यह मालूम हो जाता है, कि किस प्रकार प्राणियों के शरीर में फेरफार होता है । हम कहते हैं कि विकास- 
वादियों ने कहाँ से किस प्रमाण के आधार से कल्पना करली कि उक्त प्राणियों के अङ्भों में परिस्थिति के कारण ह्लास 
विकास हुआ है ? जिस प्राणी को परमेश्वर ने जिस प्रकार का पैदा किया है, वह उसी प्रकार का है। कथा अधिकार 
है कि कोई यह कहे कि ह्वेल के पर कमजोर हो गये ? और क्या अधिकार है कि कोई यह कहै कि मोर और शुतु- 
मुंगे के पर कमजोर हो गये हैं ? ह्वेल के पैर जब पानी में तैरने का बराबर काम दे रहे हैं, तब उसके लिये यह 
कल्पना करना कि वह पहिले स्थलचारी थी और अब पानी में रहने से उसके पैर कमजोर हो गये हैँ, बिल्कुल गलत 
हैं। कंसे जाना गया कि वह पहिले स्थलचारी थी और उसके पर मजबूत थे ? इसी तरह मोर और शुतुमू गं हैं । वे 
डीलडौल में बड़े हैं । इनको पक्षियों से डर नहीं है। चरिन्दों से बचने के लिए उनके पास पर हैं ही । ऐसी दशा में 
यह्‌ कहना कि उनके पर परिस्थिति के कारण कमजोर हो गये, निरी कल्पना है। आज भी मोर को कुत्ता पकड़ 
कर नोच डालता है, तब कंसे अनुमान कर लिया गया कि उसका कोई शत्रु नहीं रहा और उड़ने का काम न पड़ने 
से पर कमजोर हो गये ? भला पर जैसी चीज को कभी कोई निकम्मा होने देगा ? 

पक्षियों से स्तनघारियों की उत्पत्ति कही जाती है, पर भला सोचो तो सही कि जिस उड़ने की अधूरी 
बिमानविद्या से मनुष्य कृतार्थं हो रहे हैं, उसको ईश्वर से पाकर भी पक्षीगण क्या यों ही खो देते ? क्या इस समय 
पक्षियों का कोई शत्रु नहीं है ? यदि अब भी पशु मौजूद हैं तो उन्होंने किस आशा पर अपने पर बरबाद करके पशुओं 
का स्वरूप धारण किया ? हम तो कहते हैं इस प्रकार की कल्पना ही निमू ल है । हम पहले कह आये हैं कि परि- 
स्थिति से अङ्ग गायब नहीं होते ओर न नये अङ्ग स्फुटित ही होते हैं । अङ्गो का होना यदि परिस्थिति पर होता 
तो हथिनी के भी बड़े दाँत होते क्योंकि हाथी और हथिनी दोनों की परिस्थिति समान है, इसलिए परिस्थिति 
के कारण शरीरो में ह्लास ओर विकास का होना सिद्ध नहीं होता । शरीर तो परमेश्वर की ओर से सुखदु:ख भोगने 
के लिए मिलता है। प्रत्येक प्राणी अपनी योनि में पैदा होकर अमुक वर्षों तक उस शरीर के सहारे सुख दु:ख भोगता है। 

बिकासवादवालों ने जो वर्गीकरण किया है, वह केवल इसलिए कि विकासवाद सरल हो जाय । अन्यथा उस 
में कुछ भी दम नहीं है। ह्लास-विकास का शोबदा दिखलाकर वर्गों का वह अंतर पुरा करने की कोशिश की गई 

_ है, जो हमने अभी अमीबा और हैड़ा के बीच, अस्थि और अस्थिवालों के बीच, तथा घोड़े और अन्य स्तनघारियों 
के बीच दिखलाया है । समस्त जातिया जिनकी जाति, मायु और भोग अलग अलग नियत हैं, वे सब इश्वरकुत, 
बिल्कुल स्वतंत्र और भिन्न मिन्न जातियाँ हैं । उनके शरीरों में जो ह्लास-विकास दिखता है वह परिस्थिति आदि सें 
नहीं हुआ, प्रत्युत उनके पू्ेकर्मानुसार ईश्वरीय व्यवस्था से सुखदुःख भोगने के लिए हुआ है । 

(४) भिन्न भिन्न दो जातियों के मिश्रण से भी वंश चलनेवाला सिद्धांत ठीक नहीं है। क्योंकि जिन सिन्न भिन्न 
दो जातियों के मिश्रण से वंश चलता है, वे दो जातिया नहीं; प्रत्युत एक ही जाति के दो विभक्त प्राणी. हैं । बिल्कुल ही 


विकासवादकी समालोचना 
भिन्न भिन्न दो जातियों के मिश्रण से सन्तति नहीं होती । शायद कहीं होती है तो वंश नर 
जातियों का मैथुन निरर्थक होता है, कुछ के सन्तान होती है । पर वंश अर्धात्‌ सर 
के वंश भी चलता है । वंश चलने का नमूना अब तक देखा नहीं गया । 


हीं चलता । अर्थात्‌ कुछ 
तान के सन्तान नहीं होती और कुछ 


ग १ हाँ सुनते हैं कि व्याघ्र ओर सिह के तथा 
कुत्ते और भेड़िये के संयोग से सन्तति हो जाती है । विकासवाद के लेखक पृष्ठ ५० में लिखते हैं, कि 'सिंह तथा 


व्याघ्र के मेल से सन्तति हो जाती है । इस प्रकार की सन्तति के होने का कारण यही हो सकता है कि इन दोनों का 
उद्गम-स्थान एक ही हो । यदि इन दोनों का उद्गम-स्थान एक ही न होता तो इस प्रकार की सन्तति की संभावना 
कभी भी नहीं होती । भेड़िये तथा कृत्ते के मेल से भी सन्तति हो जाती है। शिकारी लोग इस प्रकार से पैदा हुए 
कुत्तों को अधिक चाहते हैं, क्योंकि इन कुत्तों में श्वा जाति की स्वामिभक्ति के साथ भेड़िये की शूरता भी आ जाती है? । 


यहाँ यही सूचित होता है कि केवल सन्तति ही होती है । उस किस्म का वंश नहीं चलता । यह नमूना घोड़े 
और गधे से उत्पन्न हुए खञ्चर में तथा कलमी आम और पैबन्द बेर में बहुत अच्छी तरह से दिखलाई पड़ता है। घोड़े 
गधे के मेल से सन्तति तो होती है, अर्थात्‌ खच्चर तो होता है, पर आगे खञ्चर का वंश नहीं चलता । इसी तरह पेबन्द 
बेर की गुठली से भी फिर वृक्ष नहीं होता । इससे समझना चाहिये कि वे सजातीय नहीं हैं, किन्तु व्याघ्र और सिंह 
से--कुत्ते और भेड़िये से--वंश चलता है । इसी तरह कलमी आम की गुठली के बोने से वृक्ष होता है, फल भी | 
लगते हैं । इससे वे सजातीय होते हैं, परन्तु आगे चलकर यह मिश्र-योनिज जाति मूल जाति के रूप की हो जाती 
है । अर्थात्‌ वह या तो घीरे धीरे व्याघ्र की अथवा सिंह की शकल की हो जाती है । इसी तरह कलमी आम धीरे 
घीरे छोटा होता हुआ उसी तुख्मी आम के आकार का हो जाता है, जिसमें कलम लगाई गई थी । उक्त दोतों सूरतों 
से विकास को सहारा नहीं मिलता । विकास की खूबी तो अलग जाति उत्पन्न करने में है-वंश चलाने में है, केवल 
बच्चा पैदा करा देने में नहीं । बच्चा तो दो स्त्रियां मिलकर भी पेदा कर देती हैं, पर क्या वह कोई बचा है ? जब 
उसमें हड्डी नहीं, जान नहीं और वंश चलाने की शक्ति नहीं; तब केवल कुछ न कुछ पैदा कर देने से ही क्या फायदा ? 


सुना गया है कि अमेरिका में लूथर बरबँक नामी विद्वान्‌ ने बहुत से वृक्षों की कलमों से अनेक प्रकार के फल- 
फूल उत्पन्न कर दिये हैं । हम मानते हैं कि सजातीय मिश्रण से सन्तति होती है, वंश चल सकता है। बरबंक ने 
सजातीय वृक्षों से अवश्य ऐसा कर दिया होगा । हमारी तो व्याख्या ही है कि 'समानप्रसवास्मिका जातिः' अर्थात्‌ जाति 
बही है जिस में प्रसवसमानता हो । यह प्रसवसाम्य अन्य दो बातों की आवश्यकता रखता है । शास्र में कहा है कि 
'सति मूले तद्विपाको जात्यायुर्भोगाः? अर्थात्‌ पूर्वजन्म के कर्मों का फल जाति, भोग और आगु द्वारा मिलता है। जाति 
वह है जिसके परस्पर मेल से सन्तति हो। यह सन्तति उन्हीं में होगी जिनका भोग और आयु भी समान होगी। 
यह कमी न होगा कि जो प्राणी मांस खानेवाला है, उसका संयोग घास खांनेवाळे से हो जाय, और वंश चळ पड़े । 
तथा यह भी कभी न होगा क्रि जिन दो जातियों के मेल से वंश हुआ है, उनमें एक को आयु प्रायः ३० वषं है और 
दूसरी की १६ की। कहने का सतलब यह कि जिनका प्रसव समान होगा उनका भोग मी समान होगा और आगुभी | 
समान होगी, क्योंकि शरीर कम भोगने के लिए मिला है। साथ ही उसकी मियाद मी मुकरंर है कि इतनें वर्ष ० 
तक इस शरीर से अमुक भोग भोगे जायं । 


भोगों के विषय में परिस्थिति के बहाने कहा जा सकता है, कि अमुक जाति को जब जीने के लिए उसकी 
खुराक न मिली तो वह मांस खाने लगी, पर कया कोई कारण विकासवाद बतला सकता है, कि प्रत्येक जाति की 
आयु भिन्न भिन्न क्यों मुकरंर है ? अधिक परिचय न होने के कारण हम लोगों को नहीं माळूम होता कि कोन प्राणी 
कितने दिन तक जीता है, पर मनुष्य, बन्दर, गाय, बकरी, ऊंट, गधा और छोटे छोटे कीड़ों में आयु का महान्‌ अन्तर et 
है । ऐसी दा में यह प्रश्‍न आप ही आप उपस्थित होता है कि क्यों मनुष्य सौ वर्ष तक जीनेवाला प्राणी है और | 


१३६ वेदिक सम्पत्ति 


बयों अन्य प्राणी भी अमुक समय तक ही जीते हैं ? # इसका उत्तर विकासवाद के विज्ञान से बाहर है। इतना ही 
नहीं, किन्तु जब कभी विकासवाद इसका उत्तर देने की चेष्टा करेगा, उसको अपना सिद्धान्त तुरन्त ही बदलना पड़ेगा, 
बयोंकि संसार में प्राणियों की आयु का क्रम महा विलक्षण है । 

विकासवाद मानता है, कि पृष्ठवंशघारियों में सपंणशीलों की श्रेणी है ; जिसमें कछुवा और सर्प भी है। 
आगुःशास्नियों का कहना है कि कछुवा १५० वषे और सपं १२० वपं जीता है । विकासबाद कहता है कि सर्पेणशील 
ही विकसित होकर पक्षी हो गये हैं । पक्षियों में ही कबुतर है, जो ८ ही वषं जीता है। कहा जाता है, कि इन्हीं 
पक्षियों का विकास स्तनधारी हैं, जिनमें आयुःशाख्र के अनुसार शशक ८, कुत्ता १४, घोड़ा ३२, वानर २१ और 
मनुष्य १०० वषं जीता है--। यहाँ स्पष्ट ही देख रहे हैं कि विकास में आयु का ह्लास है। कछुवा १५० वर्ष और 
सपे १२० वषं जीता है, पर जीवनसंग्राम में इनको पराजित करनेवाला योग्य पक्षी कबूतर ८ ही वर्ष जीता है। 
इससे भी अधिक योग्य स्तनधारी शशक, कृत्ता और घोड़ा भी क्रम से 5, १४ और ३२ ही वर्ष जीते हैं । मनुष्यों से 
उतरकर और सब प्राणियों से श्रेष्ठ वानर भी २१ ही वपं जीता है । यद्यपि इतना योग्य हो जाने और इतनी उन्नति 
के बाद मनुष्य ही १०० वर्ष जीता है, पर फिर भी वहं सर्प और कछुए की उमर तक नहीं पहुँचता । 

विकासवाद कहता है कि जीवनसंग्राम में योग्य ही रह जाते हैं | उन्हीं से नवीन जातियों कां प्रादुर्भाव होता 
है, पर हमारी समक में नहीं आता कि विकसित होकर प्राणियों ने कौन-सा लाभ किया, कौन-सी-योग्यता प्राप्त की ? 
जीने के लिये संग्राम किया, योग्यता प्राप्त की और रूप भी बदल डाला, किन्तु मृत्यु के अधिक निकट पहुँच गये । 
जो पहिले के हैं ओर सरल रचना के हैं, वे अधिक दिन जीते हैं, पर जो बिल रचना के हैं और बाद के हैं, चे कम 
दित जीते हैं । विकासवाद ने कया यही मशीनों का सुधार किया कि पहले जो मशीन १५० वर्ष टिकती थी, अब 
वही सुधरी हुई मशीन ८ ही वर्ष रहती है ? अच्छा यान्त्रिक विकास है! ! 

सर्पंणशील ही पक्षी हो गये । ठीक, हो जायें, पर जोड़वाले कीड़ों के--भौंरा, ततैया, मक्खी आदि के--पंख 
केसे हो गये और उड़नेवाली मछलियों के पर केसे लग गये ? इनके साथ पक्षियों के शरीर की तुलना किस प्रकार 
होगी ओर इन कृमियों तथा मछलियों के साथ पक्षियों का कैसे संबंध लगेगा ? कया कोई पक्षी इन पक्षघारी कीड़ों 
मोर मछलियों से बंश स्थापितः कर सकता है ? क्या बंदर और मनुष्य से वंश स्थापित हो सकता है ओर चरू 
सकता है ? कदापि नहीं । 

(५) कहा जाता है कि प्राणियों की उत्पत्ति, सादी रचना से क्लिष्ट रचना के क्रम से होती है । यह हमें मान्य 
है कि पहले सादी रचना के प्राणी होते हैं, फिर बिल्ट रचना के, किन्तु यह मान्य नहीं है कि वही सादी रचनावाले 
ही विलष्ट रचनावाले हो जाते हैं, क्योंकि कीट अवस्था में ही पक्षियों की सी बिलष्टरचना उड़नेवाले कीड़ों और 
मछलियों की देखी जाती है । कानखजुरे की सी किलष्ट रचना सांप की नहीं है और न तितली जेसी कारीगरी कौवे 
में ही पाई जाती है, पर विकासवाद कहता है कि तितली और कानखजूरा, कौवे और सर्प से पूर्व ही उत्पन्न हो 
गये थे । ऐसी दशा में सादी ओर बिलष्ट रचना का कुछ भी मूल्य नहीं रहता । यदि विकासवाद तितळी आदि की 

* शतमागुर्मनुष्याण गजानां परमं स्मृतम्‌ । चतुखिशत्त वर्षाणाम्वस्यायुः परं स्मृतम्‌ ।। 

'पर्ञ्चावशति वर्षाणि परमायुव्‌ षोष्ट्रयोः । ( शुक्रनीति ) 
समाषण्टिइ धा मनुजकरिणां पञ्च च निशा । हयानां द्वात्रिशत वरकरभयोः पञ्चक्ृतिः । 
विरूपासार्प्यायुव्‌ षमहिषयो द्वादश शुनां । स्मृतं छागादीनां दशक सहिताः षट च परमम्‌। ( बृहज्जातक ) 
__ ॐ प्राणी--शंशक, कबूतर, वानर, कुत्ता, बकरा, बिछार, घोड़ा, मनुष्य, हाथी, सपे, कछुवा : 
एक मिनट में श्रास--३८ ` ३६. ३२९ २६ २४-२५ १९ १३ १५ ८ ५ 
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भौगोलिक विभागशास्त्र 


रचना को किलष्ट रचना न कहकर केवल अस्थिवाले प्राणियों को ही क्लिष्ट रचनावाले कहता है तो कहे, परण्लु देखने 3 
में तो अस्थिवाले मनुष्यों की रचना से वृक्षों की ही रचना अधिक क्लिष्ट है । क्योंकि वृक्षों भें अस्थिपंजरों के स्थान में 
अनेक डालियाँ और शाखायें, पत्तें, फूल, फल तथा देखने और श्वास लेनेवाले अंग ऐसे अनोखे हैं कि मनुष्य का शरीर 
उसकी कारीगरी के सामने कुछ भी नहीं है । वृक्ष के एक फूल पर, उसके रंग, बनावट और सुगन्ध पर भनुष्य की 
शरीर-रचना निछावर है, अतः मनुष्य वृक्षों के साथ कुछ भी मुकाबिला नहीं कर सकता, पर पशुओं और पक्षियों 
की जैसी स्वतन्त्रता तथा मनुष्य जैसा ज्ञान बिज्ञान वृक्षों में नहीं है, इसलिए हम उन्हें सादी रचनावाले कहते हैं । 

सृष्टि का यह नियम हैं कि पहिले भोग्य और फिर मोक्ता उत्पन्न होता है । कर्मानुसार प्राणी ही भोग्य और 
भोक्ता होता है । सादी रचनावाले भोग्य और विलष्ट रचनावाले भोक्ता होते हैं। यदि ऐसा न हो तो कोई मोग्य 
किसी के काम ही न आवे । वनस्पति यदि भाग जाय तो पशु कंसे जियें ? और घोड़ा यदि मनुष्य से अधिक बुद्धि- 
मान्‌ हो जाय तो उसको सवारी का काम कोत दे ? इस व्यवस्था के अनुसार सबसे पहिले वनस्पति, फिर पशु 
(जिनमें हाथी से कृमि पर्यन्त सम्मिलित हैं) और अन्त में मनुष्य पैदा हुए । इस प्रकार की उत्पत्ति हमको सवथा 
मान्य है | यह उत्पत्ति नई नहीं, किन्छु वेदानुकूल होने से महा प्राचीन है*ँ । 

तुलनात्मक शरीर-रचना-शास्त्र में हमने जिन पांच बातों को विकासवाद का पोषक देखा था, यहाँ तक उतकी 

` विस्तृत समालोचना करके, जिस नतीजे पर पहुँचे हैं, वह पढ़नेवालों के सामने है । याद रखने के लिए यहाँ फिर दोहरा 
देना चाहते हैं कि विकासवाद ने यहाँ तक न तो विकास को अच्छी तरह आरोपित ही किया है और न कोई 
प्रमाण ही दिया हैं। इस निर्बळता को स्मरण करते हुए विकासवाद के लेखक पृष्ठ ७७ में खुद ही कहते हैं, कि 
शरीर-रचना-शास्त्र में प्राणियों की रचना के सम्बन्ध में जो सामान्य तत्त्व हुए, उनके जानने के लिए भनुमात 
प्रमाण से ही अधिकतर काम लेना पड़ा । क्योंकि भिन्न २ प्राणियों की रचना में जो समानतायें तथा भेद प्रतीत 
हुए, उन पर विचार करके शास्रीय तथा ताकिक शेली से अनुमान लगाकर ही परिस्थिति के अनुरूप विकास को 
सिद्ध करना पड़ा । प्रत्यक्ष प्रमाण का वहाँ कुछ वश नहीं चला” । ग्रन्थकार के;कहने का मतलब स्पष्ट हे कि अब तक 
विकासबाद की सिद्धि नहीं हुई । 
भौगोलिक विभागशास्त्र | 
विकासवाद के कर्ता ने इस शास्त्र को अन्त में लिखा है, पर हम इसको तुळना-शास्त्र के बाद इसलिए लिखते 


हैं कि यह भी एक प्रकार से तुलना-शाख्न का ही अङ्ग है, इससे भी विकासवाद का स्वरूपमात्र ही ज्ञात होता है । 
बिकासवाद के लेखक ने इस शास्त्र का वर्णेन अपने ग्रन्थ में पृष्ठ १४० से १५० तक किया है। उसी का सार नीचे 
देकर हम इसकी आलोचना करेंगे । यह शास्त्र विकासवाद में क्या काम देता है, इसके लिए आप लिखते हैं कि “किस 
किस प्रकार के प्राणी कहाँ कहाँ विद्यमान थे और कहाँ कहाँ वतेमान समय में विद्यमान हैं, इसकी खोज करके 
साधारण सिद्धान्त बना देना, इस शास्त्र का काम है । इसके आगे आप कहते हैं कि, अब तक यह ज्ञात हुआ है कि 
संसार के प्राणी जितने और जिस प्रकार के आज विद्यमान हैं, उनका अस्तित्व अनादि काल से नहीं है । इस पृथिवी 
पर प्राणियों की उत्पत्ति जब शुरू हुई थी, तब पहले बहुत ही सीदी-सादी (9।2।९) रचना के प्राणी उत्पन्न हुए 
थे । पश्चात्‌ जैसी जैसी परिस्थिति बदलती गई, उसके अनुकूल अधिक क्लिष्ठ (C०m।९४) रचना के मिन्न मिन्न 
प्राणी उद्भूत हुए । 

मारत में व्याघ्र, सिह तथा हाथी होते हैं, पर ये इङ्कलैड में नहीं होते । साँप, बिच्छू तथा गर्मी में पैदा होनेवाले 
अन्य आणी भी योर के शीत देशों मनही होते । निसाफ पी प्राणी भी योरप के शीत देशों में नहीं होते । जिराफ अफरीका में और मोर भारत में ही होता है । इसी तरह 


# सम्भृतं पृषदाज्यम्‌ । (यजु० ३१।६ ) 
पशु स्ताँश्रके वायव्यानारण्या ग्रास्याश्च ये। (यजुः ३१।६) 
१८ तेन देवाउभयजन्त साध्याऽऋषयश्च ये । (यजु० ३१।९) 


१३८ | दिक सम्पत्ति 


अंगरेज, जापानी, सीदी आदि भी अपने अपने देश में ही होते हैं और रंग रूप में एक दूसरे से भिन्न हैं । क्योंकि जसी 
भिन्नतायें प्राणियों और वनस्पतियों में हैं, वैसी ही मनुष्यों में भी हैं । आस्ट्रेलिया में योरोपवासियों के जाने के पूर्व 
खरगोश नहीं थे । वहाँ उनके लायक जल वायु था, परन्तु उनके वहाँ पहुँचने का प्रतिबन्धक समुद्र था । इसी से वे 
पहिले वहाँ नहीं पहुँच सके । जब यह प्रतिबन्ध हटाकर जहाजों के द्वारा खरगोश वहाँ पहुँचाए गए तो वहाँ भी हो 
गए । अर्थात्‌ जब तक कोई प्राणी कहीं न पहुँचे और वहाँ अपनी सन्तति का विस्तार न करे/ तब तक आप ही आप 
कोई प्राणी कहीं पैदा नहीं हो जाता । 

गेलापेगस द्वीप बिचित्र प्राणियों के लिए प्रसिद्ध है । वहाँ गोह, गिरगिट, छिपकली और सर्प तथा पक्षी श्रेणी 
के जन्तु बहुत हैं । इस प्रकार के जन्तु अफरीका, भारतवर्ष और अमेरिका में भी विद्यमान हैं, पर सबकी अपेक्षा 
अमेरिका के प्राणियोंईके साथ इन गेलापेगसबाले प्राणियों का अधिक मेल है । इसका कारण यही है कि ये अमेरिका- 
तिवासियों के अनुवंशज हैं । इस द्वीप के निकट अमेरिका ही है, जिससे ज्ञात होता है, कि कभी पुर्व में जब अमेरिका 
और इस द्वीप की भूमि मिली रही होगी, तब अमेरिका से जाकर ये प्राणी वहाँ रहने लगे होंगे । एक द्वीप से दूसरे 
में और दूसरे से तीसरे में बसे, इसलिए परिस्थिति बदलने के कारण थोड़ा सा भिन्नत्व पाया जाता है। अन्यथा वे 
सब एक ही पूर्वेजों की सन्तति हैं । ओजसं द्वीप अफरीका के वायव्य में है । वहाँ के प्राणियों की अफरीका के प्राणियों 
के साथ बहुत समता है। इसी तरह पेसिफिक महासागर में बहुत से द्वीप हैं । इनमें घोंघो की अनेक जातियाँ हैं । 


भुगभंशास्री बताते हैं कि पूर्व काल में इन दीपसमूहों की जमीन एक में जुड़ी थी । अर्थात्‌ यह द्वीपसमूह नहीं, किन्तु 
महाद्वीप था । इसी से सब घोंधों का मेल है और सब एक ही पिता की सन्तति हैँ । 


तात्पर्यं यह कि किन्हीं दो प्रदेशों के प्राणियों की मिन्नता और समानता उन दोनों प्रदेशों की दूरता व निकटता 


पर अवलम्बित है । यदि दोनों देश दूर होंगे, भिन्नता अधिक होगी और नजदीक होंगे तो समता अधिक होगी । 
किन्तु कमी कभी दूरस्थ प्रादेशिक प्राणियों में अधिक समानता होती है जैसे ब्रिटेन और जापान देश में यद्यपि बहुत 
अन्तर है, पर इन दोनों देशों के प्राणियों में बहुत बड़ा साम्य है, किन्तु आस्ट्रेलिया और न्यूजी लैण्ड बहुत पास पास 
हैं, पर वहाँ के प्राणियों में महान्‌ वेषम्य है। इसका कारण यह है कि इन दोनों के पृथक्‌ करने में प्रकृति ही 
प्रतिबन्धक है| यदि दो नजदीक स्थानों को कोई, पहाड़ जुदा करे तो एक जगह के नदी नालेवाली मछलियां जैसी 
होंगी वेसी दूसरी जगहवाली न होंगी । क्योंकि पव॑तों को लाँध कर मछलियाँ नहीं जा सकतीं, इसीलिए समीप 
होते हुए भी: कभी कमी एकता नहीं हो. सकती, किन्तु देश दूर होने पर भी यदि गमनागमन रहे तो समता अधिक 
हो सकती है । इस प्रकार के प्रमाणों को देखकर ही विकासवादी मुक्तकण्ठ से कहते हैं कि सब प्रकार के जीवित 
प्राणी एक ही जाति के आद्यवंशजों से सन्तति अनुंसन्तति द्वारा उत्पन्न हुए हैं और इनके वर्तमान भिन्न भिन्न रूप 
परिस्थिति के अनुरूप बने हुए हैँ । 
: इसत शास्र के यहाँ तक के वर्णन से पाँच ही बातें विकास के अनुकूल प्रतीत होती हैं। (१) पहिले प्राणी सादी 
रचना थे, फिर क्लिष्ट रचन) के हुए; (२) कोई प्राणी जब तक एक स्थान से दूसरे स्थान में न जाय तब तक वह्‌ 
वहाँ ही उत्पन्न नहीं हो सकता; (३) भिन्न भिन्न देशों के प्राणियों में जो समता है, वह उनके एक ही वंश में 
होने की सूचना है, (४) समानता का कारण न दूरता है, न निकटता, प्रत्युत वंश और परिस्थिति ही है और 
(५) परिस्थिति के ही कारण मूल प्राणी की अनेक शाखायें होकर अनेक योनियाँ हो गई हैं । 
हमारा अनुमान है कि हमने इस प्रकरण का सारांश लिया है। यद्यपि इन पाँचों बातों में से प्राय: सभी का 
जवाब पिछले पृष्ठों में हो चुका है, तथापि हम फिर से इनका क्रम से उत्तर देना चाहते हैं। यह प्रकरण कुछ काट 
'छाँट के बाद हमारे ही अनुकूल है । यदि यह बात सिद्ध हो जाय कि सब प्राणी एक ही मूल प्राणी से विकसित होकर 


इतनी जातियों में विभक्त नहीं हुए, प्रत्युत प्रत्येक जाति के पृयक्‌ पृथक्‌ पूर्वज ही एक स्थान से सारे संसार में फेले 


हैं तो हमारा आगे चलकर निर्णय करने का यह बोझा हलका हो. जायगा कि सारी मनुष्य जातियाँ एक ही पूर्वजों 
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अथवा विकास द्वारा अनेक देशों में अळग अलग विकसित हुई हैं । हमारा आशय एकररीति से तो पूर्ण है । क्योंकि ._ 
बिकासवाद समस्त प्राणियों को एक स्थान में ही पैदा हुए अमीबा की सन्तति मानता है। हाँ, इतनी बात अवश्य 
निकल जाने योग्य है कि एक ही प्राणी से परिस्थिति के अनुसार इतनी जातियाँ हो गईं । आगे हम क्रम से उत्तर 
देने की कोशिश करते हैं और देखते हैं, कि हमारा अनुमान कहाँ तक ठीक है । 

(१) पहिले प्राणी सादी रचना के थे फिर सङ्कीणं रचना के हुए । पिछले पृष्ठों में इस पर काफी प्रकाश पड़ 
चुका है । वहाँ सादेपन, क्लिष्टता और कारीगरी तथा उपयोगिता आदि सभी बातों को दिखलाकर कह दिया गया है 
कि भोक्ता से भोग्य प्रथम होता है । इसी क्रम के कारण भोग्य को सादा और भोक्ता को बिलष्ट कह सकते हैं, परन्तु 
विकासवादी जिस प्रकार की सादगी और बिळष्टुता बताते हैं, उसमें कुछ भी सत्यता नहीं है । 

(२) प्राणी जब तक एक स्थान से दूसरे स्थान में नहीं जाते, तब तक वे वहाँ आप ही आप उत्पन्न नहीं हो 
सकते । यदि आप ही आप उत्पन्न हो सकते, तो आस्ट्रेलिया में खरगोश पहिले ही पैदा हो जाते । क्योंकि वहाँ का 
जळ वायु उतके अनुकूल था, पर जब तक वहाँ उन्हें कोई नहीं ले गया, तब तक वे आप ही आप वहाँ उत्पन्न नहीं 
हो सके । भारत का मोर अब तक दूसरी जगह बहुत कम पहुँचा है, अतः उसकी सन्तति भी दूसरी जगह नहीं हुई । 
पर जहाँ पहुँचा है, वहाँ सन्तति भी हुई है । अर्थात्‌ जब तक कोई प्राणी कहीं न जाय तब तक आप'ही आप उसकी 
उत्पत्ति वहाँ नहीं होती । अब तक कोई नई जाति आप ही आप पैदा नहीं हुई । यह विकासवाद के लिये बड़ी भयद्धूर 
बात है। जब हर जगह प्रकृति मौजूद हैं, हर जगह प्राणियों के लिये जलवायु अनुकूल हो जाता है, तब क्या कारण है कि 
किसी स्थान में नयां अमीबा पैदा होकर घीरे-घीरे वह कोई नई जाति नहीं बना डालता ? क्यों उसी पुरानी ही सृष्टि के 
प्राणियों में विकासवाद की स्वच्छन्द प्रकृति माथा मार रही है ? परन्तु क्या प्रकृति चैतन्य बना सकती है ? नहीं । 

(३) भिन्न मिन्न देशों के प्राणियों में जो समता है वह उनके एक ही वंश के होने की सूचना है, परन्तु इसमें 
भेद है। भिन्न २ देशों के प्राणियों की समता यदि इस प्रकार की जाय कि बिल्ली और कुत्ता दोनों स्तनधारी मांस= 
भक्षी हैं, अतः एक देश की बिल्ली और दूसरे देश के कुत्ते को देखकर कह दिया जाय कि दोनों प्राणी एक ही पिता 
की सन्तान हैं, तो ठीक नहीं, किन्तु, यदि बुलडॉग, ताजी और लेंडी कुत्तों को देखकर कहा जाय कि ये एक ही पिता 
के पुत्र हैं, तो बिलकुल सत्य है । अर्थात्‌ खाली रचना देखकर ही एक होने का अनुमान न कर लेना चाहिये, प्रत्युत 
समान प्रसव, समात भोग और समान आयु का जब पूरा मेल मिल जाय (चाहे आकृति मिले या न मिले) तो समझ 
लेना चाहिये कि वे एक ही पिता की सन्तति हैं । कट 

डारविन को टेरोडेल्फिगो में जब खर्वाकार मनुष्य मिले तो वह उन्हें पहिचान ही त सका कि ये भी मनुष्य ही 
हैं, किस्तु जब उसने गौरेला और चिपांजी आदि वनमनुष्यों को देखा तो चिल्ला उठा कि ये भी एक प्रकार के मनुष्य 
ही हैं। डारविन के इस भ्रम:का कारण यही था कि उसने केवल आक्षतिसाम्य पर ही भरोसा कर लिया था, किन्तु सृष्टि 
नियम ने समान प्रसव का सिद्धान्त सामने रखकर उसके इस भ्रम को हटा दिया और सिद्ध कर दिया कि खर्वाकार 
और दीर्घाकार मनुष्यों के संयोग से सन्तति होती है और मनुष्यों तथा वनमनुष्यों के योग से सन्तति नहीं होती, 
| अतः पहिले दोनों एक जाति के हैं और दूसरे भिन्न जाति के । इसी तरह यद्यपि घोड़े और गधे में वनमनुष्यों से भी 
५ अधिक समानता है, दोनों के योग से वंश नहीं चलता, इसलिए दोनों एक जाति के प्राणी नहीं है। इस प्रकार कीं 
छानवीन से देखना चाहिए कि किस जाति का कौन प्राणी कहाँ है? हमें यह तो स्वीकार है कि एक ही जगह से | 
हु प्राणियों ने जा जाकर संसार मर को आवाद किया है, किन्तु यह स्वीकार नहीं है कि सब जातियाँ एक प्राणी | 
(अमीबा) का बिकास हैं। हम तो यही मानते हैं कि सब जतियों के पूर्वज आदि में अलग अलग ही उत्पन्न हुए। > , 

(४) समानता का कारण न दूरता है न निकटता, प्रत्युत वंश और परिस्थिति ही कारण हैं। सीदी, चीनी ओर | 
भारतवासी परिस्थिति के कारण ही रंग रूप में मिन्न हैं, पर एक ही वंश के होने के कारण, एक दूसरे से हजारों कोस 


१४० वेदिक सम्पत्ति 


की दूरी पर रहते हुए भी सब में समान प्रसव, समान भोग और समान आयु पाई जाती है । यदि कोई पूछे कि क्यों 
सब का समान प्रसव, समान भोग और समान आयु है तो यही उत्तर दिया जा सकता है कि सब एक ही पूर्वजों के 
वंशज हैं। रही परिस्थिति की बात, सो उसका भी खुलासा इसी सिद्धान्त से हो जाता है। सौदी, चीनी, रेड इण्डिन 
यन और जनों में जो अन्तर है; बुलडाँग, ताजी और लेंडी कृत्ते में जो फर्क है और बेलर, अरब श्रौर कच्छी घोड़े 
में जो भेद है, यही परिस्थिति या जलवायु अथवा ०।४।"०770९7 का अन्तर कहलाता है। परिस्थिति से इतना 
ही भेद होता है--परिस्थिति सांप का ऊंट नहीं बना सकती । 


(५) मूल प्राणी की ही अनेक शाखाएं हो गई, यह ठीक नहीं । क्योंकि यदि एक ही प्राणी का परिस्थिति के 
कारण यन्त्रों की तरह अनेक योनियों में बिभक्त होना माने तो नीचे लिखी अनेकों दिक्कतें सामने आती हैं-- 
१. एक कोष्ठ के अमीबा में स्त्री पुरुष दो भेद कंसे हो गये ? 


२. यदि अमीबा के बद दो कोष्ठ का हैड़ा हुआ तो क्रम से उत्तर उत्तर समस्त योनिर्या दूने परिमाण से क्यों 
नहीं बढ़तीं ? 

३. पक्षधारी प्राणी तो सर्पंणशीलों के बाद होना चाहिए था, पूर्व नहीं, तब कृभियों सें पक्ष (पर) कंसे उत्पन्न 
हो गये ? 

४. अस्थियों को उत्पत्ति कसे हुई और अस्थिविहीनों से अस्थिवालों की उत्पत्ति कंसे हुई ? 


५. जब पक्षी, जलजन्तु ओर कीड़े तक मांस खानेवाले पाये जाते हैं, तब मांसाहारियों का समावेश स्तनधारियों 
में ही क्यों किया गया ? 


६. एक ही परिस्थिति में उत्पन्न होनेवाले जोड़ों में से स्त्रियों के डाढ़ी, मु छ, मयूरी के लम्बी पूछ, सुगी के 
शिर कलगी और हथिनी के बड़े दाँत क्यों नहीं होते ? 


७. प्राणियों में दांतों की संख्या न्युनाधिक क्यों है ? क्यों घास खानेबाले स्तनधारियों में गाय भेंस के ऊपर 
दाँत नहीं होते ? क्यों घोड़े के ऊपर के दांत होते हैं और क्यों कुत्तों के दूध के दाँत नहीं गिरते ? 
८. घोड़े के स्तन क्यों नहीं होते ? बेल के स्तन अण्डकोशों के पास क्‍यों होते हैं और पुरुषों में स्तन किस 
प्रयोजन के लिए हैं ? 
९. घोड़े के पेर में परों के चिन्ह क्यों हैं? बच्चा पैदा होते समय घोड़ी की जीभ क्यों गिर जाती 
है ओर दूसरे जानवरों की जीभ क्यों नहीं गिरती ? 
१०. स्त्री-जाति अस्थियों को क्यों उत्पन्न नहीं कर सकती ? 


११. यदि यन्त्र के सिद्धान्त पर प्राणियों का विकास हुआ, तो कछुवे और साँप की अपेक्षा पक्षी और स्तनधारी 
क्यों कम जोते हैं ? इसी तरह अधिक जीनेवाले का कम जीनेवालों से गर्भवास कम क्यों हेश? 


ये दिककतें हैं, जो एक ही प्राणी से विकसित होकर अन्य प्राणी के बनने में सामने आती हैं। इनके सिवा और भी 

बहुत सी बातें हैं जो आगे चलकर ज्ञात होंगी और मालूम होगा कि एक ही प्राणी परिस्थिति से बिकसित होकर अन्य 

_ जाति नहीं हो सकता । कोई प्राणी अपनी मूल जाति से इतना दूर हो ही नहीं सकता कि समान प्रसव, समान भोग और 
समान आयु का सिळसिला भी बन्द हो जाय । स्त्री और पुरुष-नर और मादा-की बनावट ने परिस्थिति के सिद्धान्त 


हि कक 


लुप्त जन्तुशास्त्र 


का खण्डन कर दिया है | इसी तरह ऊपर की ग्यारह बातों ने एक जाति से दूसरी जाति के सम्बन्ध को खण्डित कार 
दिया है, अतएव यह बात समूल नष्ट हो गई कि एक ही मूल प्राणी परिस्थिति के कारण अनेक योनियों-जातियों> 
में विभक्त हो जाता है । आयु के प्रश्‍न से यान्त्रिक सिद्धान्त भी गिर गया है और साबित हो गया है कि प्राणियों का 
विकास यान्त्रिक सिद्धान्त के अनुसार भी नहीं हुआ । यहाँ तक हमने इस भौगोलिक शास्त्र की समालोचना करके 
देखा कि यह शास्त्र यदि फिजूछ बातों को छोड़ दे तो यह शुद्ध वंदिक सिद्धान्त बन सकता है कि परमात्मा ने सब 
प्राणियों के पूर्वजों को अलग अलग एक ही स्थान में पैदा किया । यहीं से वे सब देशों में फंले और परिस्थिति से 
यद्यपि कुछ भेद हुआ, पर समान प्रसव, समान भोग और समान आयु अब मी कायम है। 


लुप्त जन्तुशास्त्र 

विकासवाद के लेखक महोदय ने इसका बर्णन पृ० १०४ से १४० तक किया है । यहाँ हम उसी का सारांश देते 
हैं। आप कहते हैं कि पृथिवी की तहों में ल्त हुए पत्थरमय प्राणियों की खोज करके वर्तमान समय के विद्यमान 
प्राणियों तक एक श्रद्धुला बनाने का कार्य इस शास्त्र द्वारा होता है । श्रद्धला कड़ियों की होती है, पर इसकी 
बहुत सी कड़ियां नहीं मिलतीं । पुराने समय में उन कड़ियों को पूर्ण करनेवाले प्राणी मौजूद थे, पर आज वे नहीं हैं । 
कड़ियाँ क्यों छ॒प्त हो गई ? इस प्रश्‍न की यहाँ कोई आवश्यकता नहीं । इस शास्त्र का यही मतलब है कि उन लुप्त 
कड़ियों को ढूँढ ढूंढकर इकट्ठा करना । इसमें बहुत सा काम हुआ है और सफलता भी हुई है । विज्ञानवेत्ताओं का 
मत है कि विकास की सत्यता इसी शास्त्र पर अवलम्बित है । यदि इस शास्त्र ने लुप्त कड़ियाँ पूर्ण न कर दीं तो 
विक्रास पर विश्वास न रहेगा । तथापि लुप्त जन्तुशास्त्र से गर्भशास्त्र (जो आगे लिखा जायगा) के प्रमाण अधिक 
बलवान हैं । क्योंकि गर्भ में परिवर्तेन स्पष्ट दिखलाई पड़ते हैं और समस्त परिवर्तन एक ही प्राणी के गर्भ में स्पष्ट हो 
जाते हैं। यह छुप्त जन्तुशास्त्र एक सौ वर्ष से काम कर रहा है । इसने अब तक बहुत सा कार्य कर डाला है । एल० 
म्यूजियम में घोड़े की, साउथ केन्सिग्टन में हाथीदांतों की, ब्रसेल्स में इग्वेतोडस (]2 ३7०१०४) की ओर क्रिस्टल 
पेलेस, न्यूयार्क, लन्दत तथा जेना (९8) में अन्य अन्य प्राणियों की वंशपरम्परा प्रस्तरीभूत प्राप्त अस्थिगों द्वारा 
बड़ी स्पष्ट रीति से एकत्रित की गई है । घोड़े की समस्त कड़ियाँ ठीक हो गई हैं । आफक्किओप्टेरिक्स (^7८2९- 
०7४०४ ४) नामी एक ऐसा प्राणी मिला है, जिससे सर्पवर्ग और पक्षीवे के बीच की कड़ी भी सिद्ध हो जाती है । 

अस्थिविहीन और अस्थिसहित ऐसे दो प्रकार के प्राणी हैं । बिना हड्डीवाले मरकर मिट्टी में मिल जाते हैं, पर 
हड्टीवालों की हड्डियाँ मिट्टी से बरबाद नहीं होतीं। वे हजारों वर्ष हो जाने पर भी मिळती हैं । इन्हीं प्राचीन 
प्रस्तरीभूत हड्डियों को 'फौसील' कहते हैं । उचित था कि ये फौसील सब कड़ियों को पूर्ण कर देते, पर पृथिवी के 
बहुत बड़े भाग में समुद्र होने के कारण, शीत उष्ण कटिबन्धों में सर्दी गर्मी की अधिकता के कारण और अनेक 
प्राणियों के अत्यन्त निचली तहों में होने के कारण खुदाई का काम हो ही नहीं सकता । अच्छे स्थानों से भी हड्टियाँ 
प्रायः कुत्ते, गीध, श्याल आदि उठा ले जाते हैं। इस प्रकार के भौगभिक (60]02८8]) और प्राणिविषयक 
(B०।०९।८।) कारण हैं, जिनसे लुप जन्तुशास्त के प्रमाण पूर्णतया नहीं मिल सकते । प्राकृतिक परिवतेनों अर्थात 
नदी के कटाव से प्राणियों के शरीर बह जाते हैं, अस्निप्रपातों से जळ जाते हैं और पृथिवी के ऊपरी तहों के दबाव 
से निचले तह पिघल जाते हैं और उनमें पड़े हुए फौसील भी पिघल जाते हैं । रहे बिना हट्टीवाले, वे तो गल कर 
मिट्टी हो ही गये, अतः उतके भी मिलने की कोई आशा नहीं है। 

पृथिवी की भिन्न भिन्न तहों में जो अन्वेषण हुआ है, प्राप्त प्राणियों के आपेक्षिक समयों का निश्चय करना ळुप्त | 


जन्तुशास्न का मुख्य कतव्य है, पर पृथिवी की आयु का निश्चय करने के लिए वैज्ञानिकों के पास काल्पनिक सिद्धान्तो | 


के सिवा कोई प्रबल साधन नहीं है । पृथिवी की आयु के विषय में भूगर्मशास्र के अनुसार प्राणियों की उत्पत्ति से. 
आज तक दश करोड़ वर्ष हुए । सायंसवाले सूर्ये की गर्मी आदि से जो समय निकालते हैं, बह इससे कम 


.१४२ बैदिक सम्पत्ति 


पेरी नामक प्रोफेसर ने रेडियम की खोज से जो समय निकाला है, वह इससे बहुत अधिक है । भूगर्भ-विद्या के अनुसार 
पृथिवी के तहों की संख्या चार है । पहिली अर्थात्‌ सबसे निचली तह में हड्डी रहित प्राणी होंगे, पर अब नहीं हैं । द्वितीय 
चट्टान में प्राणी हैं, पर मत्स्य और मण्डूक श्रेणी के ही हैं | तृतीय चट्टान में उन्नत प्राणी भी पाये जाते हैं भौर चतुर्थ 
में तो वतेमानकाल के समी प्राणी मिलते हैं । ये प्रमाण विकासवाद के उसी प्रकार पोषक हैं, जिस प्रकार पहिले तीन 
शास्रों द्वारा बतलाया गया है । अर्थात्‌ पहिले बिना हड्डीवाले, फिर मत्स्य, मण्डूक आदि हड्डीवाले, फिर सर्पं आदि, 
फिर पक्षी और अन्त में स्तनधारी हुए । जिस काल में जो प्राणी थे, और बड़े बड़े दीघकाय थे। उन्हीं की 
अनेक उपजातियाँ विद्यमान थीं और भीमकाय थीं। जब मत्स्य थीं, तब सब ही मत्स्य थीं और जब सर्प थे तब सब 
सर्प ही सर्प थे । उस समय अनेक जाति की छिपकलियाँ थीं, जो अस्सी मन की बतलाई जाती हैं। उनकी हड्डियों से 
यह बात सिद्ध की जाती है । हड्डियाँ ही नहीं, प्रत्युत मिश्र देश की ममी की भाँति अनेक प्राणियों के शरीर ऐसे मिले 
हैं, जिनमें मांस, चर्म, नस, नाड़ी सभी अवथव ज्यों के त्यों मौजूद हैं । मत्स्यपुराण में उड़नेवाले सर्पो की कथा गलत 
नहीं है । इन सपंश्रे णी के पक्षियों से ही पक्षियों की उत्पत्ति हुई है। जर्मनी में प्रस्तरीभूत घोंधों के कवच जो भिन्न 
भिन्न तहों में पाये जाते हैं, उनसे विकास का क्रम बहुत अच्छा दिखलाई पड़ता है । घोड़े के विकास के भी प्रमाण 
मिले हैं । भिन्न भिन्न तहों में मिले हुए प्राणियों के पन्जों और सुमों के मिलान से सिद्ध होता है कि घोड़ा किन 
प्राणियों से विकसित होकर इस रूप में आया है । ऊपर की तहों में वर्तमान आकार का ही घोड़ा मिळता है, पर 
मध्यखण्ड में वह तीन और चार उंगलीवाला मिलता है, तथा अत्यन्त निचली तहों में उसका आकार शशक के समान 
और पूरे पाँच उंगली के पञ्जेवाला मिलता है । जैसे गाय भैस की पाँच में से चार ही उंगलियाँ रह गई हैं, उसी 
'तरह इस जानवर की भी उँगलियाँ क्रम क्रम से गायब होकर बीच की उंगली टाप बन गई हैं | घोड़ों के आदि पूर्वज 
का अब तक पता नहीं लगा, परन्तु ज्ञात होता है कि वह पांच उँगलीवाला था । इसी तरह हाथी ओर हिरन के 
आद्य वंशजों से लेकर वतमान समय तक की विकासपरम्परा ज्ञात होती है । 

लुप्त कड़ियों को मंगरेजी में \।9/7 [7४ कहते हैं । इसका प्रसिद्ध उदाहरण 'ओष्टेरिक्स' प्राणी है । यह 
पंखयुक्त उड़नेवाला सर्प है। इसका शिर छोटा, जबड़ा बड़ा और दाँत आदि तो सर्प के से हैं, परन्तु पंख तथा पंख की 
पांचों उंगलियाँ अर्थात्‌ पञ्जे आदि अङ्ग पक्षियों के से हैं । इसी प्रकार का दूसरा प्राणी 'टेरोडेक्टिल' (९7०१- 
८४५१) है । इसके हाथों की एक एक ऊंगली बहुत बढ़ी हुई है, जिससे पंख को सहारा मिलता है। इसमें सपं, पक्षी 
स्तनधारियों की थोडीसी बातें मिली हुई हैं। इसी प्रकार का हेस्पेरोनिस तथा प्रथम कहे हुए कांगरू और ओपोसम 
आदि हैं, जो इस शास्त्र की दूंढतलाश के सहायक हैं । 


` इस शास्त्र का जो सारांश अब तक वणित हुआ है, उसमें विकासवाद को पुष्ट करनेवाली मुख्य सात बातें प्राप्त 
होती हैं । (१) इसी शास्त्र पर विकासवाद अवलग्बित है, पर अनेक कारणों से सारी पृथिवी में दबे हुए प्राणियों 
की प्राप्ति नहीं हो सकती; (२) घोड़े की सब कड़ियाँ मिल गई हैं; (३) पशु ममी भी मिली है; (४) तहों के 
हिसाब से एक जाति से दूसरी जाति के प्राणियों के बनने के समय को बतलाता इस शास्त्र का काम है, पर पृथिवी 
की आयु ही अभी संदिग्ध दशा में है; (५) तहों के हिसाब से भी पहिले बिना हट्टीवाले, फिर हड्डीवाले पाये जाते 
हैं; (६) जिस समय जो प्राणी थे, वही वही थे और भीमकाय थे; (७) उड़नेवाली सन्धियोनियाँ और मत्स्यपुराण 
के सपं भी थे। यदि दृष्टिकोष नहीं हुआ तो कह सकते हैं कि इस शास्त्र के वर्णन में यही बातें उपलब्ध होती हैं और 
विकास की साधक बाघक हैं । अब हम क्रस से इनकी आलोचना करते हैं।: er क 
(१) इसी शास्त्र प्र बिकास अवलम्बित है, पर सारी पृथिवी की जाँच नहीं हो सकती । हम भी मानते हैं कि 
पृथिवी भर की जाँच नहीं हो सकती और प्राप्त पृथिवी की पूरी खुदाई भी नहीं हो सकती | खुदाई होने पर भी उस जगह 
में प्राणियों की अविद्यमानता हो सकती है, अथवा पिघल जाना आदि भी हो सकता है। सारांश यह कि सब प्राणियों की 
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लुप्त जन्तुशास्त्र 


अस्थियाँ नहीं मिल सकतीं । तब इसी शास्त्र पर सब कुछ अवलम्बित है, इस प्रकार का महत्त्व देने की क्या आवश्यकता है? 
अस्थियों के मेल का सिद्धांत गलत है । कल्पना करो कि एक प्रकार के प्राणी जैसे कि घोड़ा, गधा और जेबरा 
आदि एक ही स्थान में मिलें, तो विक्रासवाद यही कहेगा कि ये तीनों पञ्जर एक ही हैं । क्योंकि तीनों के पञ्जर में 
कुछ भेद नहीं है, पर वास्तव में ये तीनों एक नहीं हैं । वे भिन्न २ जाति के हैं, क्योंकि घोड़े गधे के योग से बंश नहीं 
चलता, भतएब केवल अस्थियों का मेल-मिलाकर कड़ियों की श्रद्धा दिखलाना बहुत बड़ी गळती का काम है । 

(२) घोड़े की कड़ियाँ मिल गई हैं, यह बात भी गछत है। इसी तरह यह भी गलत है कि हिरन और हाथी 
आदि की भी कड़ियाँ मिल गई हैं । बिक्रामवादियों को घोड़े की कड़ियों पर बहुत बड़ा विश्वास है, अतः हम यहाँ 
आधुनिक जाँच से दिखलाना चाहते हैं कि यह कितना मिथ्या सिद्धान्त है ? विकासवादियों ने योरप और अमेरिका 
की खुदाई से मिले हुए भिन्न-भिन्न समयों के प्राणियों की एक विचित्र जाति के पञजरों से यह दिखलाने की कोशिश 
की है कि ये सब अश्व जाति के पूर्वज हैं और अश्व के विक्रास की कड़ियाँ है । हक्सले महोदय ने एक बार अपने 
लेक्चर में इन जन्तुओं का जिक्र किया था, तब से यह एक सिद्धान्त बन गया है -- । 

परन्तु वर्तमान जाँच से इसका खण्डन हो जाता है । सर जे० डब्लू डासन ने अपने “माड्न आइडिया ऑफ 
इवोल्युशन' में अच्छी तरह सिद्ध कर दिया है कि अमेरिका भर योरप के इन जन्तुओं में, जिनको घोड़ों का पुर्वज 
कहा जाता है, परस्पर कुछ भी सम्बन्ध नहीं है > । 

घोड़ा बड़ा ही विचित्र जानवर हैं । पाँच बातें उसको तृणाहारी पशुओं से जुदा करती हैं । 

(१) उसके नीचे ऊपर दोनों तरफ दाँत होते हैं ; 
) घोड़ी प्रसव के समय अपनी पहिली जिल्ला गिरा देती है; 
(३) घोड़े के अगले पैरों की गाँठों पर चिह्न होते हैं, जिनको परों का निशान कहा जाता है; 
) नर घोड़ों के स्तन नहीं होते और 
) खुर की जगह टाप होती है । 


- _ J Firstly there is the Wie TORT Rene nate TONES 5 जमे there is the true horse. Next‘we have the American Pliocene from Pliohippus. 
In the conformation of its limbs it presents some very slight deviation from the ordinary 
horse. Then comss Protohippus, which represents the European Hipparion having one large 
digit and two small ones on each foot. ( The old Riddle and the Newest Answer, p. 94. ) 

xX In America a series of horse-like animal has been selected, beginning with the 
Eohippus of the Eocene-an animal the size of a fox and with four toes in front and three 
behind and these have been marshalled as the ancestors of the fossil horses of America...... ts 
Yet all this is purely arbitrary, and dependent merely on a succession of genare more and 
more closely resembling the modern horse, being procurable from Successive Teritary deposits 
after widely separated in time and place. In Europe, on the other hand the ancestry of the 
horse has been traced back to Palaeotherium-an entirely different form-by just as likely ; 
indications, the truth being that as the group to which the horse belongs culmniated in the Ri 
early Tertiary times, the animal has too many imaginary ancestors. Both. geneologies can | 
scarcely be true, and there is no actual proof of either. The existing American horses, which. 
are of European origin, are according to the theory, descendants of palaeotherium, ; not ‘of 
Eohippus, butif we had not known this on historical evidence there would have been noth 


to prevent us from tracing them to the latter animal. This simple consideration a 
sufficent to show that such geneologies are not of the nature of scientific evidence. 


a ( Modern Ideas of Ey, 


१४४ वेदिक सम्पत्ति 


कहा जाता है कि घोड़ों के पूर्वजों के पेरों में मी पाँच पाँच उंगलियाँ थीं, पाँचों ER चार a हो गईं और 
पाँचवी मध्यमा टाप बन गई, परन्तु जब गाय मेंस की उँगलियों का प्रश्न आता है तो हहा जाता है कि उनकी 
पाँचों में से चार मौजूद हैं । एक बीच की गायब हो गई । जो मौजूद हैं, उनमें से दो तो फटे हुए दो खुर बतलाए 
जाते हैं और दो ऊपर उठी हुई मदनखुरी बतलाई जाती हैं । अर्थात्‌ गाय भैस के खुरो में प्रत्यक्ष बीच की उंगली 
का स्वान खाली है, परन्तु जब घोड़े का प्रश्‍न आता है, तो कहा जाता है कि सब उंगलियाँ गायब हो गईं । सिर्फ 
बीच की मध्यमा ही शेष रह गई है । कंसा उलटा पलटा बिना नियम का विचित्र विकास है ? किसी में सब गायव 
होकर बीच की रहती है और;किसी में सब रहती हैं; पर बीच की गायब होती है । 


ऊपर जैसे कहा गया था कि गधे, खच्चर, घोड़े और जेबरे के पञ्जर में धोखा हो सकता है-बनबिलाव और 
चीते के बच्चे के पञ्जर में घोखा हो सकता है, इसी तरह प्रायः सभी पञ्जर मिलानवाली जातियों को एक ही जाति 
स्थिर करने में घोखा हो सकता है। मि० डे कवाटरफेगस अपने 'लेस अम्यूलस डे डारविन' ग्रथ में लिखते हैं कि 
'घोड़ों की कड़ियाँ न तो इस प्रकार के जिन्दा जानवरों से पूरी होती हैं और न प्रस्तरीभूत अस्थिपञ्जरों से ही । ऐसे 
प्राणियों का अस्तित्व तो केवल कल्पनामात्र है? | । इसी तरह म्यूजियम की बात का खंडन करते हुए नवम्बर सु 
१६२२ के न्यू एज (\९४ 4४९) नामक पत्र में जौन्स बोसन (०07९४ ०४07) कहते हैं कि ब्रिटिश म्यू- 
जियम (अजायबघर) का अध्यक्ष डॉक्टर ऐश्रिज (।४१7।१४९) कहता है, कि इस ब्रिटिश म्यूजियम में एक कण 
भी ऐसा नहीं है, जो यह सिद्ध कर सके कि जातियों (8९८।९७) में परिवतंन हुआ है । विकासविषयक दश में नौ 
बातें व्यथं ओर निस्सार हैं। इनके परीक्षणों का आधार सत्यता और निरीक्षण पर बिल्कुल अवलम्बित नहीं है । 
संसार भर में कोई भी सामान ऐसा नहीं है, जो विकास की सहायता करता हो” इस प्रकार की ढूँढ़ तलाशों से पूराते 
जमाने का यह अनुमान अव रह्‌ हो गया है कि लुप्त जन्तुशास्त्र की खोज से प्राणियों की कड़ियाँ मिल जायेंगी । 


(३) पशुओं की ममी.भी मिली हैं। इनके विषय में कहा जाता है कि हजारों वष पर्वं बर्फ के पड़ने से 
बहुत से प्राणी ज्यों के त्यों दब गये थे और वे आज भी कभी कभी मृत, किन्तु ताजे शरीर की दशा में मिल जाते हैं । 
मिल जाय, यह विषय हमारे इस प्रकरण में बाधक नहीं है। एक प्रकार से साधक तो है, क्योंकि उस जमाते का 
कोई ऐसा प्राणी नहीं मिळता कि कड़ी बिठलाई जा सके । 


(४) पृथिवी की तहों के हिसाब से प्राणियों के युगों की कल्पना की जाती है, परन्तु विज्ञान की यह अधूरी 
शाखा मी विकासवाद को कभी सरसब्ज न होने देगी। अब तक पृथिवी की तहों की आयु का ठीक ठीक हिसाब नहीं 
बेठा। पिछले ५ष्ठों में हम दिखला आये हैँ कि पृथिवी की आयु निकालने में कितना मतभेद है | यदि भूगर्भवादी थोड़ा 
समय बतलाते हैं, तो रेडियमवाले उसे बहुत ज्यादा कहते हैं और तीसरे बीच ही में गोते खाते हैं। हमारा विशवास 
है किं यह हिसाब कमी भी:सही न होगा । यह जब कभी इन तरीकों से निश्चित किया जायगा, तब अनुमान पर ही 
कल्पित होगा, परन्तु स्मरण रखना चाहिए कि सही आयु हमेशा जन्मपत्र-इतिहास से ही जानी जाती है, कल्पना 

से नहीं, दांत बाल देखकर नहीं । तहां में दबे हुए प्राणियों का अन्तर जानने के लिए उचित था कि तहों की आयु 
सही होती, पर जब पृथिबी की ही आयु निश्चित नहीं है, तब एक तह के बाद दूसरे तहवाले प्राणी कितने दिन में 


ग The first thing to remark is that not one of the creatures exhibited in this pedigree 
has ever been seen, either living or fossial, Their existence based entirely upon theory...... 
All the ancestral groups more or less ill-represented in the actual organic world, do not suffice 
to fill up the gaps in his pedigree, from one stage to another there is sometimes too broad a 


gulf. [ Less Emulesed Darwin, i. P. 76. ] 
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हुए, जानने का अब और कौनसा साधन हो सकता है ? विज्ञानवेत्ता यह नहीं कह सकते कि मनुष्य का प्रादुर्भावः 
कितने वर्ष पूर्व हुआ और उसके पूर्व नरवानरों (वनमनुष्यों) को हुए कितने दिन हुए। अर्थात्‌ विकासवादियों के 
पास समस्त कड़ियों की वर्षसंख्या मिलाकर पृथिवी की आयु के साथ मेल बेठा लेने का कोई साधन नहीं है। क्योंकि 
पृथिवी की अमुक बनावट किन साधनों से होती है और वे साधन किन कारणों से उत्पन्न होते हैं, ये बातें अब तक 
वर्तमान वैज्ञानिकों को नहीं सूकरीं । यदि विज्ञान को जगत्‌ की रचना के कारणों का ज्ञान होता और कारणों की 
गति, शक्ति और परिणाम के माप का ज्ञान होता तो पृथिवी की आयु तुरन्त ही निकल आती; परन्तु ये सब बातें 
मनुष्य के दिमाग से सही सही निकल ही नहीं सकतीं; अतः कल्पना द्वारा निकाला हुआ समय विश्वास योग्य नहीं है । 

अगस्त सन्‌ १६२३ के 'थियोसोफिकल पाथ' में हैनसन्‌ ने लिखा है कि 'नेवादा (\९४३१8) में जॉन टी रीड 
को एक आदमी का पदचिल्ण और एक अच्छी प्रकार बना हुआ जूते का तला मिला है, जिसे बहु अपने चट्टान विषयक 
भूगर्भविद्यासम्बन्धी ज्ञान से ५० लाख वर्ष का पुराना बतलाता है । इसमें ऐसी सिलाई, घागों के मरोड़, सीने के 
छेद और घागों के माप मिले हैं, जो आजकल के अच्छे से अच्छे बने हुए जूतों से पक्के और सूक्ष्म हैं । 

इस वर्णन से प्रकट होता है कि ५० लाख वर्ष पुवं तो मनुष्य जूते पहनता था और लोहे की सुई बताने, सूत 
बनाने और जूते को नापकर सिलाई करने का ज्ञान प्राक्त कर चुका था । विकासवाद के अनुसार तो यह्‌ ज्ञान उसको 
धीरे धीरे बहुत दिन में आ पाया होगा, इसलिए उसकी उत्पत्ति का समय इस जूते के काल से बहुत दिन पूवं ही 
मानना चाहिये । इस विचार के अनुसार हम यदि मनुष्य की उत्पत्ति को एक करोड़ वर्ष पूर्व माने और हैकल की 
‘History of creai0n/ के पृष्ठ २९५ में लिखी हुई प्राणियों की २१ कड़ियों के वाद मनुष्य की उत्पत्ति »९ 
माने और प्रत्येक कड़ी को एक करोड़ वर्ष का समय दें तो प्रथम प्राणी की उत्पत्ति से मनुष्य की उत्पत्ति तक बाईस 
करोड़ और आज तक तेईस करोड़ वर्ष होते हैं । लो० तिलक के गीतारहस्य में डॉक्टर गेडॉं (५24६७) की साक्षी 
से लिखा है कि 'मछली से मनुष्य होने में ५६ लाख ७५ हजार पीढ़ियाँ बीतीं' । इतनी ही पीढ़ियां अमीबा से मछली 
होने में भी बीती होंगी । अर्थात्‌ अमीबा से आज तक लगभग एक करोड़ पीढ़ियाँ बीत चुकीं । कोई पीढ़ी एक दिन 
और कोई सौ वर्ष जीती है । यदि सबका औसत २५ वर्ष मान ले तो इस हिसाब से मी प्राणियों के प्रादुर्भाव के 
समय को आज तक २५ करोड़ वर्ष होते हैं । यह तो निश्चित ही है कि पृथिवी के हो चुकने के करोड़ों वर्ष बाद प्राणी 
हुए और प्राणियों की उत्पत्ति से आज तक २३ करोड़ वर्ष होते हैं । ऐसी सूरत में यह संख्या विज्ञान और विकासः 
वादियों की लगाई हुई संख्या से बहुत आगे निकल जाती है । विकासवाद के कर्ता चिकासवाद में पृथिवी की उतत 
तहों की आयु जिनमें प्राणी हैं, केवल १० करोड़ वर्ष की लिखते हूँ। ऐसी दशा में यह विकास समय की हष्ट्ि से 
कितना लचर है, यह स्पष्ट है । 

(५) पहिले बिन हट्टीवाले फिर हड्डीवाले हुए । अर्थात्‌ पहिले सादी, फिर विलष्ट रचना के हुए सच पूछा 
जाय तो विकासवाद में इतनी ही तो सत्यता है, जिसको बार बार लिखा जाता है | कौन कहता है कि पहिले सादी 


रचना के प्राणी नहीं हुए ? हम तो कहते हैं कि पहिले सादी रचना के प्राणी हुए, पर सादी से हमारा अभिप्राय 
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अमीबा नहीं, किन्तु वनस्पति है। अमीबा सादी रचना का प्राणी नहीं है । वह तो बड़ी ही क्लिष्ट रचनायुक्त है । 
अपने शरीर में हर जगह से छिद्र कर छेना क्या कोई सहज बात है ? अमीवा सादी रचना का नहीं है। सादी रचना 
की तो वनस्पति है, भतः बह पहिले हुई । उसके बाद पशु हुए और फिर मनुष्य हुए । पशुओं में 'भी' मांसाहारियों 
के पहिले घास खानेवाले हुए । मांसाहरी जलचर, नमचर और स्थलचर तथा कीटों में भी पाए जाते हैं, अतः चारों 
प्रकार के पशुओं में मांसाहारी पहिले नहीं हुए । इस प्रकार से सादी और क्लिष्ट रचना का यही अभिप्राय हो तो 
हमें स्वीकृत है । क्योंकि हम तो भोग्य को सादी और भोक्ता को विलष्ट कहते हैं । 

निचली तहों में हड्डियाँ नहीं मिलतीं । इससे कहा जाता है कि पहिले हट्टीवाले नहीं हुए । हम कहते हैं इस 
सिद्धान्त में बहुत दम नहीं है । पृथिवी के दबाव से निचली तहें पिघल जाती हैं और उनके साथ ही हहियाँ भी पिघल 
जाती हैं । यह बात विकासवाद पृष्ठ १२३ में ही लिखी हुई है, अतः निचली तहों में हडियाँ नहीं मिलती, इसलिए 
पहिले हड्डियाँ नहीं थीं, यह स्थापना ही गलत है । यदि यह मान मी लें कि पहिले बिना हड्टीवाले ही हुए । तो इससे 
यह तो नहीं सिद्ध होता कि बिना हड्डीवाले ही हट्टीवाले हो गये । ऊपर हम अनेकों प्रमाणों से लिख'आये हैं कि हड्डी 
आप ही आप नहीं पेदा हो सकती, अतः विना हट्टीवालों से हड्डीवाले उत्पन्न ही नहीं हो सकते । ऐसी दशा में 
इससे भी विकासवाद को कुछ लाम नहीं हो सकता । 

(६) जिस समय जो प्राणी थे, अपनी उपजातियों के साथ वही थे और भीमकाय थे । यदि यह बात सत्य हो 
तो उनसे पैदा हुए प्राणियों को होना ही न चाहिये, किन्तु सबसे प्रथम उत्पन्न हुए एककोष्ठ के प्राणी भी अब तक 
मोजूद हैं और अंतिम प्राणी मनुष्य से मी अधिक हैं । इससे भी ऊपर की ब्रात सत्य नहीं ज्ञात होती । पृथिवी के 
खोदने से भी यह बात नहीं पाई जाती । जिस तह में जो हड्डियाँ पाई जाती हैं, वह तह इस सिद्धान्तानुसार उस प्रकार 
के जन्तुओं से पटी रहनी चाहिये थी, पर ऐसा नहीं है । बड़ी मुश्किल से खोदने पर भी बहुत थोड़े जन्लु एक प्रकार 
के मिलते हैं । रहा दीर्घकाय प्राणियों का होना; इसे हम भी सत्य मानते हैं। हमारा भी ख्याल है कि प्रारम्मिक 
आणियों में कुछ योनियां बहुत बडे शरीरवाली थीं, किन्तु यह सिद्धान्त तो विकासवाद केहविसद्ध है । विकास तो बहुत 
छोटे छोटे प्राणियों से आरम्भ मानता है | छोटे प्राणी एकदम ऐसे दीर्धकाय हो गये कि अस्सी मन की छिपकली हो 
गई ! वृक्ष ऐसे बढ़े कि खदानों से कोयला देनेवाले पहाड़ बन गये ! पर उसी नियम से आरंम्भिक मनुष्य की लाशें 
ऐसी न मिलीं, जो कम से कम ताड़ के वृक्ष के बराबर तो होतीं ! क्यों छिपकली बढ़ी और आदि प्राणी अमीबा न 
बढ़ा तथा अन्तिम प्राणी मनुष्य भी न बढ़ा ? क्यों मैंस के बराबर चीटियाँ देखने को नहीं मिलतीं ? आज तो जीवित 


प्राणियों में कोई भी प्राणी वेसा भीमकाय नहीं है । हमारा तो विश्वास है कि जो योनियाँ भीमकाय थीं और जिनके 
बश का अब पता नहीं मिलता, वे सपरिवार नष्ट हो गईं । 


किन्तु विकासवाद कहता है कि ये भीमकाय प्राणी मी अभीबा का ही विकास थे और परिस्थिति प्रतिकूल 
होने से नष्ट हो गये । हम स्मरण दिलाते हैं कि यदि यह बात सत्य है तो विकासवाद का यान्त्रिक सिद्धान्त यहाँ 
फिर असत्य ठहर रहा है । यहाँ विकास स्पष्ट मान रहा है कि दीघं प्राणी नष्ट हो गये, पर अल्पकाय जी रहे हैं । 
जिस प्रकार दीघंजीवी कछुवे ने अल्पजीवी कबूतर को उत्पन्न किया, उसी तरह भीमकाय छिपकली ने अल्पकाय 
«- छिपकली उत्पन्न की । कछुवा तो भला कहीं कहीं पाया भी जाता है, पर अस्सी मन की छिपकली का तो कहीं नाम 
निशान भी नहीं है । ऐसी दशा में यह्‌ यन्त्रों का सुधार कहा जायगा या बिगाड़ ? दीर्घं शरीरवाले प्राणी न किसी 
८ क और न वतमान प्राणी किसी का ह्लास हैं । जिस कर्मफल के कारण जितना बड़ा शरीर जितने दिन के 
उन पाया रों न हू डे 
जल भोग रहे है । इसमे ने कहीं बिका को बात है. ब के ग सार है, वे शेप बचे हुए हैं और 
 [७) संन्धियोतियों और मत्स्यपुराण के सर्पों का सहारा बेकार है। विकासवादी सन्धियोनियों की सिद्धि पर ही 
विकास की सिद्धि मान बेठे हैं, किन्तु हम अनेक बार कह चुके हैं कि उस प्रकार के प्राणियों को सन्धियोनियाँ मानने का 
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किसी को क्या अधिकार है ? क्यों विचित्र गढ़न को मध्यस्य कड़ी (M580९ |i) कहा बाता है और 
क्यों चमगीदड़ को पशु और पक्षी के बीच का माना जाता है ? पक्षी एकदम चमगीदड़ होकर स्तनघारी हो गये या 
चीरे धीरे ? यदि घीरे घीरे मानो तो इस प्रकार की आगे पीछे की हजारों कड़ियाँ दिखलानी पड़ेंगी । यह मानने से 
काम न चलेगा कि हजारों कड़ियाँ आगे पीछे दोनों ओर की नष्ट हो गई । मला पहिली कड़ियाँ तो पिछली कड़ियों 
से कमजोर थीं--अयोग्य थीं--इसलिए नष्ट हो गईं; पर पिछली क्यों नष्ट हो गईं ? वे तो विकसित होकर मजबूत 
बनी थीं ? वर्तमात चमगीदड़ से उत्तर की कड़ियाँ सबल थी, वें तो नष्ट हो गईं! सिर्फ वर्तमान चमगीदड़ ही 
अगली पिछली पीढ़ियों को पीछे हटाकर खुद बच गया, इसे कौन मानेगा ? 


पुराणों में भी उड़नेवाले सर्प लिखे हैं और उड़नेवाले सपो की हटिया मी मिल गई हैं, इसलिए विकास श्रौर 
पुराण दोनों की जम गई “परस्पर प्रशंसन्ति ग्रहो रूपमहो घ्वनिः / पर पुराणों में तो घोड़ों के उड़ने की बात लिखी 
है और पहाड़ों के उड़ने का भी वर्णन है । आल्हखण्ड में लिखा है कि महोवे के ऊदलूसिह का घोड़ा बेदुला भी उड़ता 
था; तौ कया यह सब सत्य है ? जिस प्रकार ये बातें सब मिथ्या हैं, वैसे ही साँप के उड़ने की बातें भी हैं। कोई 
कोई तो अब भी कहते हैं क्रि जब साँप कें पर निकल आते हैं तो वह मलयागिरि में जाकर चंदन में लिपट जाता है 
और उड़ने के समय जो कोई उसकी छाया में पड़ जाता है उसे पक्षाघात हो जाता है, पर क्या यह बात सत्य है ? 
नहीं, बात तो असल यह है कि वेदों में अश्च और सुपर्ण किरणों को कहते हैं । सुपणं पक्षी को भी कहते हैं । वह 
उड़ता भी है । इस अश्व और सुपर्ण की एकता के कारण पुराणों ने जब सुपर्ण को उड़नेवाला लिखा तो अश्वों को 
भी उड़नेवाला लिख दिया ! इसी तरह वेदों में बादलों और पहाड़ों के एक ही नाम होने से गौर बादलों के उड़ने 
से पुराणों में पहाड़ भी उड़नेवाले लिख दिये गये हैं । अहि मी वादल का ही नाम है । बादल उड़ता ही है, इसलिए 
अहि-सर्पको भी उड़नेवाला लिख दिया गया है, परन्तु बिकासवाद तो उड़तेवाले सपों के बाद, पक्षिओं के बाद 
और बहुत से स्तनघारियों के बाद मनुष्य की उत्ति मानता है । ऐसी दशा में आप ही आप प्रश्‍न होता है, कि जब 
मनुष्य उड़नेवाळे सर्पो के लाखों वर्ष बाद हुआ, तो सपो को उड़ते हुए देखा किसने, जिसके आघार पर पुराण लिखे गये ? 


बात तो असल यह है कि मध्यस्थ कड़ियों की कल्पना ही मिथ्या है । सन्धियोनियाँ विकास की मध्यम कड़ियाँ 
नहीं हैं । वे स्वयं एक स्वतन्त्र जाति के प्राणी हैं, जो कर्मफल भोग रहे हैं । यहाँ तक हमने इस लुप्त जन्तुशासत्र के एक 
एक आरोप की आलोचना करके देखा कि विकासवांद को सिद्ध करनेवाली कोई बात प्राप्त नहीं होती । पिछले शास्नों 
के अनुसार यह शास्त्र भी केवल सादी रचना, क्लिष्ट रचना, और मध्यम कड़ियों की ओर इशारा करके ही विकास- 
वाद मान लेने के लिए दबाव डालता है, किन्तु ये दोनों बातें निर्जीव, असत्य और केवळ कल्पता के आधार पर 
अस्तित्व रखनेवाली हैं । अतः प्रमाणकोटि में उनका समावेश नहीं हो सकता । इस शास्र द्वारा भी विकासवाद के 
लेखक कुछ साबित नहीं कर सके । 

विकासघाद पृष्ठ १०८ में वे स्वयं स्वीकार करते हैं, कि 'जब हम दुत जन्तुशाज्र के इतिहासप्रदर्शक पत्रों की 
ओर दृष्टि फेरते हैं तो प्रतीत हाता है कि इस शास्त्र की अवस्था और मी अधिक शोचनीय है । लुप्त जग्तुशास्र द्वारा 
प्राप्त होतिवाले विकाससम्बन्धी इतिहास के न केवल पृष्ठों के पृष्ठ, परन्तु अध्यायों के अध्याय गायब हैं । यही कारण 
है कि इस लसत जन्तुशास्न के अन्वेषण अधिक अम में डालनेवाले हैं । गर्मवृद्विशा्र द्वारा तथा ठु जन्तुशान्न द्वारा 
विकास का जो संक्षिप्त इतिहास दीखता है, उसमें अधिक सयौक्तिक तथा मान्य कौनसा है, इस पर यदि विवाद हो | 
तो हमको कहना पड़ेगा, कि गर्मेदृद्धिशात्र द्वारा मिलनेवाला इतिहास अधिक बलवान्‌ है.। यहाँ ग्रन्थकार को स्वयं | 
इस लुप्त जन्तुशा्र के प्रमाणों में अधिक सयोक्तिकता तथा मान्यता नहीं दीखती, श्रत: अब इस विषय में हमें सी 
कुछ कहना नहीं है । आमे गर्भशास्र को भी देखें जिस पर ग्रस्थकार को अधिक भरोसा है। PR 
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विकासवाद में इस विषय का वर्णन पृष्ठ ८१ से ६ तक है। उसी का सार हम यहाँ लिखकर आलोचना 
करेगे । ग्रन्थकार कहते हैं, कि गर्भधारण से जन्म तक और जन्म से अवस्था की पूर्णता तक प्राणियों की शरीररचना 
के जितने परिवतंन हैं, उन समस्त परिवर्तनों का इस शास्त्र द्वारा बोध होता है। प्राणी जिस प्रकार अमीबा, 
हाइड्रा, जोड़वाला, मछली, मण्डूक, सपंणशील, पक्षी और स्तनधारी हुआ है, उसी तरह गर्म में भी ये समस्त 
परिवतेत दिखलाई पड़ते हैं। वही समस्त निरीक्षण इस शास्त्र द्वारा दिखलाये जाते हैं । सबसे प्रथम मण्डूकों के इति- 
हास से विकास के प्रमाण उपस्थित करते हैं । पानी में पड़े हुए पत्तों या लकड़ी पर चिपटे हुए जो लसदार, काले, 
चिकने पिण्ड दिखलाई पड़ते हैं, वही मण्डूकों के अण्डे हैं । तीन चार दिन में ये पिड पूंछदार और चपटे शिरवाले हो 
जाते हैं, फिर इनके गले के पाप मछलियों की तरह श्वास लेने के लिए गलफड़ बन जाते हैं। इतनी क्रिया अंडे में 
ही हो जाती है | इसके बाद अंडों को फोड़कर बच्चे पानी में तैरने लगते हैं। ये उस समय गलफड़ों से ही श्वास 
छेते हैं और पूंछ भी होती है । एक प्रकार से ये मछली जेसे ही होते हैं। शीतऋतु के आते ही ये बन्द जगहों में 
छिप जाते हैं और वर्षा के आरम्भ होते ही फिर बढ़ने लगते हैं । धीरे धीरे पूंछ गायब हो जाती है, पैर फूट निकलते 
हैं, फेफड़े बनने लगते हैं और गलफड़ों से श्वास लेता बन्द हो जाता हैं । भब वे पूरे मेंढक बन जाते हैं । 

यह इतिहास बतलाता है, कि प्रत्येक प्राणी को अपनी उन्नति का--विकास का--पुरा चक्र घुमना पड़ता है । 
अर्थात्‌ जिस जिप्त जाति में घूमता हुआ वह प्राणी जिस अन्तिम जाति में पहुँचा है, उप्त पहुँचनेवाले की सन्ति को 
भी गर्भ से लेकर वृद्धि तक के समय में ही वह सारा चक्र घूमना पड़ता है। मुर्गी का इतिहास भी यही बतलाता है । 
मुर्गी का अंडा भी एक कोष्ठ से ही आरम्भ होता है । इसके अंडे के भीतर ही मछलियों के से गलफड़ होते हैं । 
गलफड़ की ये दर्ज अडे से बाहर आने पर भी गले के पास बनी रहती हैं । इससे भी यही अनुमान निकलता है, कि 
पक्षी भी मछली और मण्डूकों में होता हुआ ही पक्षी हुआ है यद्यपि गर्भ के परिवर्तन बहुत संक्षिप्त होते हैं तो भी 
वे अपनी पुवं पीढ़ियों का सब इतिहास दिखला देते हैं। शूकर, गौ, शशक और मनुष्य आदि स्तनधारियों के गर्भ सब 
एक ही प्रणाली से बिकसित होते हैं । मानवगर्म भी पहिरे मछली, फिर मण्हुक, फिर सर्प, फिर पक्षी के आकार का 
होकर, तब स्तनधारियों की अवसा में आता है । इससे यही ज्ञात होता है, कि मनुष्य का इन योनियों से सम्बन्ध 
है । चाहे लाखों वर्ष लग गये हों, पर मनुष्य की उन्नति अमीबा से ही हुई है, यह प्रत्यक्ष प्रमाण है इससे अधिक प्रकृति 
हमें और क्या प्रमाण दे सकती है? कीड़ों के प्रथम पिड सब एक ही समान होते हैं । उस दशा में यह नहीं पहचाना 
जाता कि यह आकार तितली, भौंरा, ततया अथवा कानखजूरे में से किसका है । तितली और रेशम के कीड़े जो 
अपनी वृद्धि में अनेक रूप दिखलाते हैं, वे मी प्राथमिक दशा में एक ही समान रहते हैं। इससे यही अनुमान होता 
है, कि ये सब एक पुर्वेज की सन्तति हैं ओर अपनी पीढ़ियों का एरा चक्कर लगा रहे हैं । गर्भ के बढ़ने का क्रम यह्‌ 
है, कि वह पहिले एककोष्ठवाला होता है । फिर एक के दो हो जाते हैं । दो के चार, चार के आठ और आठ के सोलह 


एक कोष्ठघारी और हाइड़ा दो कोष्ठबारी है अर्यात्‌ प्राणियों की वृद्धि भी दूने क्रम से ही होती है । इस शास्त्र से 
मी यही सूचितःहोता है, कि पहिले प्राणी सरल रचना के और पश्चात्‌ क्लिष्ट रचना के होते हैं । 

यहाँ तक् के इस सारांश से हम विकासवाद को पुष्ट करनेवाली दो ही बातें पाते हैं। (१) जिस नियम से प्राणियों की 
उत्पत्ति होती है, वही नियम गमं का भी है। एक कोष्ठवाछे अमीबा से बढ़कर जिस प्रकार समस्त प्राणी बने हैं, उसी 
प्रकार गर्म भी एककोष्ठ से आरम्भ होकर मछली, मण्हुक, सपं ओर पक्षियों की शकलों में चुमता हुआ स्तनघारी होता 
है। (२) मुर्गी ओर मेंढक क्रा इतिहास उसका प्रतयक्ष प्रमाण है । शकर, शशक, गो ओर मनुष्य के गर्भो करे मिलान से मी 


करने की अः्.त शक्ति रखता है ।_ चहू भोजन में से पोषक साग रख लेता है और अनुमयोमी साग निकाल डालता है' १ रे 
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यही बात पाई जाती है । कीडों के आरम्मिक पिच मी यह्दी सूचि :करते हैं । अर्थात्‌ गर्म के बढने का क्रम 
बतलाता है कि किस प्रकार परिवर्तेन होकर एक जाति से दूसरी जाति का निर्माण होता है और किस प्रकार. गर्म, 
अपनी पिछली पीढियों का चक्कर लगाकर ही वर्तमान श्राकृति का प्राणी बनता है । इन दोनों बातों का सारांश 
इतना ही है, कि पहिले सादी रचना और फिर किलष्ट रचना होती है, तथा गर्मावस्या में प्रत्येक प्राणी सादी सते 
निष्ट रचना का चवकर लगा जाता है । 

यहाँ हम क्रम से इन दोनों बातों की आलोचना करते हैं । 

(१) हम आरम्भ से ही इस वात को कहते हुए आरहे हैं कि पाहिले सादे ओर फिर क्लिष्ट प्राणी उत्पन्न होते 
हैं, पर सादों से ही विलष्ट नहीं बन जाते, प्रत्युत वे अपने अपने मिनन मिनत आदि-पूर्वजों से ही उत्पन्न होते हैं । 
इसका कारण भोग्य और भोक्ता का संब्रंच है । गर्भ में जो सादी रचना के अनन्तर क्झिष्ट रचना दिखलाई पड़ती है, 
उसका कारण विकास की उत्पत्ति का पुनर्देशेत नहीं है, भ्रत्युत यन्त्र के बनाने का एक साधारण नियम है । कोई मी 
यन्त्र बताया जाय, उके बारीक और क्लिष्ट पुर्जो के अटकाने के लिये एक सीधा सादा आघार अवश्य चाहिये । 
उदाहरण के लिए वरतेमात चरखे को लीजिए । चरखे के कारीगर ने गरारो में तख्तिओं को डालकर रक्ख़ा | किस 
चीज में रक्खा ? साधारण सीधे एक छल जैसे डंडे में । इसके बाद दो खू टे गाड़े गये । कहाँ गाड़े गये ?:एक सीधी 
सादी पटिया पर । यह पटिया ही इस चरखा यन्त्र का मूल है । इसी में खूटे गाड़े गये और इसी में वह यन्त्र 
रवखा गया, जो एक गरारी के साथ तश्तियों को जोड़कर पहिले रक्खा गया था । तकुवा के पासवाले छोटे बड़े सब 
पुर्जे मी एक छोटी सी सादी पटिया में ही गड़े हुए हैं । अर्थात्‌ सबसे पहिले एक सीधा सादा, किन्तु मजबूत आघार 
बनाया जाता है । उसी पर सूक्ष्म तथा विलष्ट पुज गाड़े जाते हैं । चाहे जो यन्त्र हो, वह इसी सिद्धान्त पर बनता है । 

मनुष्य का शरीर भी एक यन्त्र है । इसके सूक्ष्म और किष्ट पुजों के लिये सबसे पहिले पीठ की हड्डी ही 
बनाई जाती है। उसी को विकासवादी मछली कहने लगते हैं । उसी मेंईजब शिर और हाथ पेर जोड़े गए तो 
मण्डूक कहते लगे । क्या शिर और हाथ पेर हृदय और फुफ्फुस आदि यन्त्र बिना पीठ की हड्डी के किसी प्रकार एक में 
जोड़े जा सकते हैं ? कया विकासवादी कोई ऐसा यन्त्र दिखला सकते हैं, जिसके सूक्ष्म और क्लिष्ट पुर्जे किसी आघार 
पर रक्खे बिना यन्त्र होकर काम दे रहे हों ? क्‍या वे मनुष्य-शरीर के अनेक अवयवों को, बिता पीठ की हड्डी के, 
अलग अलग रखकर, शरीरपञ्जर को काम के लायक बना लेंगे ? कभी नहीं । छोटे छोटे कीड़ों में भी जोड़ों का 
आधार बनाया गया है । यही आधार रीढ़ की हड्डी का काम देता है, अतएव जो रचना गर्भ में होती है; बह 
प्राणियों की पीढ़ियों का चक्कर नहीं, प्रत्युत यन्त्ररचना के नियमों का चक्कर है और अत्यन्त आवश्यक है । 

यह हम पहिले ही लिख आये हैं, कि कोई भी प्राणी सादा नहीं है । जिस अमीबा को बिलकुल सादा कहा 
जाता है, वह महानु क्लिष्ट है। किस प्रकार उसके समस्त बारीक अवयव उतने ही छोटे स्थान में र्खे गये हैं ! 
बालों में होनेवाली लीख को या खटमल को या चींदी को सादी रचनावाला प्राणी किस प्रकार कहा जाता. है ? 
उसमें मनुष्य शरीर से अधिक कारीगरी और क्लिष्टता है, अतएव प्राणियों में न कोई सादा है और न कोई क्लिष्ट । 
हमारी इस बात को पाश्चात्त्य वैज्ञानिक भी दूसरे शब्दों इसी तरह कहते हैं । 'मेन्युअल ऑफ जोलोजी? के पृष्ठ 
६-¬१२ में मि० निकलसन्‌ कहते हूँ कि 'अमीबा नामक क्षुद्र जन्तु एक अकल्प्य सूक्ष्म कण ही है, परन्तु उसकी 
पाचनशक्ति ब्रिलष्ट से किष्ट रचनावाले प्राणियों की पाचनक्रिया के यन्त्रों से कम नहीं है । यह अपने अन्दर ओजन | 
लेता है और बिना किसी पृथक्‌ अवयव के पचा जाता है । सबसे बड़ी बात तो यह है, कि वह अपना मोजत पसन्द 


इसी प्रकार के सुक्ष्म जन्तुओं के विषय में प्राणियों के वर्गीकरण की भुमिका पृष्ठ १०-११ में हक्सले क 
हैं, कि '्रेगारिनीडा वर्ग के अन्तुओं से नीचे दर्जे के अन्य जन्तु नहीं हैं, परस्तु रीजोपोड़ा बगे के सुक्ष्म जत्तु : 
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भी अधिक सादी रचना के हैं । सूक्ष्मदशंन यन्त्र से देखा गया है, कि इनमें शरीर जैसी कोई गढ़न होती ही नहीं । 
थे तो पतला किया हुआ सरेस का एक परमाणु जैसे ही हैं, परन्तु इनमें भी जीवनशक्ति के समस्त गुण विद्यमान हैं । 
थे अपने ही जैसे प्राणी से उत्पन्न होते हैं, मोजन पचा सकते हैं और हलचल कर सक ते हैं। यही नहीं, किन्तु ये 
अपने घुसने की छींट, जो बिलकुल ही विलष्ट रचना युक्त होती है, बना लेते हैं। जेली का यह एक कण प्राकृतिक 
शक्तियों को इस प्रकार काबू में करके ऐसी गणितयुक्त रचना (छींट) बना सकता है; यद्यपि खुद रचना-रहित और 
अवयव-हीत है मेरे लिए यह विषय असाधारण सार॒युक्त है । इन बा तों से कोन जान सकता है, कि इनके अन्दर 
विलष्ट रचना नहीं है? सादी ओर विलष्ट रचना का अभिप्राय ही दूसरा है। सादे का मतलब भोज्य और विलष्ट 
का मतलब मोक्ता है। भोग्य मोक्ता में ज्ञान और कमे का सिद्धान्त काम कर रहा है । ज्ञान और कर्म के उसूल से 
वृक्ष, ज्ञान और कर्म दोनों से हीन हैं । पशु ज्ञानहीन, किन्तु कर्मयुक्त हैं और मनुष्य ज्ञान, कर्म दोनों से युक्त हैं, 
इसीलिए इनमें एक दूसरे का भोग्य और भोक्ता है। वृक्ष कर्मज्ञानशून्य हैं, अतः कर्मवाले पशुओं के भोग्य हैं। 
किन्तु मनुष्य ज्ञान और कमं दोनों में श्रेष्ठ है, अतः कमं से वृक्षों पर और ज्ञान से पशुओं पर हुकूमत करता और 
उनको भोगता है। तात्पर्य यह कि पहिले बुक्ष, फिर पशु, फिर मनुष्य को उत्पन्न होना चाहिए और इसी 
क्रम से सृष्टि हुई है। 

विकासवादी यह साबित करते हैं, कि पहिले सादी रचनावाले हुए, फिर क्लिष्ट रचनावाले, यद्यपि इसको वे 
अच्छी रीति से बतला नहीं सकते, तथापि हम इसे स्वीकार करते हैं, पर क्या इस स्थूल बात को भी साबित 
करने की आवश्यकता है--बार बार कहने की जरूरत है कि वृक्ष के बाद पशु हुए ? कया कभी किसी जमाने में 
कोई ऐसा भी मूख था, जिसने यह कहा हो कि वनस्पति के पहिले पशु हुए ? अथवा वनस्पति या पशुओं के पहिले 
मनुष्य हुए ? किन्तु हाँ, यह विकासवादी कहते हैं, कि वनस्पति और पशु साथ ही साथ हुए । हम कहते हैं यह 
गलत है। वृक्ष पहिले हुए । यदि प्राणियों की उत्पत्ति का चक्कर गर्म में लगता है, तो गर्म में मनुष्य प्राणी शिर के 
बल उलटा क्यों लटका रहता है? विकासवादी नहीं जानते, पर यह वृक्षों का नमूना है कि ज्ञानकर्मरहित वृक्ष 
अ्रघोशिरवाले हैं । पैदा होकर लड़का आड़ा आड़ा हाथ पेर से चलता है, यह कर्मयुक्त ज्ञानरहित पशु दशा है, परन्तु 
ज्ञान उदय होते ही वह खड़ा होकर मनुष्य हो जाता है। यह है कारण गर्भ में नीचे शिर का और यह है प्रमाण 
वृक्षों की पहिली उत्पत्ति का । जब से नवीन विज्ञान ने ढूंढ तलाश का फॅलाव किया है, तब से विद्वानु मानने 
लगे हैं, कि पहिले वनस्पति हुई # । कहने का मतलब यह्‌ कि सादी और किलष्ट रचना का जो यथार्थ भाव है वह यह है । 


(२) दूसरी बात गर्भ में पिछली योनियों के चक्कर की है। अभी ऊपर मुर्गी का इतिहास दिया गया है । 
मुर्गी पक्षीजाति का प्राणी है । इसके पूर्व मछली, मण्डूक और सपंजाति के प्राणी हो छुके हैं । मुर्गी के गलफड़ों ने 
मछली का आकार दिखलाया और पर तथा शिर के फुटने पर मान लो कि उसने मेंढक की नकल भी कर दी, 
पर तीसरी नकल सर्पणशीलों की उसने क्या दिखलाई ? पक्षी सपों के बहुत नजदीक हैं । वे उन्हीं से पक्षी हुए हैं, 
अतएव चाहिए था कि उनमें सर्पणशीलों के गुण विशेष हों, पर क्या सपंणशीलो के दाँत पक्षियों के मुँह में दिख- 
लाई पड़ते हैं ? चमगीदड़ को छोड़कर अन्यों में नहीं, परन्तु चमगीदड़ सपंणशीलों से पक्षी नहीं हो रहा, वह तो 
पशुओं से पक्षी हो रहा हूं क्योंकि उसके कान ओर स्तन हैं। इससे ज्ञात हुआ कि मुर्गी में सपंणशीलों के गुण 
नहीं दै । तब पिछली योनियों का चक्कर कंसा ? मुर्गी के पास सिर्फ दर्जो को देखकर इतनी बड़ी हवाई इमारत 
खड़ी करना कितना मयंकर है ? यह सहज ही अनुमान किया जा सकता है । 

* Supposing the existence of life of some kind, it is more likely ७ ए६७ been vegetable 


than animals. As plants are primarily the (000 of animals, ‘there is reason for believing that 
the idea of life was first expressed in a plant _ —(Mannual of Geology. P. 742. ) 


_ विकासवाद के ज्ञाता पृष्ठ ६१ में यह देते हैं, कि “इस गर्मस्य अवस्था के. इतिहास में जहाँ जहाँ समानताएं समा 
-होकर भिन्न मन्न मार्गो का अवलम्बन किया हुआ प्रतीत होता है, वहाँ वे स्थान बतलाते हैं, कि यहाँ , : 


पर्भंशास्त्र १५ 


मण्डूक की जो वृद्धि होती है, वह बिल्कुल यान्त्रिक सिद्धांत के नुसार ही होती है। मण्डूक यदि मछली 
होता तो उसके पर न होते । .गलफड़ों से वह श्वास उस समय लेता है, जिस समय बढ़ता है । उसकी यह वृद्धि की 
अवस्था गर्भावस्था ही है । गर्भावस्था में तो मनुष्य का बच्चा भी मार के द्वारा प्राण और पोषण पाता है तो क्या 
वह भी मछली ही है? यदि ऐसा होता तो सभी बच्चे पहिले गलफड़ों से ही श्वास लेते । क्योंकि सभी का विकास 
मछली से हुआ है, पर मनुष्य और पशुओं के वच्चे माता से लगे हुए नाल के द्वारा प्राण पाते हैं । ऐसी सूरत में 
बिकास का प्रमाण व्यापक नहीं रहता । क्योंकि गर्भे के नियम दूसरे और बाहर के दूसरे हैं । 

पशुओं और मनुष्यों के गर्मो की तुलना भी वही यांत्रिक सिद्धांत वतलाती है । सब पहिले रीढ़ की हड्डी से ही 
आरंभ करते हैं। उसी को विकासवादी मछली की शकल बतलाते हैं । पर और शिर के होते ही मण्डूक कहने लगते 
हैं, पर सर्पणशीलों के दाँत और उड़नेवालों के पर, मनुष्यों और:पशुओं के गर्भे में नहीं देखे गए । इस चक्कर में इन 
दोनों विभागों के लक्षण क्यों नहीं दीखते ? विक्रासवादियों के पास इसका उत्तर नही है । इस गर्मवृद्धि से न तो 
यही बात साबित होती ,है, कि यह क्रम: क्रम से प्राणियों की उत्पत्ति की नकल है और न यही सिद्ध होता है, कि यह 
पिछली पीढ़ियों और जातियों का चक्कर ही है । 

हमने तुलनात्मक शरीर रचनाशाख््र मेँजेसे आयु की अनियमता का:हृष्टांत दिया था, उसी प्रकार प्राणियों के 
गर्भवास की अवधि में भी कोई नियम नहीं है । स्तनधारियों में घोड़ी १२ महीने में, गाय & महीने में, मेंस दस 
महीने में, वानर ४ महीने में और मनुष्य & महीने में बच्चा पंदा करता है । चार महीने से १२ महीने तक की 
मियाद है। यह नियम न तो शरीर की मजबूती पर है और न आयु पर । घोड़ा मनुष्य से बल में अधिक है, पर 
आयु में कम और गर्भवास में अधिक है । कछुआ आयु में अधिक है, बल में कम है और गर्भवास में तो बहुत ही 
कम है । क्या कोई विकासवादी इस अव्यवस्थित क्रम का कारण बतला सकता हैं ? नहीं । 

गर्भ के अन्दर बेंधी हुई गठरी के अनुसार रहने पर भी कोई अङ्ग न तो एक दूसरे से चिपकता है, न निकम्मा 
होता है ! यद्यपि बाहर ऐसा होने पर सब अङ्क निकम्मे हो जाते हैं । क्या इस भेद का कारण कोई बतला सकता 
है? नहीं। गर्भ की विचित्रता और महत्ता तथा उस कारीगर की कारीगरी क्या लुच्छ मनुष्य की बुद्धि में आने 
योग्य है ? ऊपर जिन प्राणियों के चक्कर पर गर्म का इतना बड़ा नियम कह डाला गया है, उस इतिहास पर विज्ञा- 
नवेत्ताओं को हीईपूरी तसल्ली नहीं है । विकासवाद के लेखक पृष्ठ ६ में खुद कहते हैं, कि ज॑ता कि हक्सले तथा हैकल 
ने लिखा है, कि यह इतिहास इतना संक्षेप करके लिखा हुआ है कि इसके प्रत्येक वाक्य का भाष्य और उन पर व्या- 
छ्या करने में तो बड़ा विस्तृत ग्रन्थ बन जायगा । इस अण्डस्य वा गर्मेस्थ वृद्धि में जो इतिहास लिखा हुआ है, उस 
में कमी कमी पंक्तियाँ, पूरे पैरेग्राफ और कभी पृष्ठों के पृष्ठ छूटे हुए हैं। इतना ही नहीं, परन्तु कमी कमी प्रक्षिप 
प्रकरण भी इसमें डाले हुए हष्ट्रिगोचर होते हैं' । यह है उस शास्त्र की दशा जिस पर पूरा भरोसा था जिस प्रकार 
लुत जन्तुशाततर में अध्याय के अध्याय गायव बतलाये गये थे, उसी तरह यहाँ मी पृष्ठ के पृष्ठ गायब हैं। भला लुप्त 
जन्तु में तो यह/बहाना था कि सारी पृथिवी खोदी नहीं गई, किन्तु गर्म-इतिहास के पन के पलन क्यों गायब हैं ? 
गर्भपरम्परा तो अमीबा से लेकर मनुष्य पर्यंत चली आ रही है, फिर बीच में पन्न क्यों गायब हुए ? FE 

हक्सले. महोदय यह भी कहते हैं कि उस इतिहास में प्रक्षेप भी किया हुआ है । गजब हो गया | यदि गर्म- 
इतिहास प्राणियों के विकासक्रम की पाठमाला है, तो इसमें प्रक्षेप कहाँ से आया ? बीच में गर्भ वेसिलसिले क्यों | 
भासित होने लगा ? मण्डूक से सपंणशील होकर पक्षी होना था, पर सपे की हालतों का पता नहीं । बीच में पुच्छ 
तारा की शकलें क्यों दिखने लगीं ? इस शास्त्र में तो ऐसा न होता चाहिए। इस भयानक अडचन का जवाब | 


१५२ वेदिक सम्पत्ति 


प्राणियों ने परिस्थिति के अनुसार भिन्नं मिन्न मार्गों में चलता आरंभ किया” । आपके 52] का मतलब है कि घास 
खानेवाले स्तनधारियों के बाद जहाँ से मांस खानेवाळे स्तनघारियों की मांस खाने की प्रवृत्ति हुई वहीं प्रक्षेप प्रतीत 
होता है । यह बड़ी भद्दी रफूगरी है। क्या घास खानेवांले एकदम मांस खानेवाले हो गये ? वया गाय के बछड़ों में 
से एक भेड़िया हो गया ? यदि विकासवाद ऐसा मानता हो, तब तो उसे आँख के सामने ही संब कुछ साबित करना 
चाहिए । पर यदि वहाँ भी क्रमं क्रम से विकास माना जाय तो इस प्रकार का भेद न पड़ना चाहिए । मछली से 
मेंढक होना जितना कठिन है, उतना बछड़े कां भेड़िया होना कठिन नहीं है । 

ऊपर बिकासवाद ने यह दिखलाने का यत्न क्रिया है कि मेंढक गर्भ में मछली बन गया, अतः अब उपशाखाओं 
में चलकर पृथक्‌ मार्ग अवलम्बन करने का बहाना बतलाना ठीक नहीं । अच्छा यह तो प्रक्षेप का बहाना हुआ, पर 
पृष्ठों के पृष्ठ छत क्यों हैं ? मुर्गी गर्मावस्था में सपंणशीलों के दाँत क्यों नहीं दिखलाती ? कुछ भी जवाब नहीं । 
बात तो असल यह है कि प्रत्येक जाति के गमं स्वतन्त्र रीति से अमुक अमुक समय से बनते हैं । वहाँ न प्राणियों 
की पीढ़ियों का चक्कर है, न जातियों का इतिहास है । हार मानकर अन्त में विकासवाद के लेखक भी पृ० ५१ में 
कहते हैं कि 'किसी प्राणी की गर्भावस्‍था का इतिहास पूर्णतया हम नहीं जानते और न किसी प्राणी की गर्भावस्था 
के सब परिवतंन देखे गंये हैं। अथवा न उनका सार्थक कारण पूर्णतया बतलाया जा सकता है'! चलो छुट्टी 
हुई । जिस शास्त्र पर इतना भरोसा था वह भी गया, अतः अब हम मी इसकी समालोचना यहीं समाप्त करते हैं 
और आगे मनुष्य की उत्पत्ति पर विचार करते हैं । 


मनुष्य की उत्पत्ति 
अब तक विकास का स्वरूप और उसके प्रमाणों का वर्णन हुआ और समालोचना से उसका जो कुछ परिणाम 
निकला, उसे दुबारा कहने की आवश्यकता नहीं । यह समझना चाहिए कि विकास और उसके प्रमाण बतलाने में 
विकासवाद के लेखक ने कोई कोताही की है | वे स्वयं पृ० १५४ में कहते हैं कि "प्राणियों की शरीर-रचना, वृद्धि 
तथा चट्टानवर्ती प्रस्तरीभूत शरीरों का जिस प्रकार हमने वर्णन किया, उससे यदि अधिक विस्तारपूर्वक तथा अधिक 
सूक्ष्मता के साथ हम वर्णन करते, तथापि हमारा यह विचार हैं कि विकास की वास्तविकता तथा प्रत्यक्षता अच्छे 
प्रकार कदाचित्‌ ही स्पष्ट होती' । सत्य है, विकासवाद के पास;सिफं तीन ही बातें हैं । एक तो पृथिवी की निचली 
औरं ऊपर की तहों से यह दिखला देना कि पहिले सादी रचना हुई और फिर क्लिष्ट । दूसरी यह कि गर्भ में प्रत्येक 
प्राणी उसी सादी रचना से आरम्भ करके पूरे शरीर अर्थात्‌ क्लिष्ट रचना तक अपनी पूर्व जातियों का चक्कर लगा 
आंता है और तीसरी यह कि मध्यम कड़ियाँ मी देखने को मिलती हैं । बस इसके सिवा विकासवाद के पास और कुछ 
भी सामग्री नहीं है । विकासवाद के लेखक ने ही छस जन्तुशास्न की सार्थकता पर असन्तोष प्रकट किया है और गर्भ- 
शास्र के लिए भी कह दिया है,कि इसका पूरा ज्ञान नहीं है; क्योंकि गर्म-इतिहास के पृष्ठ गायब हैं । ऐसी दशा में 
मंध्यम कड़ियों का कुछ मूल्य ही नेहीं रहता, अतएव माप जो कहते हैं कि 'विकास की वास्तविकता तथा प्रत्यक्षता 
कदाचित्‌ ही स्पष्ट होती” बहुत ठीक है । आगे हम मनुष्य के विकास पर ग्रन्थकार का मत लिखकर समालोचना 
करते हैं । ग्रंथकार ने इस प्रकरण को पृष्ठ २०० से २६० तक लिखा है । जिसका सारांश इस प्रकार है-- 
(१) ऊपर के वर्णन के पश्चात्‌ अंब हमारा अधिकार और कतव्य हो गया है, कि मनुष्य की उत्पत्ति पर भी 
विचार करें, किन्तु मनुष्य ने जो अपने त ई श्रेष्ठ मान लिया है, यह एक बड़ी अड़चन है। 

(२) तुलनात्मक दृष्टि से मनुष्य की शरीर-रचना, गर्मपरिवंतंन, चट्टानव्ती प्राप्त मनुष्य के अवयव और यंत्र 

- की भाँति मनुष्य का मी उन्हीं प्राकृतिक नियमों के अघीन रहना जिनके अघीन अन्य प्राणी हैं । 
(3) , मनुष्य का शरीर मी उन्हीं पदार्थो से बना है, जितसे अन्य प्राणी बने हैं ॥ उसके भी बही आठ संस्थान 
ह । शरीर कोष्ठों से और कोष्ड प्रोटोप्लाज्म से बने हैं। जिस तत्त्व पर पृष्ठवंशंचारियों की रचना हुई है, उसी तत्त्व 
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पर मनुष्य की भी रचना है, अतः पृष्ठ-वंश के स्तनधारियों में ही मनुष्य की भी गिनती करनी चाहिए । स्तनधारी | 
श्रेणी की बन्दर-कक्षावाली वनमनुष्य उपजाति में ही मनुष्य का स्थान है । 

(४) वानरकक्षा की ८ विशेषताएं हैं-- (8) गर्म नाल भिल्ली से सम्बन्ध रखता है, (3) हाथों और 
पैरों के भेंगूठे चारों ओर फिर सकते हैं, जिससे पेर से भी पकड़ सकते हैं, ( 0) ये वृक्षों पर रहते हैं, (D) इनके 
भी दूध के और स्थिर दाँत होते हैं, (£) वानरकक्षा के भिन्न वंशों में दांतों की संख्या नियत होती है, (£) हाथ 
में पाँच ही उँगलियाँ होती हैँ । नाखून तथा पंजे भी होते हैं, (७) हँसली की अस्थियाँ हढ़ भौर उन्नत होती हैं, 
(४) प्रत्येक के दो ही स्तन होते है । 

(५) पूर्णतया सीधे खड़े होकर चलना, मस्तिष्क का बहुत विकास, बाणी द्वारा बोलने को शक्ति और विचार 
करने की शक्ति ये चार मनुष्य की विशेषताएँ हैँ । 

(६) पहिली दोनों विशेषताएँ तात्त्विक नहीं, प्रत्युत परिणाम की हैं । अर्थात्‌ छोटाई बड़ाई का ही अन्तर 
है । खड़े होकर चलना भी मस्तिष्क की ही उन्नति का परिणाम है। 

(७) वानरों की जातिया, उपजातियाँ तथा बंश अनेक हैं । “लीमर' अर्घबन्दर है, जो हाथ पेर से ही बन्दर 
प्रतीत होता है । 'मामेसिट' भी आकार में लीमर सहश ही होता है, पर वानरों से अधिक मिलता है । इनके नाखून 
पंजेदार होते हैं ओर सामान्य बन्दरों को सब लोग जानते ही हैं । 


(८) वनमनुष्य भी वानर-कक्षा का ही वंश है। इसके चार प्रकार हैं--गिबन, ओरांग, ओटांग, चिपांजी और 
गोरिला । इनके दाँत मनुष्यों के दाँतों के समान होते हैं । नाक नीचे की ओर झुकी होती है, पर अन्दर की ओर दो 
छिद्र नहीं होते इनके हाथ, पेरों से अधिक लम्बे होते हैं। गाल की थेली और पूंछ बिलकुल नहीं होती । 

(६) गिबन जाति की मादा अपने बच्चे का मुंह धोती है। चिपांजी अपने शरीर से बहते हुए खून को दबाकर 
बन्द करने की चेष्टा करता है । वैज्ञानिकों का मत है कि चिपांजी की बुद्धि नव महीने के बालक के समान होती है । 


(१०) मनुष्य की खास विशेषताएँ दो ही हैं। मस्तिष्क का बहुत विकास और खड़े होकर चलना । खड़े 
होकर चलने का भी कारण मस्तिष्क का ही विकास है । वनमनुष्य खड़े हो सकते हैं, पर झुके हुए रहते हैं । 

(११) मनुष्य के खड़े होने से ही आंत उतरने की बीमारी होती है । मनुष्य और चिपांजी के मस्तिष्क की 
तुलना करने से ज्ञात होता है कि दोनों में परिणाम का ही अन्तर है । मनुष्य का मस्तिष्क स्पष्ट होता है ओर 
निपांजी का अस्पष्ट । यही हाल हाथ पैरों का भी है । बन्दर पैर से वस्तु उठा लेता है, इसी तरह एक जंगली खरी 
भी पैर से उठा लेती है । अक्लडाढ मनुष्य के देर से आती है और छोटी होती है, पर गोरिला की बड़ी बलवान 
और शीघ्र निकलनेवाली होती है । असभ्य जातियों में भी यह डाढ शीघ्र निकलती है । मनुष्य के शरीर में बाळ 
बिलकुल नहीं होते, पर किसी किसी के कानों और कन्धों में होते हैं। जापान के एन्यू लोगों के शरीर पर बाळ बहुत 


होते हैं। भिस्‌ जुलिया पास्ट्राना बहुत बालवाली प्रसिद्ध है। सारांश यह कि मनुष्य का इन प्राणियों से कोई 
तात्विक भेद नहीं है । भेद केवल परिमाण का है--कम ज्यादा का है । 


(१२) मनुष्य के शरीर में अवशिष्टाज्भ अर्थात्‌ पुरानी योनियों के कई अङ्ग अब तक पाये जाते हैं। मनुष्य. 
अपनी इच्छा से शरीर की खाल नहीं हिला सकते, यद्यपि हिलानेवाली नसें मौजूद हैं। शिर के चाँद की चमड़ी भी. 
सब मनुष्य नहीं हिला सकते, पर कोई कोई हिला सकते हैं । कान भी सब नहीं फड़फड़ा सकते, पर कोई कोई | 
फड़फड़ा सकते हैं। नाक से सूंघकर भी सब मनुष्य नहीं पहिचान सकते, पर कोई कोई पहिचान सकते हैं । मनु 
रोएँ नहीं खड़े कर सकता, यद्यपि रोएँ खड़े करने वाली नसें मौजूद हैं । इस प्रकार के अङ्ग पशुओं में 
२० : _ १ ज 


१५४ वेदिक सम्पत्ति. ` 


रहे हैं । यद्यपि वे मनुष्य से धीरे घीरे गायब हो रहे हैं, तथापि किसी करिसी. में मौजूद हैं। भौहें चढ़ाना, माया 
सिकोड़ना, भ्रौठ, गाल और नाक को मनमाता नचाना मनुष्य में अब तक बना हुआ है । ;ः 


(१३). अन्ननलिका के अन्त में Vrmiform A९११ नामी एक थैली है, जो जानवरां.को काम 


देती है, पर मेनुष्य के लिए तो बिलकुल ही निष्प्रयोजन है । निष्प्रयोजन ही नहीं, किन्तु यदि उसमें गुठली आदिः 
कठोर पदार्थं चला जाय तो मनुष्य के लिए घातक हो जाती है | छटे महीने गर्भ में मनुष्य का सारा शरीर बालों से: 


छा जाता है, जो वानर का पूर्वरूप है । बन्दर के बच्चे माँ के पेट में लिपटे रहते हैं, अतः जन्म होते ही बालक के 
हाथ की मुद्दी इतनी मजबूत होती हैं क्रि वह रस्सी पकड़कर लटका रह सकता है। 


(१४) मनुष्य की रीढ़ की अन्तिम गाँठ ऑस्काक्सिक्स (080009) कहलाती है । इसी को पूँछ का 


चिह्न कहा जाता है। पूंछवाले मनुष्यों में यह गाँठ ८-१० इंच तक बढ़ी हुई पाई जाती है । यह केवल मांसस्नायु-युक्त 


होती है । इसमें हड्डी नहीं होती । 

(१५) मनुष्य की अस्थियाँ तीसरी चट्टानों में ही मिलती हैं । पहिले मनुष्य की ऐसी ऐसी जातियाँ हो गई है,' 
जिनका अब संसार में नामोनिशान भी नहीं है । जावा द्वीप में एक खोपड़ी मिली है, जो जँगली मनुष्य की खोपड़ी 
से अबनत और वनमनुष्य की खोपड़ी से उन्नत है। यह वनमनुष्य और मनुष्य के बीच की कड़ी अनुमान की जाती है। 

(१६) जो ली आदि प्राणी मनुष्य के शरीर में होते हैं, वही पशुओं के शरीरों में भी होते हैं । चूहों का रोग मनु- 
ष्यों को भी होता है । ऐसा कोई रोग नहीं जो मनुष्यों को होता हो और पशुओं को नहीं । इलाज भी दोनों का एक 
ही हैं, | नशा भी दोनों को होता है। किसी का रुघिरकण गोल, किसी को दीर्घ वुल और किसी का चपटा होता है । 

(१७) स्याही के १०, चूही के ८, कुतिया और गिलहरी के ८, बिल्ली और रीछ के ६ और सत्र तृष्णाहारी 
तीक्षणदन्त्ियों के ४ स्तन होते हैं, परन्तु जमंनी की एक स्त्री के ४, जापान देश की एक स्त्री के ६ और पौंलेंड के एक 
स्त्री के १० स्तन हैं । यहाँ तक मनुष्य के विक्रास पर विकासवाद के लेखक ने प्रमाण और युक्तियाँ उपस्थित की 
हैं, किन्तु यदि विचार से देखो तो यह सारी इमारत अनुमान पर ही खड़ी हुई है । प्रत्यक्ष परीक्षण का इसमें कहीं 
नाम नहीं है । जो हो, हम इन सब बातों का उसी क्रम से उत्तर देते हैं । 

(१) मनुष्य की उच्च कल्पना ने डारविन, हक्सले और हैकल आदि पर कुछ भी असर नहीं किया । इस समय 
भी लाखों आदमी अपने पूर्वजों को बन्दर ही समझते हैं । सत्य विचार करने वालों ने हमारे देश में तो क्रमी इस 
प्रकार का मिथ्या दम्म किया ही नहीं । एक कबि की उक्ति है कि 'पशुतन की पनही बने नरतन कछू न होय' । 
अर्थात्‌ पशु शरीर से तो जूते बनते हैं, पर मनुष्य-शरीर तो बिलकुल ही निकम्मा है । यहाँ प्लु से भी उसका दर्जा 
तीचा किया गया है, किस्लु कब ? जब वह परमेश्वर की आराधना नहीं करता । कहते का मतलब यह कि मनुष्य ने 
निष्कारंण ही अपने को बड़ा नहीं मान लिया । विकासवाद के लेखक स्वयं पृ० २३६ में कहते हैं कि 'तिस पर भी ग्रह 
नहीं समझना चाहिये कि इसमें ओर मनुष्य में कुछ भेद ही नहीं है । मनुष्य को सब प्राणियों में जो उच्च स्थान प्राप्त 
हुआ है, उसका कारण उसके ज्ञानतन्तुओं का विकास है । यद्यपि गोरिला शरीर, बल, हाथ, पर और छाती आदि में 

मनुष्य को हरा सकता है, किन्तु बुद्धिबल में वह मनुष्य से बहुत कम है, इसी से बह मनुष्य के अधीन हो जाता है'। 
¬ ` (२) तुलनात्मक दृष्टि से मनुष्य की रचना, गर्भपरिवतंन, चट्टानों में मिळे हुए मनुष्य-अवयव और यान्त्रिक 
नियमों से अन्य प्राणियों की भांति इसे भी अपना स्वरूप प्राप्त करना आदि जितनी बातें लिखी गई हैं, इन सबका. 
उत्तर अन्य पशुओं के वर्णन के साथ आ गया है । विकासवाद के लेखक ने स्वयं पाचों शास्त्रीय प्रमाणों में अपनी 
असमर्थंता दिखलाई है । प्रत्येक बिभाग में कल्पना और अनुमान के अतिरिक्त जरा भी परीक्षण से काम नहीं लिया 


गया घौर परिस्थिति से यन्त्रों की भाँति प्राणियों का परिवर्तित होता भी सिद्ध रहीं हुआ, अतः अब यहाँ वही 
बातें फिर लिखना बेकार है । . क 8 र 


मनुष्यक्की उत्पत्ति १५ 


(३) मनुष्य का शरीर भी उन्हीं पदार्थो से बना है, जिनसे अन्य प्राणी बने हैं । उसके मी हे 0 में 
आठ संस्थान हूँ । कोष्ठ और कोष्ठान्तर्गत प्रोटोप्लाज्म भी वेसा ही है और पृष्ठवंशवारी की स्तनवाली श्रेणी में 
उसका स्थान है । इन बातों में से बहुत सी बातों का उत्तर पिछले पृष्ठों में हो चुका है। हमारे यहाँ यह शरीर, 
"क्षिति, जल, पावक, गगन, समीरा । पञ्चरचित यह अधम शरीरा' माना गया है । आठ संस्थान न हों तो वह प्राणी 
ही नहीं कहला सकता । 


हमने पहिले ही कोष्ठ और कोष्ठान्तर्गंत प्रोटोप्लाज्म की असलियत बतला दी है । यहाँ इतना विशेष समझना 
चाहिये कि अमीबा एककोष्ठघारी कहा जाता है । उसके एक ही कोष्ठ में आठों काम होते हैं, पर जब वह एक से दो 
होता है, तो उसी के अन्दर एक दूसरा कोष्ठ तैयार हो जाता है और अलग होने के पहिले तक दोनों कोष्ठ एक ही में 
रहते हैं । ऐसी दशा में उसे एककोष्ठधारी क्‍यों कहा जाता है? इसी तरह कई कोष्ठवाळे प्राणी के प्रत्येक कोष्ठ 
अमीवा की भाँति आठों काम अलग अलग नहीं करते । भिन्न भिन्न कोप्ठों के काम भिन्न सिन्न हो जाते हैं। ऐसी दशा 
में किस आधार से कहा जाता है कि ये कोष्ठ भी अमीबा के ही जैसे कोष्ठ हैं ? अनेक कोष्ठवाले प्राणियों में संभाल 
पाया जाता है और सब कोष्ठों को सँभालनेवाला कोई एक ही कोष्ठ विदित होता है । क्योंकि यदि सब कोष्ठ प्रबन्ध 
करने लगें तो शरीर में अव्यवस्था हो जाय, पर हम शरीरों में व्यवस्था देखते हैं । इससे ज्ञात होता है कि व्यवस्था 
किसी एक ही स्थान में है । तब सब कोष्ठ चेतन हैं ऐसा क्यों कहा जाता है ? कोष्ठों के अन्दर का रस कभी चैतन्य 
का कारण नहीं हो सकता । ज्ञानशक्ति, संयुक्त पदार्थ से उत्पन्न नहीं हो सकती । क्योंकि अनेक संयुक्त चेतन्यों से व्यवस्था 
का विधात होता है । इसी तरह मनुष्य हट्टीवालों में से स्तनधारियों की श्रेणी का भले हो, पर न तो इनमें से किसी 
के संयोग से इसका वंश चलता है, न किसी के साथ आयु मिळती है, न भोग मिलता है और न गर्भवास का समय 
ही मिलता है । ऐसी दशा में उसको पशुओं के साथ पमलाना अन्याय ही प्रतीत होता है । 


संसार में मनुष्य को छोड़कर जितने प्राणी हैं, उन सबके बालों में, पैदा होने से मृत्यु तक, किसी प्रकार का 
परिवर्तन नहीं होता । जो गाय जिस रंग की पंदा होती है, आजीवन उसी रंग की रहती है । यही हाल ऊट, घोड़ा, 
गधा, बैल, भैस, बकरी, भेड़ी आदि का है । बन्दर और वनमनुष्य मी जिस रंग का पदा होता है, आजीवन उसी रंग 
का रहता है, पर मनुष्य के बालों का रंग जिन्दगी भर में चार वार चार तरह का पलटता है । पेदा होते के समय 
सुनहरी रंग, जवानी में काला और वृद्धावस्था में सफेद होता है, तथा अत्यन्त वृद्धावस्था में पिङ्गल हो जाता है । पशुओं 
और मनुष्यों में अन्तर डाळनेवाला यह बाल-परिवर्तेन दोतों को पृथक्‌ किए हुए है। दूसरा अन्तर पानी में तेरते का 
है । जितने पशु हैं, सब पानी में डालते ही तैरने लगते हैं । यहाँ तक कि बन्दर भी तेरने लगता है, पर मनुष्य विना 
तैरना सीखे, तैर नहीं सकता । इनके अतिरिक्त दो पैर पर खड़े होता, बोलता, विचार करना, हँसना, रोता और गाना . 
आदि अनेकों बातें हैं, जो मनुष्य में ही हैं, पशुओं में नहीं । अर्थात्‌ विना शिक्षा के अपने कार्य कर लेना पशुओं में ही 
है, मनुष्यों में नहीं । इससे प्रतीत होता है कि मनुष्य पशु-श्रणी का नहीं है । 


जिस प्रकार पशुओं और मनुष्यों के बीच में अन्तर है, उसी तरह वृक्षों और पशुओं में भी अन्तर है। पशु आड़े 
शरीर के हैं और वृक्ष उलटे शरीर के । अर्थात्‌ वृक्षों के शिर नीचे की ओर हैं। दूसरा अन्तर देखने सुनने आदि अङ्गों 
का है। सबसे बड़ा और विरोधी अन्तर तो दोनों की खुराक का है । वृक्ष जिस दूषित वायु को खाकर जीते हैं, अन्य 
प्राणी उसको खाकर मर जाते हैं । अर्थात्‌ वृक्षों की खुराक प्राणनाशक वायु है और प्राणियों की खुराक प्राणप्रद वायु 
है । वृक्ष प्राणप्रद वायु देते हैं और पशु प्राणनाशक वायु देते हैं । इस तरह से वनस्पति और पशुओं का मी कोई 
शारीरिक अथवा उत्पादक संबंध प्रतीत नहीं होता। ऐसी दशा में न तो मनुष्य पशुश्रे णी का प्रतीत होता हैं और च 
बनस्पति ही पशुश्रेणी की ज्ञात होती है, अतः स्पष्ट है कि विकासवाद इन तीनों को एक बनाने में मारी भूळ करता है । 
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१५६ वेदिक सम्पत्ति 


(४) वानर-कक्षा की जो आठ विशेषताएँ बतलाई गई हैं, वे यथार्थ में वानरों की ही विशेषताएँ नहीं हैं । उनमें 
आधी से अधिक अन्य प्राणियों में मी पाई जाती हैं, परंतु दो चार विशेषताएं जो यथार्थं में वानरों में ही पाई जाती 
हैं, वे स्वयं कह रही हैं कि मनुष्य जाति का वातरों से कुछ वास्ता नहीं है गर्भनाल तो भस के भी लगा रहता है। 
मेगूठों के घूमने से तो वह मनुष्यश्चेणी का नहीं प्रतीत होता । वृक्ष पर तो चिड़ियाँ और कीड़े भी रहते हैं । दोनों प्रकार के 
दाँत तो गाय भैंस आदि के भी होते हैं। दांतों की अन्य पशुओं में मी अलग अलग संख्या होती है । पाँच उंगलियाँ 
तो गिलहरी के भी होती हैं नाखूनों और पंजों का होना ही उसे मनुष्यश्रे णी से अलग करता है । हसली की अस्थियों 
की हृढ़ता और उन्नति से यहाँ कोई सरोकार नहीं दिखता । दो स्तन तो बकरी के मी होते हैं । यहाँ सम और विषम 
दोनों प्रकार के अङ्गों का वर्णन करके मालूम नहीं 'विकासवाद' के लेखक ने क्यों व्यथे विषय को बढ़ाया है! 

(५-६) मनुष्य का सीधे खड़ा होना, मस्तिष्क की बढ़ाई, बोलना और विचार करना, इन चारों का कारण 
मस्तिष्क की वृद्धि बतलाया जाता है । मस्तिष्क की वृद्धि ही मनुष्यता नहीं है। वानरों रौर वनमनुष्यों के मगज के 
हश्य से जो यह कहा जाता है कि बोलने, विचार करने, सोचने और सीधे खड़े होने का कारण केवल मस्तिष्क की 
उन्नति है--उसके कवाय का अधिक स्पष्टपना ही है, यह बात हाल के बैज्ञानिकों ने प्रसिद्ध कर दी है । चींटी को सबने 
देखा है । उसके शिर की खोखली टोपी भी सबने देखी है। उसमें भेजे का नाम नहीं है ! पर चींटी इतनी बुद्धिमाव्‌ 
और प्रबंध करनेवाली है कि विज्ञानवेत्ता, मनुष्य से उतरकर सारे संसार का बंदोबस्त कर सकनेवाला प्राणी चींटी को 
ही बतलाते हैं # इससे यह नहीं पाया जाता कि बड़े और स्पष्ट मस्तिष्क से ही बुद्धि और विचारों में उन्नति होती है । 


(७) वानरों की अनेक जातियाँ हैं ये उसी तरह की जातियाँ हैं, जैसे मांसाहारियों की--कुत्ता, शुगाल, 
भेड़िया, बिल्ली, व्याघ्र, सिह आदि की-बतलाई गई हैं, पर हमने पहिले ही बतला दिया है कि जिनके मेल से वंश 
चले वही जाति है, अन्य नहीं । क्रमविकास दिखलाने के लिये ही ये 'लीमर' और 'मा्मोसेट' आदि प्राणी वानर कहे 
गये हैं, पर लीमर आदि स्वतन्त्र योनियाँ हैं । इनका परस्पर वंश नहीं चलता, इसलिए ये वानर जाति की नहीं । 


(८) चार प्रकार के वनमनुष्य भी वानर-कक्षा के कहें गये हैं, पर उनका बंदरों के साथ बहुत ही थोड़ा मेल 
है । ये अछूग स्वतन्त्र जाति के प्राणौ हैं । इनका एक दूसरे से कुछ वास्ता नहीं है । 


(€) यदि गिवन की मादा मुह घोती है, तो गाय मेंस चाटकर अपने बच्चे को साफ करती हैं और चिड़ियाँ 
बच्चों को दाना लाकर देती हैं । यदि वनमनुष्य दवाकर खून बन्द करता है. तो कुत्ता भी घास खाकर जुल्लाब लेता 
हैँ और हाथी भी दवा करता है । यदि चिपांजी केवल & महीने के बालक की सी बुद्धि रखता है, तो चींटी सारे 
संसार का बन्दोबस्त मनुष्य की तरह कर सकती हैँ, इसलिये वनमनुष्य मनुष्यश्रे णी के नहीं हो सकते । 


x Could the ant have ruled the world ? Lord Avebury has suggested that in the absence 
of man the ant might have become master of the earth. Now here no we find the ability to 
rule so well developed,as in these remarkable insects, which enslave other insects—the aphides 
into their service. The white ants or termites, display an even higher intelligence when the 
eggs are about to be laid by the quit in, biding away the mother for a period. ‘The ants which 


_ might have won the race for mastery if man had not been 


Had the ant combined its balance of experience and specialised instinct with greater 
bodily ‘development, involving. ter responsibilities and opportunities it might, in time, 
haye stood forth as certainly'a cofetitor for the mastery of the earth 


(Hormsworth Popular Science, Vol: T, P. 54-55. + 
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जननेवाले प्राणी का विकास हैं ? अङ्गो का जल्द स्फुटित होना खाद्य, पेय, आचार, व्यवहार और जलवायु पर अवलम्बिति | 


मनुष्यको उत्पत्ति 


(१०) मस्तिष्क की थियरी चींटियों के प्रमाण से नष्ट हो गई है । चींटियों के मस्तिष्क होता ही नहीं । यदि | 
मानना ही पड़े कि उनके मस्तिष्क होता है तो यह तो प्रत्यक्ष ही है कि वनमनुष्य (चिपांजी) के मस्तिष्क से बहुत 
छोटा होता है । जब चींटी विना मस्तिष्क के सब काम करती है, तब मनुष्य सारा काम चौड़े मगज के ही कारण 
करता है, यह ठीक नहीं, अतः वनमनुष्य के मगज की तुलना दोनों को एक नहीं कर सकती । विकासवाद के लेखक 
ने खुद ही मनुष्य और पशु में अन्तर माना हैं *। 

(११) चौषाये से जब दो पाँव का होकर मनुष्य खड़ा हुआ तो आँत उतरने लगी । यदि ऐसा होता तो यह 
प्राणी इस डर से कभी खड़ा ही न होता । करोड़ों वर्ष के बाद भी यदि मनुष्य की आँत खड़े होने के कारण उतरती ध 
तो उस समय जब यह चौपाये से दो पैरवाला होकर खड़ा हुआ होगा तो उस समय के समस्त द्विपाद प्राणी आत की 
बीमारी से आक्रान्त हो गये होंगे । यदि वास्तव में ऐसा होता तो कहना चाहिये कि कोई भी मनुष्य कमी खड़े होने की 
हिम्मत ही न करता । बात तो श्रसल यह है कि यह रोग मनुष्य को इसलिए होता है कि वह खाने में बड़ा पेटू है । पशु 
इच्छा न होने पर नहीं खाते, किन्तु यह पेट भरा रहने पर भी खा लेता है। इसी से इसको यह बीमारी होती है । सर्वमान्य 
डॉक्टर लुई कुन्हे अपनी पुस्तक "यू सायन्स ऑफ हीलिग' के भाग २, पृष्ठ ६६६ में लिखते हैं कि 'आंत के उतरने का 
कारण पेडू के भीतर विकारी द्रव्य के बो की खिचावट है। आमाशय की झिल्ली के उन स्थानों में जहाँ जरा सी भी रुका- 
बट मिल जाती है, अँतड़ियाँ अत्यन्त अन्तरीय दवाव के कारण छेद कर देती हैं और बाहर निकल आती हैं। भिन्न भिन्न 
पुरुषों की झिल्ली के फटने के स्थान भिन्न भिन्न होते हैं, परन्तु कारण सदैव एक ही होता है, इसलिए इस रोग को 
कारण चोट, गिर पड़ना अथवा कोई और बतलाना भूल है । अन्य कारणों से भी झिल्ली फट सकती है, परंतु आँत 
उतरने का कारण चोट आदि नहीं है । मेरी चिकिस्सारीति का सेवन करने से और इसके द्वारा विकारी द्रव्य को शरीर से 
निकाल देने से इस प्रकार के छिद्र आराम हो जाते हैं । प्रत्येक रोगी की भिल्ली भिन्न भिन्न स्थान से फटती है । इसका 
कोई दूसरा कारण नहीं हैं ।” जब कुन्हे की तरकीव से झिल्ली की छीरें आराम हो जाती हैं, तब चोपाये से द्विपाद होने- 
चाली बात सिवा बच्चों के खेल के और कुछ भी दम नहीं रखती । 


महितष्क के कम ज्यादा परिणाम का सिद्धान्त चींटियों ने नष्ट कर दिया है । मनुष्य के साथ किसी प्राणी की तुलना 
में मस्तिष्क की बात कुछ मूल्य नहीं रखती । हाथ पेरों की समता का भी कुछ मूल्य नहीं । कहने को हाथ कह लीजिये, पर 
जब वे चलने का, दौड़ने का काम देते हैं, तो उनका नाम हाथ नहीं हो सकता । वे पैर ही हैं । जब तक वनमनुष्य दो 
वैर पर सीघे खड़े होकर चलने न लगें तब तक वे चतुष्पाद ही कहलावेंगे । ऐसी दशा में पैर को हाथ बतलाना उचित 
नहीं । मनुष्य के हाथ, हाथ हैं, पर वनमनुष्य के हाथ, पर हैं, अतएव हाथ के साथ पैरों की कोई तुलना नहीं हो सकती । 
बन्दर पैर से भी चीजें उठा सकते हैं और एक जंगली खी भी पैरों से उठा सकती है। इससे यह सिद्ध नहीं होता कि 
यह वन्दरों की निशानी है। अभ्यास करने से तो बाजीगर आँख से पैसा उठा लेते हैं और भानमती पानी के अन्दर 
मुह डालकर जीम से नथ में मोती पिरो देती हैं। क्या आप ये बातें बन्दरों में दिखला सकते हैँ ? अच्छे पहलवान पैर 
से दांव करते हैं । सरकसवाले पैर से अद्भुत अद्भुत काम करते हैं तो क्या ये सब बन्दरों के ही चिल्ल हैं ? _ 

इसी तरह अक्लडाढ़ की बात है । जगली लोगों में यदि यह शीघ्र निकलती है तो उनके बन्दर से विकसित 
होने की दलील यह भी नहीं है । वेश्याओं की लड़कियों के स्तन बहुत जल्द निकल आते हैं तो क्या वे किसी शीघ्र _ 


# शरीररचना और स्वभाव आदि में मनुष्य और अन्य पशुओं की समानता है। .तिस पर मी न ङ्न लर समान आदि से मुम मोर आम पडो की संमालता है। तिम पर मी इसका सी 


नहीं समझता चाहिए कि उनमें कोई अन्तर नहीं और मनुष्य तथा वातर सब अंशों में परस्पर सहश हैं। यह 
असंगत और वास्तविक अवस्था की अशुद्ध कल्पना देनेवाला है । (विंकासवाद पृ० २२३) 


१५८ वेदिक सम्पत्ति 


है । हमारा विश्वास है कि जंगली मनुष्यों में अबलडाढ़ कच्चे अन्न ओर कच्चे मांस के खाने से ही शीघ्र निकलती है 
और इसीलिए वह बड़ी भी होती है। किसी किसी के शरीर पर बालों की अधिकता का कारण गभे में पुरुष शक्ति की 
अधिकता है । जब कभी गर्भ में यह शक्ति उचित परिमाण से कम या ज्यादा दाखिल होती है, तभी सन्तान के रोमों पर 
असर होता है | पुरुषशक्ति अधिक होने से कभी कभी स्त्रियों में मी डाढ़ी मूछ निकल आते हैं और कभी कभी न्यून होने 
से पुरुषों में भी डाड़ी मुंछ का अभाव हो जाता है। रोम, बाल, हड्डियाँ और स्नायु आदि कठिन पदार्थ पितृशक्ति से ही 
उत्पन्न होते हैं, इसलिए किसी किसी में बाल अधिक देखकर बन्दरों के बालों का अनुमान न करना चाहिए। यदि 
अधिक बाल वानरों का चिल्ल है तो जिन पुरुषों के मू छ डाढ़ी नहीं होती और जिन स्त्रियों के होती हैं, वे किसका 
विकास हैं? कया ऐसे बन्दर कभी किसी ने देखे हैं, जिनके दाढ़ी के पास स्त्रियों की भाँति बाल बिलकुल न हों । रहा 
बंश-परम्परा से बालों का होना, वह तो सहज ही सिद्ध है। जब एकबार सन्तान के बाल निकल आये तो बे धीरे धीरे 
दश पाँच पीढ़ी के बाद ही जाते हैं। जापान के एन्यू लोगों की सम्तान में अब बाल कम हो रहे हैं, इसलिए बालों 
की तुलना से मनुष्य-वानर कक्षा का सिद्ध नहीं होता । 

(१२) अङ्गों को हिला न सकता इस बात की दलील नहीं है कि अब वे अङ्क निकम्मे हो गये हैं। निकम्मे क्‍यों 
हुए ? क्या पीठ में मखी, ससे और मच्छर आदि उड़ाने की अब जरूरत नहीं है ? यदि कहो कि अब इन के उड़ाने के 
लिए दूसरे साघन हो गये हैं तो आँख, भौं, बाळ, ओठ और मस्तिष्क सिकोड़ने, हिलाने की ताकत क्यों बनी हुई है ? 
इनकी ताकत तो सबसे पहिले ही चली जानी चाहिये थी । क्योंकि हाथ का साधन इनके समीप ही प्राप्त है। बात तो 
असल यह है कि परमात्मा ने जिस प्रकार के भोग भोगने के लिए जिसका जसा शरीर बनाया है, उसमें उसी प्रकार के 
अवयव और शक्ति नियुक्त की है । गाल, भौं, मस्तक और ओठ का फड़काना, नचाना यदि बन्द हो जाता तो नाटक 
ओर तृत्यकारों का भाव केसे समझ में आता ? तथा दो अपरिचित भाषावालों का परस्पर परिचय ओर संवाद कंसे 
जारी होता ? सूघकर पहिचानने की शक्ति सभी मनुष्यों में है । अनेक प्रकार के इत्र, अनेक प्रकार के फूलों की गन्धों 
के भेद, मल, मूत्र ओर पसीना आ।ंद वासों का अन्तर और घी, तेल की बु का फर्क प्रायः सभी जानते हैं, परन्तु 


अभ्यास के कारण इत्र बेंचनेवाला सू घकर इत्रों के भेद जितनी जल्दी बतला सकता है, उतनी जल्दी ब्योरे के साथ 
हर एक आदमी नहीं बतला सकता । 


इन्र बेंचनेबाले इत्रों के पहिचाननेवालों को बहुत बड़ा श्रमीर समते हैं । वे कहते हैं कि अमुक नवाब साहब 
. अच्छे सू घनेवाले हैं । जिस प्रकार अभ्यास से गानेवाले स्वरों के भेदों को जानते हैं, जिस प्रकार उनको स्वरों के जरा जरा 
से भेद बहुत स्थुल सुनाई पड़ते हैं, उसी तरह सर्वेताघारण को वैसे भेद सुनाई नहीं पड़ते । इसी तरह सूघने की भी 
बात है । जङ्गली और बेपढ़ेलिखे लोग प्राय: स्मरण से अधिक काम लेते हैँ, इसलिए वह शक्ति उनकी बलवान हो 
जाती है, पर इसका यह अर्थ नहीं है कि ये उनके पुरवेजातियों के चिह्न हैं । राजपूताने में पदचिक्त पहिचातनेवाले 
ऐसे ऐसे आदमी हे कि बहुत शीघ्र दूसरे के पंर के चिह्न को पहिचानकर चोरों का पता लगा लेते हैं, परन्तु बत- 
लाइये तो सही कि यह उनका अभ्यास किस पूर्व जाति का अवशिष्ट है ? रोएँ खड़े कर सकना मनुष्य को आवश्यक 
नहीं । क्योंकि वह रोमवाला प्राणी नहीं है, परन्तु सच्ची मनुष्यता के समय-हरषं, आनन्द के समय-उसके रोमांच 
होता है, इसलिए रोमांच करनेवाली नसें कमजोर नहीं कही जा सकतीं । कमजोर चीज - एक बार भी काम नहीं 
देती । हूटा हुआ हाथ यदि एक बार भी काम दे दे तो उसे हूटा नहीं कहा जा सकता, पर ये रोमांचवाली नसे 
कमजोर नहीं हुई। न ये अपने समय में रोज अनेकों बार काम देती हैं । हाँ, उन पर काढू नहीं है । काबू तो हृदय 
पर भी नहीं हूँ । कोई उसे ठहरा नहीं सकता, किन्तु वह अपने ढंग से अपना काम किए- जाता. हें। कया कोई उसे-- 
कमजोर कह सकता हैं ? कोई नहीं । जब हृदय कमजोर नहीं है तो रोमांचवाली तसे क्योंकर कमजोर समझी जा 
सकती हैं ? रोमांच मनुष्य का ही गुण है यह अन्य पशुओं को प्रास नहीं हैं, इसलिए इसकी औरों के साथ तुलनां 
- नहीं हो सकती । कि जन 2 RM एप के पटक 7: 
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(१३) Vermiform Appendix नाम की थैली तो बिलकुल ही फलों की गुठली को न खाने की घमकी 
देने के लिए है । मनुष्य फलाहारी प्राणी है । फलों में वेर, छुहारे, आम, जामुन और अन्य अनेकों फलों में गुठलियाँ 
होती हैं, इसलिए प्राय: लोग बच्चों को उक्त फलों को खाते समय घमका देते हैं कि खबरदार गुठली न खाना नहीं तो 
पेट में दरख्त पंदा हो जायगा । इसका यही मतलब है कि गुठली न खाई जाय । गुठली में यदि हानि का डर न होता 
तो गुठली खाने में आदमी सावधान न रहता । नतीजा यह होता कि गुठलियों की कठोरता से पाचनशक्ति नष्ट हो 
जाती और मनुष्य शीघ्र ही मर जाता, अतएव मनुष्य में यह थैली इसी धमकी के लिए है। क्योंकि मनुष्य फलाहारी 
है, गुठली खा जाना उसके लिए सम्भव है । गर्भे में सारा शरीर बालों से छा जाने का मतलब यह नहीं है कि मनुष्यं 
गर्भे में अपने पूर्वरूप वानर का हृश्य दिखा रहा है । गर्भपरिवर्तन का यदि मतलब केवल हृश्य दिखलाने का ही हो, 
तब तो यह प्रश्‍न लाजिम आता है कि सबसे प्रथम एक सेल का आदिप्राणी भ्रमीबा अपनी उत्पत्ति से किसका हए्य 
दिखा रहा है? इसलिए गर्भ में बालों का कोई दूसरा ही प्रयोजन होना चाहिए । गर्भ में छः महीने के बाद बच्चे की 
खाल बाहर आने के योग्य होने लगती है। क्योंकि सात सात महीने में अनेक बच्चे पैदा होते हैं और पूर्ण आयु 
तंक जीते हैं, इसलिए उस खाल की जरायु में भरे हुए गन्दे पानी से रक्षा करने के लिए ही गर्म में बालों का 
आयोजन होता है । क्योंकि बालों में पानी पेवस्त नहीं होता । 

रही मनुष्य के बालों के साथ वानरों के बालों की तुलना, वह किसी प्रकार नहीं हो सकती । बताइये तो सही, 
किस वानर के शिर पर चार-चार फीट लंबे बाल होते हैं ? बताइए तो, किस वानर की डाढ़ी एक एक गज लम्बी 
होती है ? हमने चार फीट लम्बे शिर के और तीन फीट लम्बी डाढ़ी के वाल कई स्त्रीं पुरुषों के देखे हैं । संसार में 
कोई प्राणी इस प्रकार के बाल नहीं रखता । तब कैसे कहा जा सकता है कि मनुष्य के वालों-रोमों-की तुलना बन्दरों 
के रोमों के साथ हो सकती है ? मनुष्य का बच्चा जो साल भर तक रस्सी पकड़कर लटकने की शक्ति रखता है 
इसका कारण यह नहीं है कि माँ के पेट में बन्दरों के बच्चे चिपक रहते हैं, इसलिए मनुष्य के बच्चों में मी यह 
शक्ति है, प्रत्युत इस शक्ति और अभ्यास का कारण बच्चे की मुट्टी का बवा रहना है । बच्चा गर्भ में मुट्टी बाघे ही 
रहता है। इसका कारण यह है करि यदि मुट्ठी खुली रहे तो डर है कि वह पेट की कोई चीज पकड़ ले और पेदा 


होते समय मुश्किल पड़े । परमात्मा ने हर वात का प्रबन्ध बड़ी बुद्धिमत्ता से किया है; पर मनुष्य अपने अधूरे ज्ञान 
में ऐसा मतवाला हो रहा है कि वह कुछ का कुछ समझा करता है । 


(१४) मनुष्यों की यह पूँछ पूँछ नहीं है । ग्रंथकार स्वयं कहते हैं कि इसमें हड्डी नहीं होती, केवळ मांस और 
नसें होती हैं' । यह तो बढ़ा हुआ उस स्थात का मांस है । जिस प्रकार अमेरिका की अमेजन नदी के किनारे रहते 
वाले मनुष्यों के ओठ एक एक फुट लम्बे होते हैं, & उसी प्रकार इन मनुष्यों के उप्त स्थान की खाल मी बढ़ी हुई 
होती है, पर जिस प्रकार उक्त अमेरिकन, हाथी का विकास नहीं माने जाते उसी तरह ये भी बन्दरों का विकास 
नहीं हो सकते । दूसरी बात यह है कि मनुष्य वतमनुष्य का विकास है और वतमनुष्य के पूँछ होती नहीं । तब 
मनुष्य में पूंछ कहाँ से आई ? खासकर ऐसी दशा में जब वनमनुष्य और मनुष्य के बीच में एक और नरवातर 
(2९००३7) भी माना जाता है | गया.जिले में फीलपाँव, फैजाबाद में अण्डवृद्धि ओऔरजगन्नायपुरी की ओर घेघ 
बहुत बढ़ता है । मारवाड़ में पेट सी बढ़ता है । इसी तरह अफरीका के मनुष्यों के ओठ मी मोटे होते हैं, पर इन 
सब में ये नये अङ्ग नहीं फूट रहे:। उक्त फीलपाँव आदि को रोग कहते हैं, पर उसमें रोग की कोई बात नहीं है । 


नतो उसमें दद है, न पीड़ा है और न मौत का भय है । हमारे कहने का मतलब यह है कि स्यानविशेष में होने के 
कारण इस मांसगत वृद्धि को--रोगसहश विशेषांग को पूछ कहना उचित नहीं है । _ 


(१५) जावाद्वीप में जो खोपड़ी मिली है, वह किसी बालक की होगी या फ्रीनालोजी के मत से मुर्ख की । _ 
छुपतजन्तुशास्त्रानुसार जिस प्रकार शशक जैसे घोड़ों का आविष्कार असत्य ठहरा है, उसी प्रकार इन खोषडियों ओर | 
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१६० बेदिक सम्पत्ति 


अवयवों की बात है । बिकासवाद के लेखक पृ० २५५ में उसके विरुद्ध खुद ही कहते हैं कि “वर्तमान मनुष्य और 
बतमनुष्य के पूर्णतया बीच की कड़ी के अन्वेषण की आशा रखना व्यर्थ है” । जब यह हाल है, तब खोपड़ी का जिक्र 
करने ही की कया जरूरत थी ? 

(१६) जिन तत्त्वों से मनुष्य बता है, उन्हीं से पशु बने हैं । मांस खून उन में भी है! अन्न ही वे मी खाते हैं। 
जब सभी पञ्चरचित हैं, तब फिर लीख, रोग, ओषधि, नशा आदि यदि दोनों में एक समान ही प्रभाव करते हैं 
तो इसमें ताज्जुब क्या है ? कया इस समानता से मनुष्य पशु और पशु मनुष्य हो गये? हम पहिले ही लिख 
आये हैं कि मनुष्य बालों का रंग बदलने से और पशु पानी में तरने से एक जाति का सिद्ध नहीं होता । 

(१७) विकासवाद के अनुसार अनेक स्तनों की स्त्रियों से निश्चित होता है कि मनुष्य पिछली पीढ़ियों में 
स्याही, चुहिया, गिलहरी, बिल्ली और रींछ होकर मनुष्यरूप में आया है, किन्तु हमने अभी अमेरिका के लम्बे 
ओठवालों का हाल लिखा है, जो हाथी की बनावट के कहे जा सकते हैं तो क्या मनुष्य हाथीश्रेणी की योतनियों में 
भी होकर आया है ? अफरीका के बुशमेन बहुत दूर तक अंधेरे में देखते हैं ओर दौड़कर अपना शिकार भी पकड़ 
हेते हैं, तो क्या मनुष्य, गौध, उल्लू, सरपं और घोड़े की योनियों में होकर आया है ? उसके पूँछ भी पाई जाती है 
तो क्या वह कृत्ता, बिल्ली, ऊंट, वानर आदि समस्त पूंछवाली योनियों में होकर आया है ? यदि मनुष्य में किसी 
अन्य प्राणी के से लक्षण इस बात का प्रमाण हैं कि वह उन प्राणियों में होकर आया है तो संसार भर के आदमियों 
में यदि ऐसे गुण बारीकी से ढूँढे जायें तो दुनिया की ऐसी एक भी योनि न निकलेगी जिसके लक्षण मनुष्य में न 
पाये जायें । ऐसी दशा में क्या विकास इस बात को मात लेगा कि मनुष्य संसार की समस्त योतियों में होकर 
आया है ? यदि ऐसा हो तो समझना चाहिये कि हैकछ, हृवसले की २१ श्रेणियों की बात असत्य है । अर्थात्‌ मनुष्य 
किन्ही विशेष योनियों से ही सम्बन्ध नहीं रखता, प्रत्युत संसार भर की योनियों से सम्बन्ध रखता है । 


बिकासवाद अपनी जिद से चाहे यह न माने, पर विना ऐसा माने मनुष्य का समस्त प्राणियों के साथ जो मेल 
दिखता है, उसकी सङ्गति नहीं लग सक्ती । हिन्दू शास्त तो यही कहते हैं कि मनुष्य संसार की समस्त योनियों में 
होकर आया है--वह ५४ लक्ष योनियों के बाद उत्पन्न हुआ है | वे कहते हैं कि पैदा होते ही दूध पीने की प्रवृत्ति, 
हषं, शोक और भय का संचार उसके अनेकों जन्मों की सूचना है । पैदा होने के दिन ही जब चिह्न पूवेजन्म के पाये 
जाते हैं तो गर्भवास के समय में भी उसके जन्मजम्मान्तरों के संस्कार उदय होते ही रहते होंगे । कहा नहीं जा 
सकता कि किस समय किस पूजनम की किस योनि के संस्कार उदय हो उठें । जिस प्रकार गर्भस्थ प्राणी के तिज 
संस्कार उदय होकर उसकी बनावट में अन्तर पैदा कर सकते हैं, उसी तरह सगर्भा माता के विचार और व्यवहार 
भी गर्भस्थ पर अनेक प्रकार के प्रभाव डाला करते हैं । सुता जाता है कि जिस देश की स्त्रियों में यह रिवाज हैं कि 
गमिणी यदि ग्रहण पड़ने के समय पानी में पैर डालकर न बठे तो उसके गर्म से बच्चा लूला लंगड़ा पैदा होता है, 
वहाँ कभी कभी ऐसा ही हो जाता हूँ, पर जहाँ इन बातों के संस्कार नहीं हैं वहाँ ऐसा नहीं होता । माता के 
प्रभाव के अतिरिक्त देशकाल, जलवायु और अकाल, सुकाल, का मी असर गर्भस्थ पर पड़ता हैँ । वज्ञपात, युद्ध और 
अग्तिकांडों का भी असर होता है । इस प्रकार से (१ ) गर्भस्थ के संस्कार, (२) माता के विचार तथा व्यवहार 
और (३) देश की परिस्थिति में विशेषता उत्पन्न हो जाने तथा (४) गर्भेस्थापन के समय अनेक वीर्यकणों के 
परस्पर मिल जाने से गर्भस्थ में विकृतरू्पता उत्पन्न हो जाती है, परन्तु इस विक्कतरूपता के विषय में बिकासवाद 


कहता है कि मनुष्यों के ये विक्त चिह्व्‌-विशिष्टावशिष्ट अद्ध---उत्त पिछली जातियों के चिह्न हैं, जिनसे मनुष्य 
विकसित हुआ हूं । 


विकास के इस आरोप के विरुद्ध सृष्टि ते कुछ बातें ऐसी प्रकट करके दिखला दी हैं, कि जिनके सामने आते ही 
विकासवाद सदा के लिए अस्त हो जाता है। नरों के स्तन, अजा के गलस्तन, अश्व के स्तनों का अभाव, मेढ़े के 
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सींग और मनुष्य की छठी उंगली ने विकासवाद के विशिष्टरावशिष्ट अङ्गो की मिथ्या कल्पना का अन्त कर दिया है। बैल, 
भैंसा, बकरा, हाथी, ऊंट, सिह, कुत्ता, वानर और पुरुषों में स्तन कब, क्‍यों और केसे उत्पन्न हुए और घोड़ों के क्यों 
उत्पन्न नहीं हुए ? बकरी के गले में स्तन क्यों होते है? मेट़े के सींग कहाँ से आ गये ? ओर मनुष्य के छठी उंगली 
क्यों होती है ? इन सब प्रश्नों का विकासवाद के पास कोई उत्तर नहीं है। जब से सृष्टि आरम्म हुई--जब से: 
अमीबा हुआ--तब से ही स्त्री-पुरुप-तर मादा अळग नहीं थे । अमीबा अकेला ही नर मादा का काम देता था, 
परन्तु कुछ ही पीढ़ियों के बाद मसा, मवखी, लीख और जुओं की उत्पत्ति के साथ ही नर और मादा का भेद हो 
गया, किन्तु स्तनों की उत्पत्ति नहीं हुई । इन कीड़ों के बाद जोड़वालों, बिन हड्डीवालों की सृष्टि हुई, तब भी स्तत 
नहीं हुए । जोड़वालों के बाद मत्स्य, मण्डूक और सर्पणशीलों की उत्पत्ति हुई, पर अब भी स्तनों की उत्पत्ति नहीं हुई ॥ 

इनके बाद पक्षियों का नम्बर आया, परन्तु पक्षियों में भी स्तनों का अमाव ही रहा । हाँ, सब से प्रथम चम5 
गीदड़ में स्तनों का प्रादुर्भाव दिखलाई पड़ने लगा । यहीं से स्तनघारियों का सिलसिला शुरू हुआ | अब तक बिता 
स्तनों के ही, बच्चों की परवरिश का काम चलता रहा और किसी प्रकार की कोई हानि नहीं हुई । नर-मादा का 
भेद हुए भी लाखों पीढ़ियाँ गुजर गई और सन्तति होते तथा उसकी परवरिश होते मी लाखों पीढ़ियाँ गुजर गई, 
पर अब तक किसी प्राणी के स्तन नहीं हुए । अब प्रश्‍न होता हैँ कि चमगीदड़ के स्तन क्‍यों हुए ? पहिले तो मादा 
में ही स्तनों की उत्पत्ति का कारण बतलाना विकासवाद के लिए आफत है, फिर नरों में स्तनों के प्रादूर्भाव का 
कारण बताना तो उसके लिए दूनी आफत की चीज है । यह आफत और भी अधिक बढ़ जाती है, जब घोड़े में 
स्तनों का बिलकुल ही अभाव देखा जाता है । इसी तरह यह आफत और मी अविक भयङ्कर रूप धारण करती है, 
जब अजा के गलस्तनों का प्रादुर्भाव सामने आता है । क्योंकि नरमादा की पृथवता स्तनघारियों के पूर्व ही पक्षियों 
और सर्पणशील तथा मण्डुक, मत्स्य और जोड़वाले कीड़ों के पूर्वं ही हो चुकी थी; इसलिए कोई यह नहीं कह सकता 
कि नरमादा में स्तनों की उत्पत्ति तब की है, जब नरमादा में भेद ही नहीं हुआ था । हम देख रहे हैं कि नरमादा' 
का भेद हो जाने के लाखों करोड़ों वर्ष बाद स्तनधारियों की उत्पत्ति हुई है ॥ तब आक्रमणपूर्वेक प्रबलता से प्रशत 
उत्पन्न होता है कि नरों के स्तन किस पिछली योनि के अवशिष्टांग हैं ? और यदि अवशिष्टांग हैं तो फिर वे घोड़ों के 
क्यों नहीं होते ? यदि कहा जाय कि ये विशिष्टांग हैं-तये निकल रहे हैं-तो प्रश्‍न यह्‌ है कि इनका उपयोग क्या है ? 
थे किस प्रयोजन के लिए हैं ? और वह प्रयोजन घोड़े के लिए क्‍यों नहीं है ? इसी तरह अजा-गलस्तच, मनुष्य कीः 
छठी उंगली और मेढ़े के सींगों की भी उत्पत्ति का कारण अज्ञात ही है । बकरी के गले में जो स्तन होते हैं, वे भी 
किसी प्राणी के अवशिष्टांग प्रतीत नहीं होते । क्योंकि ये बकरी के सिवा और किसी प्राणी में नहीं होते । ये विशिष्टांग 
भी प्रतीत नहीं होते । क्योंकि वंशपरम्परा में इनका अस्तित्व नहीं देखा जाता । 

यही हाल मनुष्य की छठी उँगली का है। प्राणिसमुह के समस्त वर्गों, श्रे णियों, कक्षाओं और जाति-उपजातियों 
में, अमीबा से लेकर मनुष्य-पर्यन्त एक भी प्राणी न कभी ऐसा हुआ और न इस समय है, जिसके छै उंगलियों के 
अस्तित्व की कल्पना की जा सके । ऐसी दशा में छठी उंगली किसी प्राणी का अवशिष्टांग नहीं कही जा सकती । बहू 
विशिष्ठांग भी नहीं कही -जा सकती, क्योंकि वह वंशपरम्परा से आगे नहीं चलती । देखा जाता है कि यदि माता के 
छै उंगली हैं तो पुत्र के नहीं हैं । इसी तरह माता, पिता, पितामह आदि के नहीं हैं, पर सन्तान के हैं । ऐसी दशा. 
में यह तो कहा ही नहीं जा सकता, कि छठी उंगली का बिकास हो रहा है और न यही कहा जा सकता है कि यह 
पिछली जातियों का चिल्ल हैं। तब कया विकासवाद इसकी उत्पत्ति का कोई कारण बतछा सकता है ?. > 

इसी तरह मेष--मेंढे के सींगों की उत्पत्ति बतलाना भी कठिन है । क्योंकि मेढों में झी सींग चंशपरम्परा 
से नहीं होते.। ये कमी कहीं अकस्मात्‌ हो जाते हैं । संभव है विकासवादी इनको किसी सींगबाळी पूर्वे जातिका 
अवश्ष्टांग कह दें, परन्तु इसमें कुछ भी सार नहीं है ।. जब नरों के स्तन-और मनुष्यों की छठी-उंगली : 
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की कल्पना का खण्डन प्रबलता से कर रही है, तब अवशिष्टांगों की बात पर कोई केसे घिश्वास कर सकता है? 
विकासवाद इन अङ्गों की उत्पत्ति के कारणों को बतला ही नहीं सकता । उसके पास कोई जवाब नहीं है, इसका 
जो जवाब है, वह आस्तिकों का ही है, जो हम ऊपर लिख आये हैं, गर्मवास में प्राणी के विचाइ, माता के व्यवहार, 
जलवायु का प्रमाव और वीर्येकणों का संयोग ही प्राणियों में विकृत अङ्गता उत्पन्न कर देता है । अपवाद को छोड़कर 
प्रायः मनुष्य में ही विकृत अङ्ग उत्पन्न होते हैं, अन्य प्राणियों में अन्य प्राणियों के चिह्न उद्भूत नहीं होते । 
जिस प्रकार मनुष्यों में आठ या दस स्तन और पूँछ भादि के चिह्न देखे जाते हैं, वैसे पशुओं में किसी अन्य 
पशु के चिह्न नहीं देखे जाते । वानरों में कभी आठ दश स्तन नहीं देखे गये । न एक साथ एक से अधिक बच्चे ही 
उत्पन्न होते देखे गये हैं। यद्यपि वे मनुष्यों की अपेक्षा अनेक स्तन और एक साथ अनेक संतान उत्पन्न करनेवाले पशुओं 
के अधिक निकट है । वानरों के एक साथ अधिक बच्चे हो ही नहीं सकते, क्योंकि वे तो बच्चे को छाती में चिपटाये 
रहते हैँ । यदि दूसरा भी बच्चा पैदा हो जाय तो उसकी परवरिश ही नहीं हो सकती, परन्तु मनुष्य के अनेक स्तन 
और अनेक बच्चे एक साथ होते हुए देखे गये हैं | ऐसी दशा में न तो वानर ही अन्य पशुओं का विक्रास सिद्ध होता 
है ओर न मनुष्य ही वानरों से विकसित हुआ कहा जा सकता है और न यही कहा जा सकता है, कि मनुष्यों के 
अनेक स्तन पूर्वजातियों के अवशिष्टांग हैं । मनुष्यों में इस प्रकार के अंगों की उत्पत्ति का कारण उसकी मानसिक 
शक्ति की विशेष उन्नति ही है । इसी उन्नति के कारण जिस प्रकार वह उत्पन्न होने के दिन ही हषं, शोक और भय 
प्रदर्शित करता है, उसी प्रकार गर्मावस्था में भी स्वप्नवत्‌ अनेक योनियों के संस्कारों का स्मरण करता रहता है। 
ये संस्कार माता के किन्हीं विशेष विचारों और व्यवहारों तथा जलवायु, देशकाल आदि परिस्थिति के किसी विशे 
योग को पाकर उसके शरीर में चौरासी लक्ष योनि में से किसी योनि का कोई अङ्ग उत्पन्न कर देते हैं, परन्तु पशुओं 
की मानसिक शक्ति इतनी प्रबल नहीं होती, इसलिए उनको अपनी पुर्वे योनियों का स्मरणसंस्कार न होने से अङ्गों 
में किसी अन्य योनि के अंगों के चिल्ल नहीं उत्पन्न होते । यह आध्यात्मिक सिद्धान्त है । इसी का पोषक भौतिक 
सिद्धान्त मी है । भौतिक सिद्धान्तानुसार अनेक वीर्यकणों में से जब दो कण एक में मिल जाते हैं, तब ही विशिष्टांगों 
की उत्पत्ति हती है, इसलिए हम यहाँ इसका भी विचार कर लेना चाहते हैं । 
कहने की आवश्यकता नहीं, कि मनुष्य का वीयं छोटे छोटे असंख्य दातों से बना होता है । वीर्य का प्रत्येक 
दाना एक एक शरीर का बीज है। स्त्री के गर्भ में ये दाने जाते हैं, पर अनेक कारणों से प्रायः सभी घिसकर-- 
गलकर--नष्ट हो जाते हैं । एकाघ ही बच पाता है। कभी कभी एक से अधिक दो चार मी बच जाते हैं और उतने 
ही बच्चे पेदा होते हैं । अपबादरूप से कमी घिसे हुए नष्टप्राय दानों के कोई अंश, समूचे दाने में आ जुड़ते हैं और 
मूल अङ्क के साथ ही बढ़ने रूगते हैं । यही जुड़े हुए अंश कभी छठी उंगली के रूप में, कभी अनेक स्तनों के रूप में, 
कभी पूंछ के रूप में ओर कभी मस्से आदि के रूप में दिखलाई पड़ते हैं। इसी तरह मेढे के सींग मी होते हैं। भेड़ पर 
कभी कमी बकरा चढ जाता है और उसका वीयं गर्माशय में गिर जाता है। उसी दिन मेढा भी संयोग करता है 
और गर्भ स्थिर हो जाता है। बकरे के वीर्य में सींगों का उपादान होता ही है। यही अंश गर्भस्थ के शिर में खिचकर 
जब जुड़ जाता है तो मेढ़े के भी सींग हो जाते हैं। यहाँ संसार में देखते हैं कि एक प्राणी के अङ्क दूसरे प्राणी के 
शरीर में लग जाते हैं । पाँच पेर की गाय जिसने देखी है श्रौर उसके बनाने की विधि जो जानता है, उससे छिपा 
नहीं है कि पाँचवाँ पैर दूसरी गाय का है और काटकर दूसरी में लगाया गया है । अभी मुम्बई में हमने इसी प्रकार 
से बना हुआ एक सींगधारी सीदी देखा था । विलायत में श्राजकल इस प्रकार के अनेक नमूने देखे जाते हैं---अन्य 
प्राणी के अङ्ग अन्य प्राणी में जोड़े जाते हैं । जिस प्रकार यहाँ, एक शरीर में दूसरे शरीर के अङ्ग जुड़ जाते हैं, उसी 
तरह गर्भ में भी जुड़ जाते हैं । र So - 
थस्टँनु नामी विद्वान अपनी 'वैवाहिक विज्ञान! नामी पुस्तक में लिखता है कि 'संगर्भा गाय साँड को कभी अपने 
पास नहीं आने देती । इतने पर भी यदि साँड इस पर अत्याचार कर ही ले तो जो बच्चा पैदा होगा, वह तीन अथवा 
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पाँच पाँव का, दो पूँछ अथवा दो शिर का होगा” | हिन्दी बंगवासी' की १७ माचे सनु १ ३२४ की संख्या में एक 
ख़बर प्रकाशित हुई थी कि 'सविया की राजधानी बेलग्रेड के अस्पताल में २२ वर्ष के नवयुवक (पुरुष) के पेट से 
दो बच्चे निकाले गये हैं। इस घटना के कारणों पर विचार करते हुए वैज्ञानिकों ने अनुमान किया है कि जिस 
समय यह युवक अपनी माँ के पेट में था, उस समय पेट में दो बच्चे और थे । किसी प्रकार वे दोनों इसके पेट में 
समा गये' । विकासवाद के लेखक पृ० १२३ में स्वयं लिखते हैं कि 'कइयों ने देखा होगा कि जिस वर्ष अकाल 
पड़ता है, उस वर्ष न केवल वृक्षों की वृद्धि रक जाती है, अपितु वृक्षों पर नये नये विचित्र अवयव फूट निकलते हैं! । 
इन प्रमाणों से यही सिद्ध होता है कि देशकाल की परिस्थिति और गर्भदशा में अङ्गांशों के एक दूसरे में जुड़ जाने 
से विशिष्टांगों का प्रादुर्माव हो जाता है, पर स्मरण रखना चाहिए कि इन नवजात विकृत अंगों की वंशपरम्परा 
नहीं चलती, इसलिए ये अपवाद के अतिरिक्त और कुछ नहीं हैं । जिस प्रकार छठी उंगली, नरस्तन, मेढ़े के सींग और 
अजागलस्तन अपवाद हैं, उसी प्रकार मनुष्यों के पूछ का चिह्न, स्त्रियों के आठ आठ, दश दश स्तन श्रौर इसी 
प्रकार के मस्से आदि अन्य अवयव भी अपवाद ही हैं, पूर्वं जातियों के चिल्ल नहीं, अतएव विकासवाद का यह 
अंतिम, प्रबल और भरोसे का कल्पनामय प्रमाणशेल भी गिर गया! अब उसके पास एक भी प्रमाण शेष नहीं है । 

विकासवाद का यह मनुष्योत्पत्ति-प्रकरण, यदि विचार से देखा जाय तो वह तीन बातों से संबन्ध रखता है-- 
(१) मनुष्य कपिवंश की उपजाति का है; (२) इसके और वनमनुष्य के मस्तिष्क में केवल परिमाण का अंतर है 
और (३) मनुष्य में अब तक पूर्वजातियों के विशिष्टावशिष्ट अवयव मौजूद हैं । इन तीनों में तुलना और विशिष्टा- 
वशिष्ट अ्वयवों का ही समावेश है । तुलनात्मक वर्णन केसा कमजोर है, वह पिछले पृष्ठों में विकासवाद के लेखक 
की ही साक्षी से दिखला दिया गया है । मस्तिष्क की तुलना को विद्वानों ने चींटियों की नवीन खोज से अनुपयोगी 
सिद्ध कर दिया है भौर विशिष्टावरिष्ट अवयवों को पुरुष-स्तनों, अजागलस्तनों, अश्वस्तनों, मेषश्वद्धों बर मनुष्य 
की छठी उंगली ने निस्सार सिद्ध कर दिया है, इसलिए जिस प्रकार समस्त अन्य पशुओं की योतियों का प्रादुर्भाव 
बिकास के द्वारा सिद्ध नहीं हुआ, उसी तरह मनुष्य जाति का प्रादुर्भाव मी विकास के द्वारा सिद्ध नहीं होता । हमने 
आदि से अन्त तक देखा कि विकासवाद के पास सिवा विशिष्टावशिष्ट अवयवों की चरचा के अथवा सिवा संघि-योनियों 
के बार बार याद दिलाने के और कुछ भी सामग्री नहीं है । विशिष्टावशिष्ट अवयवों की निस्सारता दिखलाते हुए 
हमने उनकी उत्पत्ति का सच्चा कारण अच्छी तरह दिखला दिया है, अतः अब यहाँ संधि-योतियों की भी चरचा 
करके दिखला देना चाहते हैं, कि संघि-योनियों की उत्पत्ति का सच्चा प्रयोजन क्या है ?, 

सन्धि योनियाँ 

संधि योतियों को विकासवादी मध्यम कड़ियाँ (882 7६8) कहते हैं। तुलनात्मक वर्गीकरण, लुत- 
जन्तु और भौगोलिक शास्त्रों से इनके प्रमाण एकत्र किये:जाते हैं । इनके तीन विभाग हैं । (१) जो प्राणी बिल्कुल 
दो श्रेणियों के से आकार रखते हैं, जैसे चमगीदड़, डकबिल, आकिओप्टेरिक्स और ओपोसम काँगरू आदि; (२) 
जिनके कुछ अङ्ग निकम्मे हो गये हैँ, . जसे हलेल, मयुर, शुतुमुं गे, पेग्वित आदि; (३) जिनके कई अङ्ग अधिक 
प्रस्फुटित हो गये हैं, जैसे कई स्तनों की स्त्रियाँ, दुमवाले मनुष्य आदि । 

नम्बर एकवाले प्राणियों में स्पष्ट दो प्रकार के प्राणियों के से चिह्न पाये जाते हैं । ये मध्यम कड़ियाँ हैं, परंतु 
इनको विकासवादी जिस प्रकार की मध्यम कड़ियाँ मानते हैं, वैसी नहीं हैं । इनका कारण पुनजन्म है । इन मध्यस्थ 
प्राणियों में दो प्रकार के प्राणी होते हैं, जेसे उड़नी गिलहरी और चमगीदड़ अथवा जैसे वानर और वनमनुष्य । इन दोनों 
में एक उन्नत है और दूसरा अवनत है । एक नीच श्रेणियों से होकर उच्च श्रोणियों में जा रहा है, दूसरा उच्च भणी के | 
प्राणी से पतित होकर नीचे जा रहा है। मनुष्य पापकमे के कारण पशुः्पक्षी बनने जा रहा है, अतः वह पहिले वन | 
मनुष्य होगा, फिर बन्दर होगा, तब नीचे जायया । -दूसरा नीच प्राणी पाप मोगकर उत्तर उत्तर प्राणियों में होता | रे 
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हुआ मनुष्य होने जा रहा है, भतः वह्‌ पहले बन्दर में आया, फिर वनमनुष्य हुआ, तब मनुष्य हुआ । पशुयोनि से 
पक्षियौति मे जाने के लिए महाव अन्तर पड़ता है, अतः वहाँ मी पुल की तरह चमगीदड़, उड़नी गिलहरी, डकबिल 
आकिओण्टेरिक्स, ओपेसम आदि जंतु बनाये गये हैं। ये सब उन्नत और अवनत दो रूप के हैं । कोई पक्षी से पशु हो 
रहा हैं तो कोई पशु से पक्षी । जिसमें पशुता अधिक है, वह पक्षी से पशु हो रहा है और जिसमें पक्षीपना अधिक है, 
बह्‌ पशु से पक्षी हो रहा है । यही दशा सवत्र समझनी चाहिये । 

_ विकासवादियों को. अब तक वनस्पति और कीटों का भेद ज्ञात नहीं हुआ । वे कहते हैं कि आदि का प्राणी 
वनस्पति और रेंगनेवालों के बीच का था, पर यह बात सत्य नहीं है । सत्य तो यह है कि पहले वनस्पति हुई, फिर 
जंतु । वनस्पति की पहिचान है कि वह कटने से दो हो जाने पर भी जीवित रहती है और जंतु कटने पर जीवित नहीं 
रहते, परन्तु कहते हैं कि कई रेंगनेवाले कीड़े कटकर दो हो जाते हैं और दोनों जीते रहते हैं जैसे मानेर और 
केंडुए (rt %०।७) आदि । मानेर की जातियाँ कृमियों को तो कृमि कह ही नहीं सकते, क्योंकि वे बहुत 
सूक्ष्म हैं और अधिकतर बनस्पतिवगे के प्रतीत होते हैं, पर केंचुआ तो स्पष्ट ही कृमि प्रतीत होता है। यह्‌ प्रत्यक्ष रेंगता 
और डील डौल में भी बड़ा होता है। यद्यपि यह रेंगता है और बड़ा भी प्रतीत होता है, पर यह सर्प की किस्म 
का हड्डीवाला नहीं है । यह वृक्षों में लिपठी हुई पीले रंग की नागवेल की किस्म का है। इसमें और नागबेल में जो 
चैतन्य का अंतर है, वह बहुत थोड़ा है । नागबेल भी वृक्षों पर रेंगकर ही फलती है । इससे इस का मेल नागबेल ही 
से अधिक मिलता है, क्योंकि टुकड़े हो जाने पर दोनों का जीवित रहना पाया जाता है। जिस प्रकार नागबेल हर 
जगह से टुकड़े होकर अपना रूप घारण नहीं कर लेती, किन्तु जहाँ अंकुर होता है, वहीं से बढ़ती है, उसी प्रकार 
केंचुआ भी अमुक स्थान से कटने पर ही दो रूप में जीवित रहता है, हर जगह के कटने से नहीं । 

. केंजुए के बीच में एक स्थान होता है, जहाँ छोटे छोटे छिद्र होते हैं । इन छिद्रों में ही दूसरा प्राणी उत्पन्न 
करने का बीज रहता है। इसमें नरमादा अलग अलग नहीं होते । ये परस्पर लिपट कर उन्हीं बीजर्छद्रों में बीज 
की बदली और पुष्टि तथा वृद्धि करते हैं। इन को बीच से काटने पर यदि बीज-छिद्र दुम की तरफ रह गया तो 
वह भाग भी जानदार हो जाता है, पर यदि पूँछ की तरफ छिद्र न हुआ तो वह टुकड़ा जिन्दा नहीं रहता । जिस 
प्रकार किसी मनुष्य के हाथ पाँव काट डालो तो कटे हुये हाथ पैर जिन्दा न रहेंगे, किन्तु जिस तरफ शिर हैं, वह 
घड़ जिन्दा रहेगा, उसी तरह केंचुए के शरीर में भी सवंत्र चेतना नहीं है। उसके अगले भाग ही में चैतन्य है। 
इससे स्पष्ट हो गया कि जीव सवेत्र शरीर भर में फेला हुआ विभु पदार्थ नहीं है | केंचुए के पूछवाले टुकड़े के साथ 
यदि बीज-छिद्र भी लगा हो तो वह टुकड़ा जिन्दा हो जायगा । इससे मालूम हुआ कि बीज-छिद्र में जीवन है । 
बीज-छिद्र के पूछ की ओर चले जाने से जहाँ पू छवाला टुकड़ा जिन्दा हो जाता है, वहाँ शिर की ओर वाला टुकड़ा 
बिता बीज-छिद्र के मी जिन्दा रहता है, जेसे मनुष्य का घड़ । इससे स्पष्ट हो गया कि केंचुए का निज का जीव तो 
शिर की ओर है और दूसरे केंचुए उत्पन्न करनेवाले बीज (जीव) बीच में रहते हैं | कटने पर ये बीज जब पूछ की 
ओर जाते हैं तो मुरदा पूछ को अपना घड़ बना लेते हैं और छिद्र को मुख:बनाकर नये केंचुए बन जाते हैं | मनुष्य 
प्राणी आदि में ओर इनमें यही अन्तर है, परन्तु इनका यह अन्तर वृक्षों के साथ मिल जाता है । 

संसार में जितने वृक्ष हैं, सबके वंशविस्तार का एक ही क्रम नहीं है । कोई वृक्ष फलों के द्वारा, कोई जड़ों के 
द्वारा और कोई कोई डालियों के द्वारा वंशविस्तार करते हैं। केंचुएं का मिलान डालियों के द्वारा बंशविस्तार करने- 
वाले वृक्षों के साथ मिलता है । डाली से दूसरा वृक्ष बनानेवाले वृक्ष कीः डाली कांट लीजिये "तो वृक्ष नहीं मरता, 
पर्‌ यदि ऐसी डाली ऐसी जगह से कटकर आई है कि जहाँ अंकुर निकल सकता हो तो वह डाली नया वृक्ष बन 
जायगी, किन्तु यदी साथ में अंकुर नहीं आया तो सूख जायगी। इससे मालूम हुआ कि अंकुर में नया वृक्ष उत्पन्न 
करनेवाला बीज मौजूद है। यह'बीज उस डाल को अपता शरीर बना लेता है और आप सारे वृक्ष का जीव बनकर 
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बैठ जाता है । जो हाल इस डाल का है, यही हाल केंचुए का है। नागवेल की दशा मी बिलकुल इसी तरह की हैं) न 
इसीलिए हमने केंचुए को नागबेल की जाति का माना है । इस विवरण से न तो चेतन जीव के कटने की कोई बात 
सिद्ध होती है और न इस सिद्धान्त का ही खण्डन होता है कि वृक्ष कटकर जीते हूँ ओर कृमिः्कटने से भर जाते हैं। यह 

सिद्धान्त अब भी वैसा ही बना हुआ है । केंच्रुए का उदाहरण सन्धियोति का है; इसलिये वह अपवाद है, सिद्धान्त नहीं। 

बन्दर और वनमनुष्य जिस प्रकार मनुष्यों और पशुओं के बीच में हैं ओर उड़नी गिलह्री और चमगीदड़ जिस 

प्रकार उतरने चढ़ने की दो सन्बियाँ पशु और पक्षियों के बीच में हैं, ठीक उसी तरह नागबेलओर केंचुआ भी कीड़ों 

और वनस्पतियों के बीच में हैं । केंछ्रुए में कमिपना और नागवेल में वृक्षपना अधिक है । केंचुआ नागबेल होकर 
आया है और कृमियों की ओर जा रहा है, तथा नागवेल केंचुए के शरीर में होकर आई है ओर वनस्पति की ओर 
जा रही है । इस प्रकार से संसार की समस्त सन्धियोतियाँ जीवों को भिन्न भिन्न योनियों में फिरने के लिए पुल का 

काम दे रही हैं । विना इस प्रकार की सन्धियोनियों के पुनर्जन्म का काम चल ही नहीं सकता, इसलिए किसी प्राणी 
में दो जातियों के शारीरिक चिल्ल देखकर उसे उन जातियों का विकास मानना भ्रम है । 

नम्बर दो वाले अ्भों का जो हास हुआ बतलाया जाता है, यह भी भूल है । ये अङ्ग जब उनका पूरा काम दे 

रहे हैँ-ह्लेळ के पर और पेग्विन के पर जब पानी में तैरने का काम दे रहे हैं तब क्यों माना जाता है कि उनके 
थे अङ्ग निर्बल हो गये ?. मोर के पर कुत्ते आदि से बचने के लिए पूरा काम दे रहे हैं । कुत्ता बकरी को जिस 
आसानी से पकड़ लेता है, मोर को नहीं पकड़ सकता । तब कंसे सिद्ध हो गया कि उसके परों का ह्लास हुआ है ? 

यहाँ तो उलटा यह सिद्ध होता है कि परमात्मा ने कर्मातुसार जिसका जैसा शरीर बनाया है, वह बहुत अच्छी तरह 
से अपना जीवननिर्वाह कर रहा है और कर सकता है; बशतें की मनुष्य हस्तक्षेप न करे। अङ्गों का कमजोर शह- 
जोर होना अपेक्षाकृत है । चील से मोर कम उड़ सकता है, पर इसका मतलब यह नहीं है, कि परिस्थिति के कारण 
मोर के पर कमजोर हो गये हैं । परिस्थिति से कभी कोई पक्षी अपने पर जैसे शीघ्रगामी विमान को छोड़कर पेर से चलने 

वाले पशु का रूप धारण नहीं कर सकता, इसलिए अज्भों का ह्लास मानकर सर्धियोतियों की कल्पना करता भुळ है। 


तीसरे नम्बरवालों में अपवादरूप से कभी कभी कोई कोई अङ्ग ऐसे निकल आते हैं, जिससे विकासवादी _ 
कहते हैं कि ये चिह्न इनकी पूर्वजाति के हैं, जो कमी कभी दर्शन दे देते हैं, पर हमने पिछले पृष्ठों में बतला 
दिया है कि पुरुषस्तन, छठी उंगली, अजागलस्तन और भेड़ (मेष ) के सींग तथा नर घोड़े के स्तनों का अभाव ओर 
उसके पैर में पर के चिह्न ऐसे अङ्ग हैं जो उक्त वात को खण्डित कर देते हैं, पुरुषस्तनों का सिलसिला क्यों चला ? 
बया कभी पहिले पुरुषों-तरों-के मी गर्भ होता था ? कभी नहीं ? तब ये चिह्न कहाँ से आये ? अच्छा फिर ये चिह्न 
घोड़े के क्यों नहीं होते ? इसी तरह बकरे, बेल आदि में ये चिह्न अण्डकोशों के पास क्यों होते हैं ? अच्छा फिर 
बकरी के गले में स्तन क्यों हैं ? क्या सृष्टि में कहीं कोई ऐसा भी जन्तु था, जिसके गले में स्तन रहे. हों ? तब फिर 
थे कहाँ से आये ? छोटे छोटे पतिङ्गों-कीड़ों के पर होते हैं, मछलियों के भी पर होते हैं, वे समुद्र में परों से दूर 
तक उछल भी जाती हैं, पर क्‍या कोई कह सकता है कि ये पर उनकी पूर्व जातियों के अवशिष्ट हैं ? कीड़ों के पूर्व 
अमीबा था, पर वह परदार नहीं था, तब कीड़ों में पर कहाँ से आये ? यदि कहो कि अगले वंश के लिए उत्पन्न 
हुए हैं, तो इन्हीं से बहुत आगे चलकर उत्पन्न मण्डूकों और सर्पणशीलों में पर क्यों नहीं हैं ? हड्डीवालों में मछली 
प्रथम प्राणी है, परन्तु इसके भी पर हैं। ये किस पूर्व जाति के अवशिष्ट हैं ? यदि कहो क्रि अगले बंश के लिये 
उत्पन्न हो रहे हैं, तो उनसे भ्रगळे मण्डूकों और सर्पणशीलों में ये नहीं होते । 5६ 2 5 

प्रयाग की प्रद्शिनी में एक मत्स्य-ख्री आई थी और एक चुकन्दर की जड़ में मनुष्य की सूरत तथा एक दूसरे | 
तृक्ष में मनुष्य के हाथ की सूरत देखी गई है:# । क्या कोई बतला सकता है कि ये चिह्न उनकी पूवंजातियों के हँ | 

% “रश्व की विचित्रता'--मु'शो नवलकिशोर प्रेस, लखनऊ । न क जज > जा 
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बया वृक्षों और मछलिप्रों के पूवं भी मनुष्य था ? वृक्षों और मछलियों के पूर्व मनुष्य का अस्तित्व तो विकासवादी 
भी नहीं मातते । तब फिर ऐसे चिक्नों का क्या कारण है ? यदि कहो कि आगे चलकर इन चिह्नोंवाली जातियाँ 
होनेवाली हैं तो इन चिक्नों का सिलसिला वंशानुक्रम से आगे नहीं चलता, ये अपवाद हैं, इसलिए अपवादों को 
लेकर किसी विद्या के सिद्धान्त बनाना बहुत बुरा है । 

यहाँ तक हमने सत्धियोनियों का वर्णन करके देखा तो इसने भी विकासवाद को कुछ लाभ न दिया, प्रत्युत हानि 
तो प्रत्यक्ष ही है। अब विकासवाद के पास प्रमाणों का अस्तित्व नहीं है। यहाँ तक विकासवाद के लक्षण, स्वरूप 
ओर प्रमाणों का वर्णन हुआ । अब आगे विकास की विधि का अर्थात्‌ विकास किस प्रकार होता है उस रीति का 


` वर्णन करते हैं । र 
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विकास किस प्रकार होता है ? किस प्रकार एक प्राणी से दूसरा बन जाता है ? किस प्रकार मछली का मेंढक, 
मेंढक का साँप, साँप का मोर ओर मोर की गाय बन जाती है? उसी का वर्णन विकासवाद के कर्त्ता ने अपने ग्रन्थ के पृष्ठ 
१५० से २०० तक में किया है। यहाँ उसी का सारांश लिखते हैं। आप कहते हैं कि तुलना, गर्भे और प्रस्तरीभूत 
प्राणियों के प्रमाणों से दिखलाया गया है कि प्राणियों की विभिन्नता संसार के प्रारम्भ से नहीं है। आदि में सब प्राणियों 
के जोड़े अलग उत्पन्न हुए यह बात युक्ति, विचार और प्रमाणशुम्य है । प्राणियों की विभिन्नता का कारण परिस्थिति 
और स्वामाविक परिवतंन ही है । यह परिवर्तन यन्त्र के अनुसार ही होता है। यन्त्र के हष्ठांत में तीन बातें हैं---निर्माता 
के अनुकूछ बन जाना, यन्त्र की अन्तिम अवस्था तक पहुँचने के पूर्व यन्त्र की कई जातियाँ बन जाना भौर सर्वश्रेष्ठ 
रचना का स्थिर रहना । जो हाल यन्त्र के विकास का है, वही प्राणियों के विकास का भी है। 

विकास की प्रथम विधि में सबसे प्रथम बात अनुकूल की है। इसको अँगरेजी में (48,६07) कहते हैं । 
इसका मतलब यह्‌ है कि प्राणी परिस्थिति के अनुकूल बन जाते हैं । अनुकूलन के दो तत्त्व हैं, (१) भिन्न भिन्न परिस्थि- 
तियों के कारण प्राणियों में परिवर्तन उद्भूत होते हैं और (२)वे परिवर्तन सन्तति में संक्रमित होते हैं, अर्थात्‌ औलाद 
को मिलते हैँ । परिवतंनों (87802) के भी तीन कारण हैं-परिस्थिति (Environment), क(Function) 
और पैत्रिक संस्कार (७7९१६६५ £९7८९8) । परिस्थिति से अभिप्राय सरदी, गर्मी, वर्षा, नदी, नाले, वन, 
प्रहाड़ और उनमें बसनेवालों के प्रेम, मय, भूख प्यास और बीमारी आदि हैं। ठंडे देशों के आदमी जब गर्म देशों में 
जाते हैं तो उनको क्षय की बीमारी हो जाती है। इसी तरह जब गमे देशवाले सदं देशों में जाते हैं तो उनको भी 
फेफड़ों की बीमारी हो जाती है । भेंधेरे में वृक्षों के पत्ते पीले पड़ जाते हैं । ठंडे देशों के कुत्ते जब गर्म देशों में जाते हैं 
तो मर जाते हैं । अवर्षण के साळ वृक्ष सूख जाते हैं और उन में नाना प्रकार के अवयव फूट तिकलते हैं । कार्य 
(Funct07) से भी शरीर में परिवतंन होता है | लोहार का हाथ कठोर हो जाता है और जो भिखारी हाथ उँचा 
“किए फिरते हैं, उनका हाथ पत॒ला हो जाता है । इसी प्रकार पैत्रिक संस्कारों से भी शरीर में परिवर्तन होते हैँ । कुष्ठ 
आदि बीमारियां सन्तति में आती हैं। विलायत में प्रायः भुरे बाल और काली आँखवालों से श्वेत केश भूरी आँखवाली 
सन्तति होती है । ये थोड़े से परिस्थिति, कायं और पैत्रिक संस्कारों से होने वाले परिवर्तनों के नमूने हैं । 

विकास की दूसरी विधि डारविन के प्राकृतिक चुनाव की हैं । इसके पाँच तत्त्व हैं-- (१) परिवतंतों की सर्वत्र 
विद्यमानता, (२) अत्युत्प्ादन (0४९7-०७०४०), (३) जीवन-संग्राम (The struggle for existence 
(४) अयोग्यों का नाश और योग्यों की रक्षा (9:४४ ०£ the f६४९३४) और (५) योग्यताओं का सन्तति 
में संक्रमण । इनमें से परिवर्तत का अभिप्राय यह हैं कि प्रत्येक प्राणी की सन्तति में ही भेद होता है । इस भेद का 
मी नियम है । उदाहरणाथ, इंगलैंड में सबसे अधिक संख्या उन पुरुषों की है जो ५ फुट ८” से ९ इंच तक लम्बे होते _ 
हैं । इनसे कम वे हैं, जिनकी लम्बाई ५ फुट ७” से ५ इंच तक और ५ फुट ६? से १० इंच तक है । इनसे भी कम वे 
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हैं जिनकी लम्बाई ५ फुट ५” से ६ इंच तक और ५ फुट १०” से ११ इंच तक है । इन सबों से कम वे हैं, जिनकी 
लम्बाई इनसे भी कम ज्यादा होती है । इस घटना से यह नियम बना कि यदि पर्याप्त संडया की औसत लम्बाई ५ 


कुट ८ इंच ज्ञात है और उससे अमुक लम्बाई न्यूनवालों की संख्या मी ज्ञात है तो अधिक लम्बाईबाछों की संख्या 
बतलाई जा सकती है । यह परिवर्तन के निश्चित नियम का नमूना है । 


अत्युत्पादन का मतलब यह है कि १५ वर्ष में चिड़ी के जोड़े से दो अरब से कुछ अधिक सन्तति उत्पन्न होती 
है । पेट का एक कीड़ा तीस करोड़ अण्डे देता है । इनमें कई एक तो ऐसे कीड़े हैं जो २४ घंटे में एक करोड़ साठे 
सत्तर लाख सन्तति उत्पन्न करते हैँ । यदि सुखशान्ति हो तो २५ वषं में मनुष्यसंख्या भी दूनी हो जाती है। एक 
जोड़े हाथी से ५०० वर्षों में दो करोड़ के करीब सन्तति होती है । इसी को अत्युत्पादन कहते हैं । 

जीवनसंग्राम का तात्पर्य यह है कि सृष्टि में हर जगह संग्राम हो रहे हैं । चींटियों में ही युद्ध के कारण करोड़ों 
की मृत्यु होती है । कई मछलियाँ एक ऋतु में डेढ़ करोड़ अण्डे देती हैं, पर उनके गिर पर बेठे हुये शत्रु उन्हें नष्ट 
कर देते हैं । एक ऋतु तक रहनेवाले पौधे से २० वर्ष की अवधि में १० लाख पौधे पैदा होते हैं, पर उनके सब दाने 
अच्छी भूमि में नहीं पड़ते । इससे सन्तति का नाश हो जाता है । वर्षा, तूफान, भूकम्प, सिंह, व्याघ्र, सर्प आदि से 
और अपने स्वजातियों से हमेशा असंख्य प्राणियों का नाश होता रहता है। इसी प्रकार नाना तरह की बीमारियाँ 
भी करोड़ों का नाश कर देती हैं इसी को जीवनसंग्राम कहते हैं । योग्यों के छुनाव का मतलब यही है कि इत संग्रामों 
में वही बचते हैं, जो दूसरों से योग्य होते हैं और वही मरते हैं, जो दूसरों से अधिक निर्बल होते हैं । प्राकृतिक 
चुनाव की प्रवृत्ति रक्षा की अपेक्षा नाश करने की ओर अधिक है । यही योग्यों का चुनाव है । 

योग्यताओं का--विशेषताओं का--सन्तति में संक्रमण होता है । एक ही जाति के भिन्न भिन्न प्रकार के हजारों 
लाखों व्यक्तियों को उत्पन्न करने में प्रकृति का हेतु यही प्रतीत होता है, कि यदि इनमें से दो चार या दश पाँच भी परि- 
स्थिति के अनुकूल होकर बच जाये तो उनसे उस जाति का अस्तित्व बना रहे । डारवित की यहीं विकासविधि है। 

विकास की तीसरी विधि लामाकं की हैं । लामाकं कहता है कि कार्य (र ०८६07) से प्राप्त हुआ परिवर्तन 
सन्तति में आता है । जिराफ नामी पशु ने पत्तों के लिए गर्दन उठाई । उसकी सन्तति ने भी प्रयत्त किया । परिणाम 
यह हुआ कि गर्दैन आगे को बढ़ गई । अगली सन्तति ने और अधिक प्रयत्न किया और गर्दन थोड़ी और बढ़ाई । 
इस तरह से बहुत पीढ़ियों तक प्रयत्त करते से उस पशु की गर्दन बहुत लम्बी हो गई । 

त्रिकास की और एक विधि, कृत्रिम औरःप्राकृतिक छुनाव की भी है । पशुओं के पालनेवाले कृत्रिम चुनाव से 
ही अच्छे अच्छे बैल ओर घोड़े उत्पन्न करते हैं । किवान अच्छे बीज से ही अच्छी फसल पैदा करते हैं। इस कृत्रिम 
चुनाव से ही कबूतरों को अनेक प्रकार का बना दिया गया है । जापान के मुर्गों की पूछ बीस बीस फीट की लम्बी 
कर दी गई है। यह कृत्रिम चुनाव की विधि है । आस्ट्रेलिया के शशकों में पहिले वृक्ष पर चढ्ने लायक चाखून त 
थे, पर अब वैसे ही नाखून निकल रहे हैं । यह प्राकृतिक चुनाव का नमूना है । i 

विकास में कार्यकारणभाव देखा जाता है । इंगलैंड को गाएँ विधवा स्त्रियों कें अधीन जीती हैं । वहाँ एक 
बळवर (00४९7) नाम की वनस्पति होती है । इसकी वृद्धि मक्खियों पर निर्मेर है । मक्खियों के अण्डे जब चूहे 
खा जाते हैं, तब घास की वृद्धि मारी जाती है, परंतु इंगलैंड की विधवा खनियाँ बिज्लियों को पालती हैं, बिल्लियाँ हुहों - 
को खा जाती हैं, मविखयों,के अण्डे बच जाते हैं और मक्खियों की खूब वृद्धि होती है । इन मविखयों के परों में केसर 
यराग लग लगकर उस घास में संयुक्त होती है, जिससे कलवर की खूब वृद्धि होती है और गाए उसे मानन्द से खातीं . 
तथा वंशविस्तार करती हैं । इस तरह से गायों का बिघवाओं के साथ कार्यकारण देखा जाता है.। यहाँ हिस्दोस्ठात 
में भी जहाँ बिल्लियाँ होती हैं, वहाँ इहे नहीं होते और जहाँ हे नहीं होते, वहाँ प्छेग मी नहीं होता । मुसलमानों के 
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घरों में प्रायः मांस की अधिकता रहती है, इसलिए बिल्लियों का पालना उनके लिए अधिक सरल होता है, अतः 
मुसलमानों में प्लेग भी बहुत कम होता है | यह भी कार्यकारण का नमूना है । 

आनुवंशिक परम्परा पर डारविन की राय यह है, कि शारीर के प्रत्येक अवयव के प्रत्येक कोष्ठ से उस उस कोठ 
के गुणधारी बहुत सूक्ष्म भाग (९77)६]९8) उत्पन्न होते हैं । ये सूक्ष्म भाग शरीर में सन्तति उत्पादक रजःकणों 
में इकट्ठा हो जाते हैँ इनमें उसी प्रकार के शरीर उत्पन्न करने की शक्ति होती है, जिस प्रकार के शरीर में ये बनते 
हैं। ये शरीर की प्रतिक्तिया ही हैं । इन्हीं से शरीर उत्पन्न होते हैं। इस पर वाइजमन (\७।8m87) की 
राय यह हैं कि शरीर के प्रत्येक कोष्ठ में क्रोमेटिङ्ग (0078/7९) रहता है । इसी में आनुवंशिक गुण रहते 
हैं । इसमें माता और पिता के समान गुण विद्यमान रहते हैं | गर्भवृद्धि के साथ साथ यह भी बढ़ता है और इसकी 
घारा सन्तति अनुसन्तति तक लगातार बहती चली जाती है । यदि बीच में कोई परिवर्तेन उद्भूत हो तो वह सन्तति 
में संक्रमित नहीं होता । यह कल्पना नहीं, प्रत्युत सूक्ष्मदर्शक यन्त्र से देखा जाता है । पहिले वैज्ञानिक इसे नहीं मानते 
थे, किन्तु अब इसी का आदर करते हैं । यह डारविन के सिद्धान्त का पोषक है । मेंडल नामी विद्वानु ने यह तत्त्व 
निश्चित किया है कि पुत्र का पिता की अपेक्षा दादा के साथ:अधिक मेल दिखलाई पड़ता है । डी व्हाइज कहता है, 
कि नई नई जातियाँ, कभी कभी एकदम विना किन्हीं पूर्व चिद्वों के उत्पन्न हो जाती हैं | इनको वह्‌ स्वयं परिवर्तित 
(Spontaneous modification) जाति कहता है। ओसबोर्न (08007९), बाल्डविन (Baldwin) 
तथा लायडमार्गन यह सम्मति देते हैं, कि डाविन और लामार्क के मत को मिला देने से प्राणियों का विकास अधिक 
अच्छे प्रकार सिद्ध किया जा सकता है । नेगेली (\2९४९]) तथा ऐमर (॥067) के सिद्धान्त पर कइयों का 
अधिक विश्वास है । अज्ञात तथा अज्ञेय शक्ति आकस्मिक घटना तथा हेतुवाद ([९।९०।०४५) पर भी कइयों का 
विश्वास होने र्गा है । इससे सम्भव है कि विकासविधि का अधिक स्पष्ट विवेचन हो सके । विकास की विधि का 
जितना कुछ अन्वेषण किया गया है, उससे हम यह स्पष्ट कह सकते हैं, कि वह वास्तविक और स्वाभाविक है । 


इस सारांश में तीन ही बातें हैं--(१) आदि में भिन्न भिन्न जोड़े नहीं हुए, प्रत्युत एक ही प्राणी से सबका 
विकास हुआ है; (२) यन्त्रों के अनुसार ही सब विक्रसित हु (३) सबका अनुकूछन होता है, परिवर्तन होता 
है ओर वह परिवतेन सन्तति में संक्रमित हो जाता है | अनेक विद्वानों के मत इसी की पुष्टि करते हैं। हम समभते 
हैं कि उपयुक्त वर्णन का यह चुम्बक निकालने में बहुत करके गलती नहीं माळूम होती, अतः क्रम से इन सबका 
उत्तर दिया जाता है । 


(१) कई विद्वानों ने जो विकासवाद के माननेवाले हूँ, स्वीकार कर लिया है कि बहुत से प्राणी अलग पैदा 
होते हैं और बहुत से चिना रूप बदरे आदि से अब तक वेसे ही बने हुए हैं । हकसले अपने एनीवर्सरी-एड्रेस में कहते 
हैं कि 'प्रत्येक पशु ओर वनस्पति की- महात्र जातियों में विशेष व्यक्तियां ऐसी होती हैं, जिनको मैं Persistent 


` ४7९ अर्थात्‌ स्थिर आङ्कति का नाम देता हुँ । इनके स्वरूप में आदि सृष्टि से लेकर वर्तमान काल पर्यन्त कोई ऐसा 
प्रकट विकार नहीं हुआ जो प्रतीत हो सके' 


'विकासवाद का दूसरा बड़ा विद्वानु 'डी व्हाइज' कहता है कि 'नई नई जातियाँ; कभी-कभी, एकदम विता किन्ही 
पूर्व चिह्वों के उत्पन्न हो जाती हैं।' इस,विषय के तीसरे ज्ञाता टी.एल. स्ट्रेंज महोदय हैं। इन्होंने “७ ४९।०= 
ment of the Creation of the Earth’ नामी एक बहुत अच्छा ग्रंथ लिखा है । उसमें आप लिखते हैं कि 
“जलकेमियों में बहुत प्रकार के भिन्न-भिन्न स्वरूपवाले जलजन्तु प्रतिदिन उत्पन्न होते रहते हैं। ये जन्तु एक ही जन्तु से 
विक्त होकर नहीं होते, प्रत्युत स्वतन्त्र रूप से, विना दूसरे की अपेक्षा के एक ही संमय में, भिन्न मिन्न शरीरों में उत्पन्न 


होते हैं! । इन प्रमाणों से स्पष्ट होता है कि अलग अलग जोड़े उत्पन्न होते हैं । आज़ भी अलग-अरग प्राणी अपने जोड़ों - 


विकास की विषि और प्रकार 


के साथ नये नये रूप से उत्पन्न होते जाते हैं, इसलिये यह आवश्यक नहीं कि दूसरे प्राणी से विकसित होकर ही दूसरे । ४ 
प्राणी बनें । लाखों प्राणी आदि सृष्टि से एक ही आकार में बने हुए हैं। अमीबा स्वयं उसी आकार में अब तक | 
बना है, जिस आकार में वह उत्पन्न हुआ था । ऐसी दशा में केसे कहा जाता है कि पृथक्‌ पृथक्‌ जोड़े पैदा नहीं हुए ? 

(२) यन्तर के हष्टांत में भी कुछ जान नहीं है । यन्त्र के उद्देश्य में भौर शरीर के उद्देश्य में जमीन आसमान का 
अन्तर है। यन्त्र अपने लिए या दूसरों के लिये बनाया जाता है, यन्त्र के लिए नहीं, परन्तु यह शरीर, शरीर बनानेवाले 
के लिए नहीं बनाया जाता, प्रत्युत शरीर और शरीरों के ही लिये बनाया जाता है। क्या कोई साइकिल उसी साइकिल के 
लिये बनाई गई है? नहीं । वह तो बनानेवाले या बनानेवाले की जातिवालों के लिए बनी है, पर यह शरीर न तो 
बनानेवाले के लिए और न उसकी जाति के लिए बना है, प्रत्युत उसी शरीर या उसी शरीर की जाति के लिए बनाया 
गया है। ऐसी सूरत में शरीर के साथ यन्त्रों की तुलना नहीं हो सकती । हम पहिले ही लिख आगे हैं, कि यन्त्र उत्तरोत्तर 
टिकाऊ बनते हैं, पर यहाँ तो सपं और कछुआ १५० वर्ष जीते हैं और उनसे आगे बननेवाले दूसरे समस्त प्राणी उनसे कम 
जीते हैं । पक्षी से स्तनघारी बनाने में विकासवाद ने बड़ा ही घोखा खाया है । उसने पक्षी से ही मनुष्य को बनाया हैं, जो 
उड़ने की शक्ति खोकर आज हवाई जहाज बनाने में सिर मार रहा है, इसलिए यहाँ यान्त्रिक दृष्टांत ठीक नहीं बेठता । 

(३) अनुकूलन से परिवर्तत और परिवर्तन का सन्तति में संक्रमण बताया जाता है। विकासवाद का असल 
और मौलिक सिद्धान्त यही है, इसी पर सारी इमारत खड़ी है। इस पर सैंकड़ों आदमियों ने अनेकों ग्रन्थ लिखे हैं, 
अतएव ऐसे प्रधान विषय को हम भी जरा विस्तार से लिखना चाहते हैं । इसमें अनुकूलन, परिवर्तन और संक्रमण, ये 
तीन शब्द बड़े महत्त्व के हैं । अनुकूलन उसको कहते हैं, कि जब जैसा देश, काल और स्थिति आवे तब तक उसको सह 
लेना और उसके अनुकूल हो जाना । अर्थात्‌ परिस्थिति को अपने अनुकूल बना लेना या उसके अनुकूल बन जाना । 
अनुकूलन से परिवतेन होता है। गर्मी के दिनों की खाल से सर्दी के दिनों की खाल में बड़ा अन्तर हो जाता है। 
कसरत और बिना कसरतवाले शरीर में भी अन्तर पड़ता है । इसी तरह इन परिवतेनों का सन्तति में संक्रमण भी 
होता है । यह सब कुछ ठीक है, पर इस थोड़े से अनुकूलन, परिवतंन और संक्रमण से यह बात कहाँ से निकल आई, 
कि इससे साँप की भेंस हो जाती है ? 


हम यदि प्रश्न करें कि पशुओं के शरीर पर बाल क्यों होते हैं ? तो यही जवाब मिलेगा कि सर्दी से बचने के 
लिए । अच्छा, टेराडेहिफगो के आदमी जो सदी के कारण इतने ठिगने हो गये, कि डारविन को खुद उन्हें मनुष्य 
समझने में शंका हुई तो फिर अनुकूलन के लिए उनके शरीरों पर बड़े बड़े बाल क्यों नहीं निकले ? विकासयादियों 
के पास कोई जवाब नहीं है, परन्तु हम लोगों की दृष्टि में इसका यही मतलब है कि यदि उनके शरीर पर रीछ के 
समान बाल तिकल भाते या कोई अन्य अवयव इधर का उधर हो जाता तो उनका अन्य मनुष्यों के साथ समान 
प्रसव बन्द हो जाता और उनकी अलग एक जाति बन जाती, परन्तु परमेश्वर को एक जाति से दूसरी जाति बनाना 
मंजूर नहीं है, इसलिए उनके शरीरों में कोई विकार नहीं हुआ । 

इस उदाहरण से हमको अनुकूलन का यह तत्त्व ज्ञात हुआ, कि अनुकूलन उतना ही होता है, जितना उस प्राणी 
की रक्षा से सम्बन्ध रखता है। यह नहीं कि वह और का और हो जाय । अनुकूलन में ही परिवतंत का उदाहरण भी 
मिला हुआ है । टेराडेल्फिगो के मनुष्यों में अनुकूलन से जितना परिवतेन होना था, उतना ही हुआ । यद्यपि विकास- 
वाद की दृष्टि से छोटे होने की अपेक्षा बाल निकलना अधिक आवश्यक था, पर बाल न निकलकर शरीर ही छोटा 
हुआ। इस परिवर्तन को अनुकुलन नहीं कह सकते, प्रत्युत प्रतिकूलन ही कह सकते हैं । यन्त्र के उदाहरण से कहू. 


सकते है, कि यह छोटे शरीर की मशीन पहिली से खराब ही बनी । क्योंकि कोई मशीन पहिली मशीन सेछोटी-. 


दुबल बत जाय, कोई मनुष्य किसी देश में जाकर छोटा या दुरबेल हो जाय तो यह परिबतंन उसके अनुकूल नहीं, 


१५७ बैदिक सम्पत्ति 
प्रत्युत प्रतिकुल ही कहा जायगा, किन्तु विक्रासवाद की विचित्र ब्याख्या है, जिसमें अनुकूल श्रौर प्रतिकूल अनुकूल 
ही कहलाते हैं। जिस प्रकार इस उदाहरण में अनुकूलन और परिवर्तन का सिद्धाग्त भरा है, उसी प्रकार परिवतेन 
का सन्तति में संक्रमण भी स्पष्ट दिखलाई पड़ रहा है । टेराडेलिफगो के मनुष्यों ने परिवर्तित होकर जितना परिवर्तेन 
अपनी सन्तति को दिया है, उतना ही कायम है । जितने ठिगने वे हजारों वर्ष पूर्व थे उतने ही अब भी हैं। यह 
नही है कि प्रतिवर्ष अधिकाधिक ठिंगने होते जाते हों । यही गुणों का संक्रमण है | पिता अश्रवा पितामह की ही 
भाति बन जाना संक्रमण है, और का भौर बन जाना नहीं । 
यहाँ तक विकास की तीनों विधियों का खुलासा हो गया और परिवर्तन की तीनों विधियों (परिस्थिति, कार्य 
ओर संस्कारों) का मर्म भी उक्त विवेचन में आ गया, फिर भी इतना और जानना चाहिये कि इनमें अभी मत- 
भेद है। विकासवाद के कर्त्ता लिखते हैं कि 'पंत्रिक संस्कार ( ९०tary Infl०९7८९४) का प्रश्न बड़े महत्त्व 
का. है । इस पर अभी पूरा विचार नहीं हुआ । क्योंकि 'बफन' तामी विद्वान परिस्थति को महत्त्व देता है। वह कहता 
है, कि गमं देश में रहने से शरीर काले हो जाते हैं और वह रङ्ग उनकी संतति में आता है, पर 'लामाके' नामी 
विद्वान्‌ कहता है कि इसका कारण 'कार्य' है । देखो, लोहार का दाहिना हाथ मजबूत होता है और यह बात जन्म से 
ही उसके लड़के में होती है, किन्तु डारविन इन दोनों के विरुद्ध प्राकृतिक चुनाव को ही महत्त्व देता है । वह कहता 
है कि संक्रमणशीलता का कारण प्राकृतिक चुनाव है। यद्यपि इन सब में मतभेद है, पर परिवर्तेन सब मानते हैं । ठीक 
है, परिवर्तन तो हम भी मानते हैं। एक घर में ही भिन्न भ्न्नि आकृति, बल और बुद्धि के मनुष्य हैं, तथा देश- 
देशांतरों के मनुष्यों में भी अन्तर है, पर वे सब दूसरी जाति तो नहीं बन गये ? हैं तो सब मनुष्य ही ? 
डारविन का प्राकृतिक चुनाव 
` अब आगे डारविन के प्राकृतिक चुनाव (\४78। 9९।९०६।००) को देखते हैँ । उसके पाँच तत्त्व हैं-- 
(१) परिवतेनों की सबंत्र. विद्यमानता, (२) अत्युत्पादन, (३) जीवनसंग्राम, (४) योग्यों का चुनाव और (५) उस 
योग्यता का संतति में संक्रमण । 
इनमें सबसे प्रथम परिवतेन की बात है, किन्तु हम देखते हैं, कि प्रकृति में सर्वत्र परिवर्तन विद्यमान नहीं है । 
अभी हम ऊपर स्थिर योनियों का वणन कर आये हैं, कि उनमें आदि सृष्टि से लेकर आजतक परिवतेन नहीं हुआ । 
अमीबा वेसा ही आज भी बना है, जैसा वह्‌ लाखों वर्ष पूर्वं था । हाइड्रा भी वैसा ही बना हुआ है। इसी तरह 
जितने भी प्राणी देखने में आ रहे हैं, बिलकुल वैसे ही हैं जैसे वे लाखों वषं पूवं थे । विकासवाद और हमारे दरमियान 
इतना ही झगड़ा है । विकासवाद कहता है कि हर जगह निरन्तर परिवतंन अव्याहत गति से जारी है। हम कहते 
हैं, कि प्रत्येक वस्तु की आयु के हिसाब से तो परिवर्तन हो रहा है, सब प्राणी या तो जवान हो रहे हैं या वृद्ध हो रहे 
हैं, जिसे क्वास-वृद्धि कह सकते हैं, पर ऐसा नहीं है, कि पृथिवी धीरे घीरे रेल बन रही है और समुद्र धीरे धीरे 
पुच्छर तारा हो रहा है ! जिस प्रकार पृथिवी रेल नहीं बन रही और समुद्र पुच्छल तारा नहीं बन रहा, उसी तरह 
' कबुतर भालू नहीं बन रहा, घोड़ा साँप नहीं बन रहा ओर गधा बिच्छू नहीं बन रहा। जल-वायु, माता-पिता और 
_ पूव संस्कारों के कारण जों परस्परमिन्नता दिखलाई पड़ती है, उतना ही परिवतेन हैं। यह न समभा चाहिये कि 


हैं. जो प्रदेश समुद्र में हैं, यद्यपि उतके जलवायुः का पता' नहीं है, कि वहाँ यदि भूमि निकल आंवे और आदमी. बस 
जावें तो लाखों वर्ष में चे किस प्रकार के हो जायेंगे, पर इतना तो निश्चय है कि जो रूप-रज्ध ओर आकार प्रकार 

| प्रस्तुत हैं, इन्हीं में जरा से हेरफेर के साथ वहाँ का मी रूप-रङ्ग और आकार-प्रकार होगा । 
[टिक सूखने पर यदि कोई ठापू बनेगा तो वहाँ के निवासी ८५ हजार वर्ष में बगनी रङ्ग के 


__ हो जायेंगे और उतत के ; कान बढ़ कर पैर तक आ जायेंगे, जिनक्रो यदि वे अक्ल से इस्तेमाल करेंगे तो मजे में पक्षी 
के परों का काम देंगे! ऐसी बातें मदकखाने की गप्पं हैं। F ¢ 


झागे'चलकर किसी देश के आदमी' हरे रङ्ग के होनेवाले हैं अथवा किसी देश के ऊँठों के शिर पर सींग निकलनेवाले . 
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Mr. Bryce points out that the physical features of a people are determined 
chiefly by their environment. These illustrations show (at top) a typical Engl 
settler in the old colonial days of America, a native Red Indian (le 


(Harmsworth History of the World, 


बृद्धि के लिए जिस प्रकार पृथिवी अब तक स्थान देवी जा रही है, उसी प्रकार आहे फाड़ 


डारविन का प्राकृतिक चुनाव 


परिवर्तन का एक उत्तम नमूना अमेरिका में बन रहा है । योरप.से जो विदेशी अमेरिका में जाकर बसे हैं, 
से उनका आकार प्रकार वहाँ के मूल निवासी रेड इण्डियनों का सा हो रहा है । यह बात सामने के चित्रपट 
तरह दिखलाई पड़ती है । इसमें अलग अलग तीन चित्र हैं । ऊपरवाला चित्र अमेरिका में उपनिवेश बसाने के समय 
हुए ग्रङ्खरेज यात्रियों का है। बाई ओर का चित्र अमेरिका के मूलनिवासी रेड इण्डियन का है और दाहिनी ओर का | 
चित्र अमेरिका के वर्तमान निवासियों का है । यद्यपि दाहिनेवाला चित्र ऊपरवालों की सन्तान का ही है, परन्तु सूरत | 
म में उसकी जितनी समता अमेरिका के मूल निवासी रेड इण्डियनों के साथ है, उतनी अपने पूर्वज अङ्करेजों के साथ 
नहीं है । 
I अङ्गरेजों को इङ्गळेंड से अमेरिका गये हुए अभी पुरे चार सौ वपं भी नहीं हुए । क्योंकि सब्र १५६८ में सबसे | 
पहिले कोलम्बस ने अमेरिका का पता लगाया था । उस के बाद ही से योरपवालों का अमेरिका में जाना आरम्म हुआ 
और इस आरम्भिक गमनागमन के बहुत दिन बाद वहाँ अँगरेजों ने उपनिवेश बसाया है । इसी से कहते है कि इद्ध: | 
लैंडनिवासियों को अमेरिका में पहुँचे हुए अभी पूरे चार सौ वर्ष भी नहीं हुए, परन्तु इङ्गलंडवाले इतने ही थोड़े समय 
में लाखों वर्ष से बसे हुए रेड इण्डियनों के रूप-रङ्ग के हो गये हैं । इससे ज्ञात होता है कि रेड इण्डियनों का परिते 
बन्द है । यदि ऐसा न होता तो दोनों का कमी साथ न होता। चार सौ वपं में यदि अङ्गरेज मूळ निवासियों की 
तरह के हो पाये तो रेड इण्डियन उतने ही वर्षों में दूसरी ही प्रकार के हो जाते, किन्तु वहाँ के जळ-वायु ने जितना 
कुछ परिवर्तन करना था, उतना उनमें भी लाखों वर्ष पूर्वे ही कर डाला था । यह एक ऐसी बात है जो विकासवांद 
के परिवर्तन की वेतहाशा दौड़ को धीमा कर देती है। हमने यहाँ टेराडेल्फिगो और अमेरिकावालों का परिवतेन दिख: 
लाकर यह बतलाया कि परिवर्तन की हृद है, बेहद परिवर्तन नहीं होता । अर्थात्‌ जो कुछ परिवतेन होता है, वह 
नियमित और मर्यादित होता है। उससे एक जाति की दूसरी जाति नहीं बन जाती और न परस्पर का सम्बन्ध ही 
हूटता है, इसलिए मर्यादित परिवतेन से डारविन का अमर्यादित परिवर्तन सिद्ध नहीं होता । R 

दूसरी बात भत्युत्पादन की है । अत्युत्पादन और उत्पादन में बहुत बड़ा अन्तर है । अत्युत्पादन मानुषीय है और 
उत्पादन ईश्वरीय है । ये दोनों एक बड़े प्रबल नियम के अनुसार होते हैं, जिसके छै विभाग हैं । 

( १ ) कर्मानुसार जाति, आयु और भोगों को लेकर पदा होना, ( २) अपनी जाति, आयु भौर 
भोगों से उनको हानि-लाभ पहुंचाना, जिनका कभी हानि-लाभ किया था, ( ३ ) पहिले भोग्य और पश्चात्‌ 
भोक्ता का उत्पन्न होना, ( ४ ) सब प्राणियों के जोड़े बराबर बने रहना, अर्थात्‌ यदि किसी जाति के त्तर 
या सादा की अभुक संख्या -सार दी जाय तो उसकी अधिक उत्पत्ति होकर युग्म पूरे हो जाता; ( ५ ) 
बिना पूर्ण आयु जिये यदि बीच में किसी जाति की अमुक्त संख्या मार दो जावे तो उसकी उस संख्या का. 
शीघ्र उत्पन्न हो जाना और ( ६) यदि पेदा होनेवाले जीवों ( लिङ्कग-शरीरों ) को पेदा होने के लिए पर्याप्त 
माता-पिता न मिलें तो शेष साता -पिताओं में ही अत्युत्पादन द्वारा पेदा होकर सृष्टि को विकृत करना «| द 

इन छै विभागों में तीन ईश्वरीय उत्पादन के हैं और तीन अत्युत्पादत के । जब तक प्राणियों में भ्रकालमुत्यु 
नहीं होती तब तक ईश्वरीय नियमित उत्पादन होता रहता है, पर जब हिंसा, भूख, युद्ध ओर प्राकृतिक विप्लवों,से 3 
प्राणियों की अकाल मृत्यु होती है, तभी से अत्युत्पादन का प्रारम्भ होता है। प्राणियों को अकाल मृत्यु का कारण | 
मनुष्यों की कामुकता और सृष्टिविस्तार है, इसलिए मनुष्य खुद जब तक अपने नियमों को ठीक न करे और स्वयं 
सन्तति उत्पन्न करना कम न करे तब तक मनुष्य समाज में कलह, युद्ध, बीमारियां और पाप कम नहीं हते. 
मनुष्य ही अन्य योनियों में जाते हैं, भीड़ उत्पन्न करते हैं और अकाल मृत्यु के द्वारा मरते और मारे जाते हैं, 
यदि मनुष्य दूसरों को उत्पन्न करता कम कर दे तो खुद भी उत्पन्न न हो, अर्थात्‌ जन्ममरण से रहित हो जाय । मनुष्य 


के मोक्षाभिमुखी होते ही नियमित वंश रह जायें और संसार की मीड़ छट जाय । नियमित ति 


१७२ घेविक सम्पत्ति 


धीरे वीरै रूप बदल बदलकर कूराक उत्पन्न करने योग्य होते जायेंगे, परन्तु अनियमित अत्युत्पादन के लिए यदि 
पृथिवी में स्यान नहीं है, यदि मनुष्य मोक्षामिमुखी हो जाय तो यहाँ की भीड़ छेंट जाय और तकरार बन्द हो जाय। 
अगले जमाने में न तो इतनी वृद्धि थी, न कलह । इसका कारण यही था, कि मनुष्य सादे, कम सन्तति पेदा 
करनेवाले और मोक्षाभिमुखी थे । 
सृष्टि में जो अत्युत्पादन-शक्ति देखी जाती है, वह स्वाभाविक नहीं, किन्तु नैमित्तिक है और बहुत थोड़े दिन से 
है । जब से मनुष्यों ने स्वाभाविक जीवन निर्वाह करना छोड़ दिया, तब से ही सृष्टि में 'वंशवृद्धि' और भकारण मृत्यु का 
सिलसिला जारी हुआ । मनुष्यों ने अपने बुद्धि-स्वातन्त्य से सृष्टि के नियमों को भङ्ग कर करके महान्‌ व्यतिक्रम उत्पन्न 
कर दिया है ओर सृष्टि को उसके स्वामाविक मागे से च्युत कर दिया है। प्राणियों की जो बहुतायत देखी जाती है, 
उसके भनेक कारण हैं | प्रथम कारण तो यह है कि आजकल मोक्ष का मार्ग रुका हुआ है । प्राणियों का असल निवास 
अनन्त परमात्मा है। वहाँ न जाकर जब प्राणी सद्भीण स्थानों में ही जमा होने लगते हैं तो बेशक भीड़ अधिक हो 
- जाती है । भीड़ के कारण बीमारी, दुष्काल ओर युद्ध होते हैं। जिससे सब प्राणी अल्पायु में ही मरते हैं और अपने 
शेष फल भोगने के लिए उन्हीं योनियों में फिर आते हैं। उघर मनुष्य भी अधिक पापी हो होकर उन्हीं योतियों की 
संख्या बढाते हैं । बढ़ी हुई सृष्टि के कारण सबको पोषण और शान्ति नहीं मिलती, अतः अल्पायु में ही सब मरते 
अथवा मारे जाते हैं ओर फिर फिर पैदा होते हैं। बाज समय तो मरे हुओं को पंदा होने के लिए काफी मातापिता 
'ही नहीं मिलते । बो मातापिता शेष बच जाते हैं उन्हीं के गर्भ से सबके सब उत्पन्न होने लगते हैं । जिससे प्रतीत 
- होता है कि एक ही प्राणी बहुत सी सन्तति पैदा करता है। 
प्राणियों के मक्षण, जङ्गलों के नाश और खनिज तथा यान्त्रिक उद्योगों से मनुष्यों ने सृष्टि में महान्‌ व्यतिक्रम 
(Disturbance) पदा कर दिया है। यदि मनुष्य मांस खाना छोड़ दे तो सब प्राणी अपनी पूर्ण आयु भोगकर 
“ठीक भृत्यु के समय मरें और मृत्यु पर मरे हुए प्राणियों के मृत शरीर मांसाहारी जन्तुओं को मिलें । परिणाम यह 
होकि अभी जो प्राणी भूख से अन्य प्राणियों को जीता ही मारकर खा जाते हैं, यह सिलसिला बन्द हो 
'चाय। अकाल मोत से बचे हुए ये प्राणी अपनी पूर्णे आयु तक जीकर अपने भोग भोगकर दूसरी योनियों में चले 
जायें और वहाँ भी इसी सुविधा के अनुसार क्मेफलों को भोगकर मनुष्य हो जायें। मनुष्य होकर अपना फर्ज अदा 
“करे तो मोक्ष हो जाय । इस तरह से यह मोक्ष की सड़क यदि खुल जाय और सब मनुष्य उधर के पथिक बन जायें 
तो अत्युत्पादन, जीवन-संग्राम और बलवानों की जीत आदि का सब सिलसिला बन्द हो जाय । 
मांस-मक्षण की ही तरह जङ्कलों का काटना भी है । मनुष्यों ने जङ्कलों को काटकर अपनी असली खूराक़ फल 
का ओर पशुओं के चराघास का स्रोत बन्द कर दिया है। जङ्लों के कटने से बरसात भी बन्द हो गई है, अतः 
जितना पोषण के लिए अन्न चाहिए, उतना उत्पन्न नहीं होता । इससे भी अकाल मृत्यु की वृद्धि हुई है । इसी तरह 
कल कारखातों, यन्तो, तत्रो ओर खनिज पदार्थो के निकलने से भी मनुष्यों और पशुओं का कर्मक्षेत्र रुका है, तथा 
प्राकृतिक विप्लव (08४7७३०९) हुआ है । जज्भलों के कटने से मेघों में और भौगभिक उत्पात से वायुचक्र तथा 
` विद्यूत्‌ आदि में न जाने क्या क्या अस्ठ्राभाविकता आई है ओर भीतर ही भीतर मालूम नहीं, प्राणियों को पूर्ण आयु 
` जीते में कितनी रुकावट हुई है। कहने का मतलब यह कि इस समय मनुष्यों ने मनुष्य, पशु-पक्षी, कीट-पतङ्ग, तृण- 
पल्लव, खान-पहाड़ और नदी-समुड आदि सभी को अस्वाभाविक दशा में कर दिया है, जिससे प्राणिमात्र अल्पायु हो 
-गए हैं। मनुष्यों में यही पाप बढ़ा है, इसलिए समस्त मनुष्य मरकर पशु होते हैं। हिसा से पशुओं की आग्रु कम 
होती है, अतः वे कमें भोगे बिना ही मरते हैं और शेष कमं भोगने के लिये उन्हीं योनियों में फिर पंदा होते हैं। 
आमद अधिक होने से ही प्राणियों की भीड़ अधिक हुई है, उत्पादन. बढ़ा है और संग्राम, कलह तथा नाश की मात्रा भी 
बढ़ी है, परन्तु यदि मनुष्य अपनी स्वाभाविक स्थिति में आ जाय और ऊपर कहा हुआ सारा विप्लव बन्द कर दे तो 
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डारविन का प्राकृतिक चुनाव 


कम से कम इतना तो अवश्य हो सकता है, कि असंख्य प्राणियों की अकाल मृत्यु बन्द हो जाय और उत्तका 
बारबार पैदा होना भी बन्द हो जाय । कहने का तात्पये यह, कि यदि मनुष्यों का पशु होना बन्द हो जाय तो 
अत्युत्पादन भी बन्द हो जाय । 

जब अत्युत्पादन ही अस्वाभाविक है, तब उससे उत्पन्न हुआ जीवनसंग्राम भी अस्वामाविक और कृत्रिम है । 
बह्‌ नियमित सन्तति में नहीं होता । अत्युपादन का कम करना मनुष्यों के हाथ में है, इसलिए जीवनसंग्रामों का 
बन्द कर देना भी मनुष्यों के ही हाथ में है । पृष्ठ १८१ में जो विक्रासवाद के लेखक कहते हैं, कि 'रक्षा की अपेक्षा 
नाश की ओर प्राकृतिक चुनाव की अधिक प्रवृत्ति है,' यह बात उन्हीं के दूसरे वाकय से खण्डित हो जाती है। पृष्ठ 
१७५ में आप कहते हैं कि इसमें प्रकृति का यही मतलव है, कि दोचार, दस-पाँच भी बच जायें तो इस जाति का 
अस्तित्व बना रहे ।' भला जहाँ नाश की ओर अधिक झुक्राव होगा, वहाँ दोचार, दसपाँच को बचाकर वंशरक्षा का 
क्या प्रयोजन होगा ? कुछ भी नहीं । यह कभी हो ही नहीं सकता कि जो नाश चाहता हो, वही वंशरक्षा मी 
चाहता हो । यथार्थ में बात यह है, कि प्रकृति रक्षा ही चाहती है, नाश नहीं। यदि रक्षा न चाहती तो आज 
संसार में शून्य ही होता, किन्तु हाँ, अस्वाभाविक उत्पादन से संग्राम अवश्य होते हैं, जो रोके जा सकते हैं, इसलिए 
जीवनसंग्राम सृष्टि का नियम नहीं हो सकता । वह अपवाद ही है । 

जीवनसंग्राम में ही योग्यों के छुताव की बात कही जाती है, किन्तु हम संसार में देखते हैं, कि योग्यों का 
चुनाव होता ही नहीं । ऊपर इङ्कलँड के मनुष्यों की ऊंचाई का नियम दिया हुआ है । उससे यह बात स्पष्ट हो | 
जाती है कि सबसे अधिक संख्या मध्यम स्थिति की लम्बाईवालों की ही है । बहुत ही छोटे और बहुत ही लम्बे 
मनुष्य बहुत थोड़े हैं । यदि योग्यों के छुनाव का सिद्धान्त ठीक होता तो सबसे अधिक संख्या सबसे अधिक ऊँचे 
मनुष्यों की हो होती क्योंकि मनुष्य की ऊँचाई भी एक योग्यता ही है, पर इन योग्यों की संख्या महा छोटे 
मनुष्यों के बराबर है, जो लम्बाई के हिसाव से महा अयोग्य हैं। यहाँ महा अयोग्यता महा योग्यता का मुकाबिला 


कर रही है और जब तक ये दोनों टकराते हैं, तब तक मध्यम अर्थात्‌ साधारण लोग दोनों को पीछे हटाकर आगे 
बढ़ रहे हैं और संख्याक्षेत्र में अपनी विजयपताका लहरा रहे हैं । 


अमीबा सबसे छोटा है और निर्बेळ है, पर है सबसे अधिक । जितने छोटे कीड़े हैं, सब संख्या में अधिक हैं और 
मनुष्य से अधिक तो प्रायः (हाथी सिंहादि कुछ प्राणियों को छोड़कर) सभी साधारण प्राणी हैं । संख्या में इनकी 
विजय है । मनुष्य को बल में हाथी घोड़ा, ऊंट आदि ने भी परास्त कर दिया है। दीघ जीवन में साँप और 
कछुवा बाजी मार ले गए हैं और बुद्धि में चींटी सबसे अव्वल निकली है । परिश्रम, सञ्चय, बन्दोबस्त और कारी- 
गरी में शहद की मक्खी का नम्बर प्रथम है । ये सब प्राणी अपने उत्तरवर्ती योग्यों से जब अधिक योग्य सिद्ध हो 
रहे हैं, तब केसे कहा जाता है कि योग्यों का चुनाव होता है । योग्यों का छुनाव होता तो जर्मन की विजय होती, पर 
वैसा नहीं हुआ । भारत अपने पतन के समय संसार भर में योग्य था, पर अथोग्य सिद्ध हुआ । इन बातों से यह 
सिद्ध नहीं होता कि योग्यों की ही विजय होती है । हाँ, रोगी आदमी किसी ससय पड़ा पड़ा यदि शत्रु के मेगजीन 
में आग लगा दे और उससे उस दल की विजय हो जाय तो शायद विकासवादी बीमारी को ही योग्यता कहने रुगे, 
पर बात ऐसी नहीं है । योग्यता योग्यता ही है । समी कुछ योग्यता नहीं है । जीवतसंग्राम में हमें पक्षियों के परों 
को, कछुआ तथा सांप की आयु को और चींटी की बुद्धि को कभी न भूलना चाहिये । ये तीनों ही जिन्दगी की 
असली योग्यताएं हैं । उड़ता कितनी खुबी की चीज है ! अधिक जीना उद्षसे भी बड़ी खूबी है और बुद्धिमा 
होना तो सबसे बड़ी खूबी है, पर जो जन्तु चींटी से आगे बढ़कर कानखजूरे आदि हुए होंगे, उतके पलले क्या पड़ा 
होगा ? साँप और कछुवे की सी आयु छोड़कर पंख पा ही गये तो क्या ? चींटी की अक्ल, सर्प की आयु और पक्षी 
की उड़ने की शक्ति खोकर ये स्तनधारी ही हुए तो क्या? लीमर, बन्दर, गाय, मेस, सुवर, कुत्ता आदि होकर 
इन्होंने कौन सी योग्यता सम्पादन की ? यदि स्तनघारियों में मनुष्य त होता तो विकास की सार्थकता सी. 


१७४ वेदिक सम्पत्ति 


होती । जब तक वह नहीं हुआ था, तब तक उत्क्रान्ति में कौन सी योग्यता का विकास था ? कुछ नहीं, अतः यह 
गलत है कि योग्यताचाले ही बचते हैं, अयोग्य नहीं । 

योग्यता का सन्तति में संक्रमण होना तो बिलकुल ही गलत है । संसार में देखते हैं कि सन्तान को अयोग्यता 
ही अधिक मिलती है । क्योंकि अथोग्यों की ही संख्या अधिक है । संसार में निर्धन, निर्बल और निब द्धि ही अधिक 
पाये जाते हैं ज्ञानी के लड़के से आप ही आप ज्ञान का संक्रमण नहीं होता । मनुष्य यदि अपनी भौलाद को अच्छी 
बनाने में सावधान न रहे तो वह सबकी सब खानाखराब ही हो जाय । ऐसी दशा में जब संसार में निर्बलं की, 
कम उमरों की, बुद्धिहीनों की ही संख्या अधिक है, तब यह नहीं कदा जा सकता कि योग्यों का ही चुनाव होता है, 
बही रह जाते हैं और शेष सब मर जाते हैं । क्या अमी जापान के प्राकृतिक विप्लव में सब अयोग्य ही मरे ? क्या 
जर्मेन युद्ध में सब अयोग्य ही मरे ? क्या महामारत में सब अयोग्य ही मरे ? और क्या प्लेग, इन्पल्यूएंजा में सब 
अयोग्य ही मरे ? नहीं, दोनों प्रकार के मरे हाँ, योग्य गिन्ती में कम जरूर मरे, पर इसका कारण उनी संख्या 
का कम होना ही है । हाँ, योग्य संसार में कम होते ही हैं योग्य तो मोक्ष को जाते हैं । संसार तो अयोग्यों के ही 
लिये है, अतः योग्यों के चुनाव का सिद्धान्त गलत है और इसके साथ योग्यता का सन्तति में संक्रमण भी गलत है । 

इस मत से डारविन को भी तसल्ली नहीं थी। विकासवाद के लेखक पृष्ठ १८४ में कहते हैं कि यह बात 
दूसरी है, कि परिवतंनों के उद्गमों तथा उसके सन्ततिक्मों के ठीक प्रकार का कार्यकारणवाद अभी निश्चित न हुआ 
हो। डारविन महाशय ही यह मानते थे कि प्राकृतिक चुनाव विकास का एक मार्ग है। विकास की युक्तियुक्तता 
बतलाते में उससे अच्छी सहायता मिलती है” । इसी तरह पृ० १७३-१७४ में कहते हैं, कि 'तई उपजातियों की 
उत्पत्ति करने में (परिस्थिति, कार्य और पैत्रिक संस्कार) इन तीन में से कौनसी अधिक कार्येकर और कौन सी कम 
कार्यकर हे, इसका अब तक पूर्णतया निश्चय नहीं हुआ । इस विषय में बहुत मतभेद है, तथापि सब वैज्ञानिकों का 
इस बात पर एक मत है, कि ये तीन बातें कम वा अधिक परिमाण में विकास की उत्पादक हैं, । इन बातों से यही 
प्रतीत होता हुँ कि डारविन और उनके अन्य शिष्य, प्रशिष्यों को अब तक विकास के कारणों का यथार्थ ज्ञान नहीं 
हुआ । वे अब तक किसी पूर्ण निश्चय पर नहीं पहुँचे । 

प्राकृतिक चुनाव की विधि पूर्ण विश्वस्त नहीं है । क्योंकि प्राकृतिक चुनाव का अब तक सिर्फ एक ही सन्दिग्ध 
प्रसाण दिया गया है । पृ० १९१ में ग्रन्थकार कहते हैं 'आस्ट्रेलिया' के शशकों में वृक्षों पर चढ़ने लायक नाखून निकल 
रहे हैं। यदि यह बात ठीक है तो शशक्रों की एक नई जाति बननेवाली है । म ग्रन्थकार को अभी खुद इस 
बात पर विश्वास नहीं है, तथापि हम मान लेते हैं, कि नाखून थोड़ा बहुत बढ़ गये होंगे, म पर बात तो यह है कि 
क्या जरा सा नाखूनों के बढ़ने से एक नई जाति हो गई ? क्या उन शशकों का अन्य शशकों के साथ समान प्रसव 
बन्द हो गया ? यदि नहीं बन्द हुआ तो अभी तक उसे दूसरी जाति नहीं कह सकते । जिस प्रकार प्रत्येक ड 
'सें कुछ भेद ह और प्रत्येक देश के मनुष्यों में भेद है. हबशी और चीनी भें भेद हे,उसी तरह का भेद इन शशक 
-में भी हुआ है, किन्तु जिस तरह हबशी ओर चीनी एक ही जाति के दो रूप हैं, इसी प्रकार शशकों में भी यह 
देशगत भेद हो सकता है, अतः इसे नई जाति नहीं कह सकते, क्‍योंकि सृष्टि में दो प्रकार का प्राकृतिक चुनाव 
-देखने में आता हूं । द 

प्राक्रत्क चुनाव । 
, एकतो देशभेद से एक ही जाति के रूपों में कुछ अस्तर हो जाना और दूसरा अकस्मात्‌ किसी जाति के अड्डों 
में बुद्धि दो जाना। 
. पहिला नमूना सब के सामने है । यद्यपि चीनी और हबशी में कुछ भेद है, पर जातिभेद नहीं है। दूसरा नमुना 

दीमक का है। दीमक में अकस्मात्‌ बड़े बड़े परं निकल आते हैं । ये दीमक पतङ्ग बन जाते हैं। अब हमें देखना चाहिए 


'कि आस्ट्रेरिया के शशक यदि देश और जलवायु आदि भेद से उतना ही विकास करेंगे, जितना कि हबशी और चीनी ने 
-किया है तो यह दूसरी जाति च होगी। नाखूत थोड़ा बढ़ जायेंगे, पर समान प्रसव, मोग और आयु समान ही रहेगी, 


(किन्तु यदि उनके नाखुन बेहिसाब बढ़े तो उसका जो परिणाम होया, उसका नमूना सृष्टि ने पतज्धों में दिखला दिया हुँ। 
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सबने देखा होगा कि कभी कभी किसी कारण से दीमक के पर निकल आते हैं, जो बहुत लम्बे होते हैं, किन्तु पर 
निकलते ही-पतङ्गा बनते ह्वी-इनका सर्वनाश हो जाता है। न इसका परदार वंश चलता है ओर न इनकी संसार में 
नई जाति ही कायम रहती है । 

विकासवाद के लेखक श्रास्ट्रेलिया के खरगोशों की स्थिति पर स्वयं शङ्का करते हैं । वे कहते हैं कि 'यदि यह 
बात सत्य है ।' ऐसी दशा में हम भी उसकी कोई विशेष आलोचना नहीं कर सकते, किन्तु एक सृष्टि का नियम 
सुना देते हैं कि पृथिवी का प्रत्येक भाग अपने असर से प्राणी के शरीर पर कुछ फेरफार कर देता है, पर स्मरण 
रखना चाहिए कि वह फेरफार बहुत जल्द स्थिर हो जाता है। यह नहीं है कि प्रलयपर्यन्त फेरफार होता ही रहे । 
हम पीछे अमेरिका के रेड इण्डियनों का वर्णन करके चित्र-सहित दिखला आथे है, कि देश के कारण जो परिवर्तेत 
होता है, वह शीघ्र ही स्थिर हो जाता है और उस जाति के अन्य देशस्थ प्राणियों से सन्तति उत्पन्न होना बन्द नहीं 
होता अर्थात्‌ कोई दूसरी जाति नहीं बनती, परन्तु यदि कहीं कारणवश किसी प्राणी के शरीर में कोई अमर्यादित 
विकास हुआ तो वह प्राणी या प्राणिसमूह पतङ्गो की तरह नष्ट हो जाता है-उसका बंश नहीं चळता-उस प्रकार की कोई 
नवीन जाति संसार में उत्पन्न नहीं होती, अतएव प्राकृतिक चुनाव से नवीन जाति का बनना असम्भव है, असत्य है। 


पुं पृष्ठों में बिकासवाद के असल सिद्धान्त का खण्डन हो गया, कि प्रकृति स्वाभाविक रीति से कोई नवीन 
जाति नहीं बनाती । 


कृत्रिम चुनाव 


अब उन कारीगरियों के नियम भी जान लेने चाहिये, कि जिनके द्वारा वृक्षों और पशु-पक्षियों को मनुष्य 
विलक्षण प्रकार का बना देता है। इसी को कृत्रिम चुनाव कहते हैं। जापान और अमेरिका ने इन बातों में बड़ी 
उन्नति की है । जापानवाले मुर्गों की पूँछों को बीस बीस फुट लम्बी बना देते हैं और बड़े बड़े वृक्षों को इतने छोटे बना 
देते हैं, कि देखकर ताज्जुब होता है । अमेरिका के लूथर बरबंक नामी माली ने अनेक प्रकार के फल फूलों को विचित्र 
प्रकार का बना दिया है और अनेक बेलों को वृक्षों में परिवर्तित कर दिया है । इसी प्रकार कबूतर के खेलनेवालों ने 
भी अनेक प्रकार के कबूतर बना दिए हैं । यही कृत्रिम चुनाव है । इस कृत्रिम चुनाव के तीन तियम है 

(१) अमुक मर्यादा तक छुत्रिमता होने पर भी सन्तति होते जाता, 


(२) भभुक मर्यादा के बाद अपनी पहिली पीढ़ियों के रूप का हो जाना और 
(३) अमुक सर्यादा के बाद बन्द हो जाना । 


पहिला नियम प्रायः: सर्वत्र देखने में आता है । इसी सिद्धान्त के अनुसार मनुष्य वृक्षों और पशुओं के उत्तम 
बीज पैदा करता है। आरोग्य और बलवान्‌ माता-पिता से अच्छी सन्तति होती है । इसका बिज्ञान यह है कि माता 
और पिता के अंशों की रक्षा करते हुए यदि विकास होगा तो वंश चलता जायगा । बैल का अंश सींग, खुर और हंड्डी 
आदि हैं और गाय का अंस मांस आदि । जिन बैलों में साता का अंश अधिक होता है, उनके सींग नहीं होते और जिनमें 
पिता का अंश अधिक होता है, उनके बड़े बड़े सींग होते हैं । अर्थात्‌ बैल जाति में मु'डा और सिंगाड़ा दो प्रकार केबल देखे. 
जाते हैं मुडे में सींगों का लोप नहीं होता । उतके कान के पास, बालों के भीतर सींग के चिह्त बने रहते हैं। उसी | 
के सहारे आगे चलकर उसी की नसल में फिर सींगवाला बैल होने लगता है । इसी सिद्धान्त से काटेवाले वृक्षों -से 
काँटा हटा दिया जाता है। काँटेवाले नागफनी से वेकाँटेवाली नागफती बता दी-गई है ) कांटेवाले सिंघाड़े से र 
काँटे का सिघाड़ा भी होता है। इसका कारण इतना ही है कि नागफनी और सिघाड़े से कृत्रिम उपायों के हारा 
पितृशक्ति कम कर दी गई है, परन्तु उनमें काँटे के चिल्ल शेष हैं, उन्हीं चिल्लों से उपाय करने पर काँटेवाले ? 
सकते हैं । बिन कांटे की नागफनी और बिना काँटे के: सिंघाड़ों में कमीं-कोई छोटे काँटेवाला सिंघाड़ा मी 


१७६ घेदिक सम्पत्ति 


उसी से सिघाडे फिर काँटेदार हो सकते हैं । इसी सिद्धान्त पर कबूतरों की उत्पत्ति भी है। यह सिद्धान्त विश्व में 
फेला हुआ है । स्री, पुरुष और नपु सकों की बनावट इसी सिद्धान्त से होती है । 

दूसरे नियम का उदाहरण कलमी आम है | यदि कलमी आम की गुठली बो दी जाय तो उससे उत्पन्न वृक्ष में 
उतने बड़े फल न लगेंगे । इसी तरह दो तीन पीढ़ी के बाद वह कलमी आम उसी तुख्मी भाम के सहृश फलवाला हो 
जायगा, जिस पर कलम शुरू हुई थी । भेड़िये और कृत्ते के संयोग से तथा चीते और सिंह के संयोग से औलाद नहीं 
होती । यदि होती है तो उस औलाद का वंश कुछ पीढ़ी बाद कुत्ते और चीते का सा हो जाता है । अर्थात्‌ विकास 
आगे नहीं बढ़ता, नई जाति नहीं बनाता। इसी विषय पर जोंस बोसद (07९8 }0%४807) ने नवम्बर सन्‌ 
१९२२ के “न्यू एज” (\७४ 4४९) नामी पत्र में लिखा है कि 'मैं अपने बाग में घूमता हुआ कलम किए हुए पौधों 
को देखता हूं, तो उनमें कृत्रिमावस्था से अपनी अवस्था में आने के लिये युद्ध होता हुआ दिखता है । प्राय: यही देखने 
में आता है कि पूर्व की स्वाभाविक अवस्था बलशाली है, जो कृत्रिम अवस्था पर विजय प्राप्त कर लेती है । प्रमाण 
के लिये मैं हेनरी डमन्ड्स लिखित "Natural Law in the Spiritual World’ नामी पुस्तक के उस 
अध्याय को पेश करता हूं, जहाँ वह कबूतरों ओर गुलाब के पेड़ों के उदाहरणों के द्वारा इत्ती बात को पुष्ट करता है'। 

यही सिद्धान्त मेंडल नामी विद्वान्‌ को भी ज्ञात हुआ है । उसका कहना है कि 'कभी कभी बच्चों का अपने पिता 
की अपेक्षा पितामह के साथ बहुत मेल दिखाई पड़ता है” | इसका कारण यही है कि यदि कोई शख्स अपने शारीर में 
बेहिसाबकिताब अमर्यादित फेरफार कर डाले तो उसका लड़का अपने पिता के ये नूतन गुण न लेकर पितामह के 
गुणों को ही लेकर जन्म लेगा । इससे स्पष्ट हो गया कि सृष्टि ने पुरानी जातियों की रक्षा और नवीन जातियों की 
उत्पत्ति को रोकने के लिये कितना हढ़ प्रबंध किया है । कुछ विकासवादी कहते हैं कि प्रो० डी ब्रीज (De Vries) 
ने सिघाड़ा (0९९९2 ],8m7८।।१78) और पोस्त (Shirley Poppies ) की किस्म के वृक्षों से 
अभी हाल में एक नई जाति आप ही आप प्राप्त की है । जिससे ज्ञात होता है कि नवीन जातियाँ इसी तरह उत्पन्न 
होती है। इसी उत्पत्ति को डी० ब्रीज ने स्वयं परिवर्तित जाति (Spontaneous Modification) नाम दिया 
है, परन्तु हम प्रो० मेंडल ओर प्रो० जोंस बोसन के प्रमाणों से दिखला चुके हैं कि जो प्राणी किसी भी बाहरी कारण 
से अपनी सन्तति में फेरफार होने का मौका प्राप्त करता है तो उसकी सन्तति की अगली सन्तति अपने पितामह 
अथवा वृद्ध प्रपितामह की ओर वापस आ जाती है। डी० ब्रीज का आविष्कार अभी हाल का है, परंतु इसमें सन्देह 
नहीं कि कुछ वर्ष बाद वह्‌ नई जाति जो उसने प्राप्त की है, अपने पूवरूप में आ जायगी । 


तीसरा नियम सृष्टि ने यह रवखा है कि यदि कोई प्राणी जबरदस्ती बेहिसाबकिताब विकास करता जाय तो 
उसका वंश रोक दिया जाय । जेसे कि घोड़े भ्रौर गधे से एक विलक्षण प्राणी-खञ्चर हुआ, पर खच्चर का वंश बन्द 
है । इसी तरह पेबन्द बेर में विशेष वृद्धि हुई, पर वंश उसका भी बन्द है । जापान के छोटे छोटे वृक्षों का और बड़े 
बड़े मुर्गो का वंश बन्द है। पांच पैर की गाय का वंश बन्द है और बेहिसाब बुद्धिमान का वंझ् भी बन्द है # । अर्थात्‌ 
सृष्टि को बेहिसाब ह्लास-विकास मंजूर नहीं है। कृत्रिम चुनाव में अमर्यादित विकास की गुजायश नहीं है । मर्यादा 
`का उल्लंघन हुआ कि बस, वंश बन्द । 
लामाकं नामी विद्वान्‌ ने चरुहों की दुमे काट काटकर बिना दुम के चूहे पदा करना चाहा । चूहों की अनेकों 
पीढ़ियों तक वह ऐसा ही करता रहा, पर बिना पूछ के चूहे न हुए । लेसिस्टरशायर के ग्वालों ने चाहा कि हम अपनी 
भेड़ों को घोड़े के बराबर बना डालें और कुछ ने चाहा कि हम अपनी भेड़ों को चुहों के बराबर कर डालें, किन्तु इन 
दोनों दलों के विकासवादियों के प्रयत्न विफल हो गये । भेड़ों में न तो बेहिसाब ह्लास ही हुआ और न वृद्धि ही, 


# मत्यन्तमतिमेधावी त्रयाणामेक मश्नुते ः अह्पायुषो दरिद्रो वा ह्यनपत्यो न संशयः । ` 


वर्तमान विज्ञाने 


हो गई और कुछ जरा सी बड़ी । भेड़ों की छोटाई और बड़ाई के बीच वंश-स्थापन का नियम काम कर रहा था, इसलिए 2 
चे:इतनी ही बड़ी और छोटी हुई, कि दोनों से वंश चल सके । वे इस मर्यादा के आगे न गई--दो जातियाँ न हो सकी। 

प्राकृतिक चुनाव और कृत्रिम चुनाव के नमूने आप समी हैं । प्राकृतिक छुनाव से जो विकास हुआ है, उसी से 
तो हम आप पहिचाने जाते हैं । एक ही उमर की ह्लतियाँ पहिचानी जाती हैं कि अमुक उसकी है ओर अमुक उसकी। 
समान उमरवाले घोड़े, गाय, बल, कुत्ते सब इसी से पहिचिःने जाते हैं। यह पृथकूता न होती तो संसार में महा 
अन्धेर मच जाता, इसलिए व्यक्ति व्यक्ति की पृथकूता तो होनी ही चाहिये । रही देशदेशान्तरों की मिन्नता, वह केवल 
बिवाह-बन्धनों से हुई है । यदि सब देशों के मनुष्य परस्पर विवाह करने लगें तो भौगोलिक पृथकता मिट जाय। 
पर वैयक्तिक पृथक्ता ईश्वरदत्त है । वह तो पहिचान के लिए ही है । वह न हो तो संसार का काम ही न चले । 

विकासवाद के पास अगर कोई प्रत्यक्ष प्रमाण है तो इतना ही है । वह कहता है कि हम में आप में जो फर्के 
हुआ है, वही आगे चलकर गिलहरी का रीळ बना देता है, पर बात यह नहीं है। बात तो अपतत यह है कि यह 
फर्क होना ही चाहिये था । इसके बिना संसार की व्यवस्था ही न होती । बस यही प्राकृतिक चुनाव है। रही कृत्रिम 
चुनाव की बात, सो ऊपर देख ही चुके हैं । कृत्रिम चुनाव नई जाति नहीं बनाता । हम हिन्दुओं के लड़की लड़के 
लाखों वर्ष से कान में छेद कराते हैं, पर छेदयुक्त बचा पैदा नहीं होता । हजरत इबराहिम के समय से जिसको तीत 

जार वर्ष से अधिक हुआ, यहूदी और मुसलमान खतना कराते हैं, (पहिले जमाने में त्लियों का मी खतना होता था) 

पर खतना की हुई औलाद नहीं होती । चीत की खनियाँ न जाने कब से पैर छोटा करती रहीं हैं, पर छोटे पर की 
कोई लड़की पैदा नहीं होती । इससे ज्ञात हुआ कि कृत्रिम विकास भी अमर्यादित नहीं होता । कृत्रिम ओर प्राकृतिक 
दोनों प्रकार के चुनाव से नई जाति का--ऐसी जाति का जिसके संयोग से वंश चले और उसकी आगु तथा मोग भी 
भिन्न हों--आज तक प्रत्यक्ष विकात नहीं हुआ, न ऐसा होता अनुमान प्रमाण से ही सिद्ध होता है, अतः जोर देकर 
कहा जा सकता है कि विकासवाद सत्य सिद्धान्त पर स्थित नहों है । 

सन्तति की धारा किंस तत्त्व और सिद्धान्त से बहती है, इस विषय को स्पष्ट करने के लिए विकासवाद के लेखक 
ने कुछ विद्वानों की सम्मतियाँ उद्धृत की हैं । वे सबकी सब विकासवाद के सिद्धान्त के विरुद्ध हैं । विलायत की 
विधवाओं से गौवों की परवरिश और मुसलमानों का प्लेग में न मरना, सर्वे-सम्मति से स्वीकार हुआ सिद्धान्त नहीं 
है । यदि ऐसा हो तो भी इससे यह सिद्ध नहीं होता कि इससे नवीन योतियाँ उत्पन्न होती हैं । 

डारविन का यह सिद्धान्त कि 'माता-पिता के प्रत्येक अङ्क से सार एकत्रित होकर सन्तति का जम्म होता है 
और वाइजमंन का यह सिद्धान्त कि 'इस सार के एकत्रित होने में यदि कहीं बीच में कोई परिवर्तन उदुभूत हो तो 
वह सन्तति में संक्रमित न होगा! तथा मेंडल का यह सिद्धान्त कि 'कभी लड़का पिता की अपेक्षा पितामह के गुण 
संग्रह करता है” ओर डी ह्वाइज की यह राय कि 'कमभी-कभी नई-नई जातियां एकदम उत्पन्न हो जाती हैं' और 
'हेतुवाद' तथा 'भ्रज्ञात अज्ञोय' आदि के सिद्धान्त सब मिलकर विकासवाद का खण्डन ही करते हैं। | 

'भङ्कादङ्गात्सम्भवसि' अर्थात्‌ सन्तान अङ्ग-अङ्ग के सार से उत्पन्न होती है, यह बैदिक सिद्धान्त ही है, जो 
डारविन का बतलाया जाता हैं । रहा यह कि इसमें यदि कोई अकस्मात्‌ नया कारण उत्पन्न होता है तो वः नयापन 
सन्तति में नहीं आता और सन्तान पिता के उन नये गुणों को छोड़कर दादा के गुण ग्रहण करती है । इसका मतलब 
यही है कि कोई नई जाति उत्पन्न न हो-नवीन अङ्ग उत्पन्न न हों जलक्गमियों में नवीन जातियों ने एकदम उत्पन्न 
होकर दिखला दिया है, कि प्राणियों के शरीर बनने के लिए विकास की दरकार नहीं । हेतुवाद ने और अज्ञात 
अज्ञेय शक्ति ने इसको पूर्ण कर दिया, कि कर्मानुसार ईश्वर प्राणियों की रचना करता है, अतः क्रमविकास की 
आवश्यकता नहीं । इस प्रकार से जितनी मी नवीन जाँच हो रही है, वह विकास के विरुद्ध और विशिष्ट उत्पत्ति के 


१७८ वेदिक सम्पत्ति 


होता है । इन्होंने जितनी युक्तियां दीं, उन पर स्वथं बैज्ञानिकरों को ही सन्देह है, अतएव परिस्थिति, कार्य और 
वंधानुक्रम तीनों विकास की विधियां सफल नहीं हुई । 

ग्रन्थकार स्वयं कहते हैं कि "प्राणियों की विकासद्वारा उत्पत्ति है वा नहीं--एक प्रकार के प्राणी से भिन्न-भिन्न 
 श्रेकांर के प्राणी बनते हैं वा नहीं, इस प्रकार के निरीक्षण करनेवाला मनुष्य भी विकास की क्रिया के किसी अत्यन्त 
सूक्ष्म भाग को भी प्रत्यक्ष होते हुए पूर्णतया नहीं देख सकता' । ( पृ० १५५ ) 


विकास की विधि पर जब हम विचार करते हैं, तब ऐसे तथा एतत्संबंधी कई अन्य तात्त्विक प्रश्न हमारे 
सम्मुख उपस्थित होते हैं। तात्त्विक प्रश्‍न कभी-कभी तो ऐसे होते हैं, कि उनका सम्पूर्ण उत्तर प्राप्त करना बहुत कठिन 
तथा असम्भव भी हो जाता है और इस प्रकार के प्रश्नों के सम्पूर्ण उत्तर प्रात करने की आशा भी करनी नहीं 
चाहिये' ( पृ० १५८ ) । निरक्षर और अज्ञानी मनुष्य वैज्ञानिकों के विषय में यह कल्पना करने लगते हैं कि बैज्ञानिक 
लोग अपने अपने विभागों को सम्पूर्ण समझते हैं | वास्तव में बात तो यह है कि सबसे पूर्व वेज्ञानिक ही यह कहने का 
साहस करते हैं कि किसी विषय में हठ करना ठीक नहीं” ( पृ० ) । 'विचार करने से यह प्रतीत होगा कि यद्यपि 
बिकासवाद स्वयं स्पष्ट है, तथापि इसका अन्तिम निश्चय करा देना बहुत सुगम नहीं है! ( पृ० २) । 


विकास और उसकी विधि पर 'विकासवाद' के लेखक के ये आन्तरिक उद्ग।र हैं। हमने अब तक जो कुछ कहा ` 
है, वही बात आप भी कह रहे हैं । आप नहीं कह्‌ रहे, प्रत्युत आपके मुख से योरप का समस्त वैज्ञानिक समाज कह्‌ 
रहा है । कहने की आवश्यकता नहीं कि ऐसी दशा में ऐसे सन्दिग्ध विषय पर विश्वास करना कितना भयङ्कर है? 
ग्रन्थकार ने आरम्भ में कहा था कि यह विकासवाद विज्ञान द्वारा अनुमोदित है, अतः हमें चाहिये कि हम अपने 
भविष्य जीवन के काये-निर्घारण के लिए उसके नियमों को जानें, पर हमने अब तक इसकी समग्र शाखा उपशाखाओं 
को देखकर जान लिया कि यह एक कल्पना है--थियरी है-सिद्धान्त नहीं । ऐसी दश्ञा में यदि हम अपनी जिन्दगी 
को विकास के अनुसार बनावे और यह निश्चय करलें कि निर्बलों को मार डालना सृष्टि का नियम है तो हमारा 
धामिक, सामाजिक और राजनैतिक कितना नुकसान होगा, इसका कौत अऱ्दाजा रगा सक्ता है ? और इसका कौन 
जवाबदार हो सकता है ? राज्य और घर्म समाज को सुखी और शान्त करने के लिए हैं, पर हम यदि यह ठान लें कि 
समाज में निबंलों को जीते का हक नहीं है तो हमसे सामाजिक भलाई की क्या आशा हो सकती है । महात्मा गांधी 
पपती 'नीतिघमे ओर धर्मनीति” नामी पुस्तिका में लिखते हैं कि 'डारविन के कथनानुसार मनुष्यों तथा अन्य प्राणियों 
में जीने रहने की इच्छा रहती है। जो इस स्पर्धा में टिक सकता है । वही जीवित रहता है और जो टिक्ने लायक 
नहीं रहता वह जड़मूल से नष्ट हो जाता है, किन्तु यह स्पर्धा केवल शरीरबळ से ही नहीं निभ सकती । 


“मनुष्य और रीछ अथवा भैंस की तुलना करें तो ज्ञात होगा कि मनुष्य से शरीरबल में रीछ और भैंस दोनों 
अधिक हैं । मनुष्य यदि इन दोनों में से एक से कुश्ती लड़े तो हार जाय, तथापि मनुष्य बुद्धिबळ के कारण अधिक 
बलवान सिद्ध होता है । मनुष्य की अनेक जातियों में भी इस बांत की तुलना को जा सकती है । लड़ाई के समय 
वही नहीं जीतता, जिसके पास बहुत से योदा अथवा असंख्य जनसमुदाय होता है, प्रत्युत वह जीतता है, जिसके 
पास कळा-कौशल्य और उत्तम कार्यकर्ता होते हैं । ये चाहे थोड़े और निर्बल ही क्यों न हों, पर वे ही जीतते हैं। 
यह बुद्धिबल का उदाहरण हुआ । : 


'नीतिबल, बुद्धिबल और शरीरबल से भी अधिक महत्त्व का है । क्योंकि नालाथक मनुष्य की अपेक्षा लायक 
मनुष्य का निर्वाह अधिक होता है । पुराने इतिहासों से पता लगता है कि जो जातियाँ अनीतिमानु थीं, वे आज 
बिलकुल नष्ट हो गई हैं। सोडम और गमोरा निवासी अपनी अनीति के कारण आज बेपता हैं। आज भी देखने को 
मिल रहा है कि जो लोग अनीति का व्यवहार करते हैं, वे प्रायः नष्ट हो जाते हैं। . 


डारविन का प्राकृतिक चुनाव 


अब थोड़े से सादे नमूनों को लेकर देखिए कि साधारण नीति भी मनुष्य के लिए कितनी उपकारी है। “शान्त 
स्वभाव” नीति का एक अङ्ग है । ऊपर ऊपर के देखने से मालूम होगा कि मिजाजी आदमी आगे बढ़ सकता है, परन्तु 
सहज ही विचार करने से मालूम होगा कि मिजाजरूपी तलवार आखिर में अपना गला काटती है। “व्यसन न 


- करना” नीति का दूसरा अंग है । विलायत के अड्धों के देखने से मालूम होता है कि तीस वर्ष की उमरवाले शराबी 


१३-१४ वर्ष से अधिक नहीं जीते, किन्तु निर्व्यसनी मनुष्य सत्तर वर्ष तक जीते हैं । 'व्यभिचार न करना! नीति का 
तीसरा अङ्ग है | देखा गया है कि व्यभिचारी मनुष्य बड़े झाटे से नष्ट होते हैं । उनके औलाद नहीं होती । यदि 
होती है तो अत्यन्त निर्बल । व्यरमिचारियों के मन हीन हो जाते हैं और जैसे जैसे दिन बीतते हैं, वेसे. वेसे उतका 
दिखाव पागलों का सा हो जाता है । 

'अन्य जातियों की चालढाल पर दृष्टि डालिए तो यही स्थिति माळूम पड़ेगी । अण्डेमान टापू के लोग अपनी 
स्त्रियों को उसी समय छोड़ देते हैं, जब उन से उत्पन्न बच्चे जरा चलने फिरने लगते हैं । अर्थात्‌ वे परमार्थ-बुद्धि के 
स्थान में स्वारथे-बुद्धि अधिक रखते हैं । परिणाम यह हुआ है कि उस जाति का धीरे धीरे नाश होता जाता है । 

जानवरों में भी परमार्थ-बुद्धि पाई जाती है । डरभुत पक्षी अपने बच्चों को बचाने के लिए जोरदार हो जाते 
हैं । इससे प्रकट है कि यदि प्राणिमात्र में थोड़ी बहुत परमार्थ-बुद्धि न होती तो संसार में आज पत्थरों और जह- 
रीली वनस्पतियों के अतिरिक्त और कुछ होता ही नहीं । 

“मनुष्य और दूसरे प्राणियों में मुख्य अन्तर यही है, कि मनुष्य सबसे अधिक परमार्थी है । वह अपने नीतिबल 
के अनुसार, दूसरों के लिए, अपनी औलाद के लिए और अपने देश के लिए सदा से अपनी जान कुर्बान करता आया 
है, इसलिए शरीरबल और बुद्धिबल में नीतिबल ही सर्वोपरि है । इसका एक प्रबळ प्रमाण यह है कि ग्रीस की 
प्रजा वर्तमान योरोपीय प्रजा से अविक वुद्धिमाबु थी, पर जब उसने नीति का त्याग किया, बस, उसकी बुद्धि ही 
उसकी दुश्मन हो गई और आज उसका अस्तित्व भी नहीं है । जातियाँ न तो धन से निमती हैं, न सेना से । वे 
केवल नीति के ही आधार पर ठहर सकती हैं, अतएव मनुष्य को उचित है कि वह इन विचारों को सदा अपने 
सामने रक्खे ओर सदव परमार्थरूपी परम नीतियुक्त आचरण करे! । 


इस समस्त वर्णन से पाया जाता है कि संसार में दया, प्रेम और न्याय से ही अस्तित्व कायम रहता है-पर- 
मार्थं बुद्धि से ही जातियों की वृद्धि होती है यह परमा्थंबुद्धि पशु-पक्षियों में मी पाई जाती है । महात्मा गांधी ठीक 
कहते हैं कि यदि संसार में परमार्थबुद्धि न होती तो आज सिवा जहरीली वनस्पतियों के, सिवा कंकड पत्थरों के 
और कुछ भी न होता । ऐसी दशा में विकासवाद का यह सिद्धान्त, कि संसार में सर्वत्र जीवनसंग्राम जारी है, उसमें 
बलवानों की ही विजय होती है, नितान्त अनगेल है, इसलिए विकासवाद की शिक्षा के अनुसार हमें अपना जीवन 
बनाना उचित नहीं है। 


विकासवाद के लेखक ने इस ऋर सिद्धान्त को सिद्ध करने के लिए पुराणों के वे क्लोक, जिनमें ८४ लक्ष योनियों 
की गिनती बताई गई है, उद्ध,त किये हैं। और विकास का सिलसिला बत्ञाने के लिए मच्छ, कच्छ, वाराह, नरसिंह 
आदि अवतारों को भी घसीटा है, पर इसमें कुछ भी तत्त्व नहीं है । इन अवतारों के जमाने में भी मनुष्य-शरीरघारी 
देवता, दानव और मनुष्य उपस्थित थे । ऐसी दशा में अवतारों से विकास सिद्ध नहीं होता । इसी तरह आपने “था 
ओषधीः पूर्वा जाता“ त्रियुगं पुरा० ।' और त्वज्जाता०' वेद के इन दो मन्त्रों से भी इस घृणित सिद्धान्त की पुष्टि की 
है, परन्तु इनसे भी क्रमविकास को सहारा नहीं मिळता । पहिला मन्त्र जरायुज, अण्डज और उष्मजों के पूर्व औष- 
घियों का होना बतलाता है, जो ठीक ही है। इससे यह सिद्ध नहीं होता, कि औषधियाँ ही मनुष्य हो गई । | 
दूसरा मन्त्र, वह ज्योतिषविषय का है । उसमें कहा गया है कि पाचों ग्रहों में सूरये की किरण पड़ती हैं । | 
में त कहीं विकासवाद है, न विकासवाद की कोई बात है । र अब 5 कक 


१८० वे दिक सम्पत्ति 


एक बार इसी प्रकार हबसले ने भी 'आकाशाद्वायुः०' के वेदिक सिद्धान्त को लेकर कहा था कि पूर्वकाल में 
आरत देश में भी विकासवाद माना जाता था, परन्तु इसमें भी डारविन के विकासवाद की गन्ध नहीं है । भारत- 
वर्ष के नाम से किसी सिद्धान्त को प्रचलित करने का इतना ही कारण है, कि उसमें किसी को शङ्का नहीं होती । 
क्योंकि इतना तो योरप निवासियों ने अच्छी प्रकार मान लिया है कि प्राचीन आर्यो ने सृष्टि और धर्मसम्बन्धी जो 
सिद्धान्त प्राप्त किए हैं, वे अटल हैं, परन्तु हमने विकासवाद की आलोचना करके देखा, कि इसका एक भी आरोप 
सच्चे सिद्धान्त पर कायम नहीं है। यही कारण है कि अब धीरे धीरे पाश्चात्य विद्वान भी इसके रूप में फेरफार 


करते जाते हैं । वर्तमान विज्ञान के झुकाव से प्रतीत होता है कि अब बहुत शीघ्र विकासवाद एक कल्पना सिद्ध 
होगा और विद्वानों की जमात से इसका आदर उठ जायगा । 


गत लड़ाई के समय "क्रिश्चियन हेरल्ड' में यह खबर छपी थी, कि ब्रिटिश सायंस सोसाइटी का अधिवेशन 
वलवुरन (आस्ट्रेलिया) में हुआ । प्रोफेसर विलियम वेटसन सभापति थे । उन्होंने अपने भाषण में कहा कि 'डार- 
विन का विकासवाद बिलकुल असत्य और विज्ञान के विरुद्ध है।' दूसरे ववताओं ने सामयिक युद्ध की ओर इशारा 
करके कहा कि 'यह युद्ध इस बात का प्रमाण है कि मनुष्य जैसा पहिले था, वेसा ही अब भी है।' अमेरिका की कई 
रियासतों ने अपने यहाँ के स्कूलों में डारविन के सिद्धान्त की शिक्षा को कानून के विरुद्ध ठहराया है और विकास- 
वाद को चर्चा को जुर्म करार दिया है +। कानपुर के २५-७-२५ के 'वर्तेमान' पत्र में छपा था कि 'विकासवाद की 
शिक्षा देने के भ्रपराध में अमेरिकन प्रोफेसर जानस्क्ोप्स पर एक सौ पोंड जुर्माना किया गया । जज ने तजबीज में 
लिखा है कि अभियुक्त ने शिक्षा दी थी कि मनुष्य छोटे छोटे पशुओं का विकसित स्वरूप है।' ऊंचे दरजे के विद्वानु 
अब विकासवाद पर विश्वास नहीं करते । क्योंकि मनुष्य के विकास-सम्बन्घी जितने प्रमाण मिले हैं,उनसे उसका विकसित 
होना नहीं पाया जाता । प्रो० प्रेट्रिक गेडिस कहते हैं कि 'यह मान लेना चाहिये कि मनुष्य के विकास के प्रमाण 
सन्दिग्ध हैं और सायंस में उनके लिये कोई स्थायी स्थान नहीं है % ।' सर जे डबल्यु डासन कहते हैं, कि 'विज्ञान 
को बन्दर और मनुष्य के बीच की आकृति का कुछ भी पता नहीं है। मनुष्य की घ्राचीनतम अस्थियाँ भी वर्तमान 
मनुष्य जेसी ही हैं । इनसे उस विकास का कुछ पता नहीं लगता, जो इस मनुष्यशरीर के पहिले हुआ था # ।' इन 
नवीन वेज्ञानिकों ने अब विकास का क्रम भी उलट दिया है । अब तक लोग समभते थे कि विकासवादी, मनुष्य की 
उत्पत्ति बन्दर से मानते हैं, परन्तु प्रसिद्ध विद्वानु वूड जोन्स कहते हैं, कि 'डारविन से गलती हुई है । मनुष्य बन्दर 
से उत्पन्न नहीं हुआ, प्रत्युत बन्दर मनुष्य से उत्पन्न हुए हैं | ।' सिडनी कॉलेट कहता है, कि “सायंस की स्पष्ट साक्षी 


है कि मनष्य अवनत दशा से उन्नत दशा की ओर चलने के स्यान में उलटा अवनति की ओर जा रहाहैं। 
मनुष्य की आरंभिक दशा उत्तम थी = 


+ The Court of Law in reactionary state of Tennessee has decided that if is criminal 

for a professor in the state to inclucate the principles of Darwinism 
- ( Vedic Magazine, October I925. ) 
xX For it must be admitted that the factors of the evolution of man partake largely of 

nature of the maybe’s which has no permanent position in Science. 
ED ( Ideal of Science and Faith, ) 
 *No remains of intermediate form are yet known to Science. The earliest known 
remains of man are still human and tell us notbing as to the previous stage of developnient 
f Meanwhile Professor Wood Jones of the University of Adelaide is proclaiming about 
_ his Jown view that Darwin has mistaken and monkey decended from man, not man from 
monkey. . ( Vedic Magazine, October I925. ) 


5 =Science is equally explicit in ifs testimony that instead of man having slowly 
improved from the lower to the higher, the tendency is exactly in the opposite direction—that 
man's earliest state was his best. ( The Scripture of truth. ) 


डारविन का प्राकृतिक चुनाव १८१ 

प्रागुत्तर अश्मकाल की एक खोपड़ी (Neanderthal S0]]) मिली है । यह खोपड़ी जिस शिर की है, वह्‌ 
योरप में सबसे बड़ा समझा जाता है। यह खोपड़ी ११४ क्यूबिक इंच है । योरप में छोटे से छोटा शिर ५० क्यूबिक 
इंच और बड़े से बड़ा ७५ क्यूबिक इंच पाया गया है । यह शिर बता रहा है कि वर्तमान समय में योरप निवासियों 
की दिमागी ताकत बढ़ नहीं रही ।” "0&5 8॥]/ के विषय में प्रसिद्ध विकासवादी प्रो० हक्सले का कहना है, 
कि आधुनिक योरोपियनों के शिरों से यह खोपड़ी बड़ी है। सन्‌ १८८३ में एक शिर हालेंड में निकला है, जो योरोप 
निवासियों के औसत घेरे से बड़ा है । इसका घेरा १५० क्यूबिक इन्च है । इसी प्रकार पुरातत्त्वज्ञों और भूगर्मेशाख्ियों 
ने ‘H&lin४ 5९000०7 को २५००० वर्ष पुराना बतलाया है । इसका भी घेरा १५० क्यूबिक इन्च है । 


इन प्रमाणों से सिद्ध हो रहा हैं कि आदिम मनुष्यों ने किसी कपितुल्य हीनमस्तिष्क प्राणी से विकसित होकर 
उन्नति नहीं की, प्रत्युत वे परमात्मा की विशिष्ट रचना थे और आज के उत्तम से उत्तम मस्तिष्कों की अपेक्षा अधिक 
उन्नत थे। विकासवादी शङ्का करते हैं कि यदि क्रमोन्नति का सिद्धांत न माना जाय तो फिर दीर्घकाय प्राणियों की 
उत्पत्ति कैसे संभव हो सकती है और इतना बड़ा मनुष्य आदि में एकाएक कंसे पैदा हो गया ? वे एक सेल के अमीबा 
की एकाएक उत्पत्ति को तो मान लेते हैं, पर अनेक सेल-संयुक्त मनुष्य प्राणी का आपसे आप उत्पन्न होना नहीं मानते। 
उनकी समझ में यह नहीं आता कि जिस अन्तरव्या्त शक्ति के प्रभाव से एक सेल का अमीबा उत्पन्न हो सकता है, 
उसी की उसी शक्ति से उसी प्रकार के अनेक सेल उत्पन्न होकर एक में जुड़कर मनुष्यशरीर की रचना हो सकती है। 
जो शक्ति बड़े बड़े सूर्य चन्द्र बना सकती है और जो शक्ति छोटे छोटे अमीबा बना सकती है, वही शक्ति गाय, बैल, 
हाथी, बन्दर और मनुष्य आदि प्राणियों के मोले शरीर भी बना सकती है । यदि एक सेल का अमीबा आप ही 
आप उत्पन्न हो सकता है तो मनुष्य भी आप ही आप उत्पन्न हो सकता है । 


इस तक से, विकासप्रकरण की इस समस्त आलोचना से और मनुष्य-सम्बन्धी प्राप्त सामग्री से अब इस बात 
में विवाद नहीं रह जाता, कि क्रमविकास का सिद्धांत असत्य और विशिष्ट्रोत्पत्ति का सिद्धांत सत्य है । आरस्मिक सृष्टि 
को नये पुराने समी विचारवान्‌ विद्वानों ने परमेश्वर की विशिष्ट रचना ही माना हैं, अमंथुनी सृष्टि के नाम 
से कहा है। प्रो० मैक्समूलर कहते हैं कि 'कहा जाता है कि आदि में एक ही मनुष्य नहीं था, किन्तु हम हर प्रकार 
से यह ख्याल कर सकते हैं, कि आदि में कुछ पुरुष ओर ख्ियाँ उत्पन्न हुई थीं' %। मद्रास हाईकोर्ट के जज न्यायमूर्ति 
टी० एल० स्ट्रीज महोदय अपनी पुस्तक 'दि डेवलपमेंट आँफ क्रिएशन आन दो अर्थ” के पृष्ठ १७ में लिखते हैं कि 
'आदि सृष्टि अमैथुनी होती है और इस अमँथुनी सृष्टि में उत्तम और सुडौल शरीर बनते हैं ।' 


वैशेषिक दर्शन ४।२।५ में यही बात इस प्रकार कही गई- है कि ततत्र शरीरं द्विविधं योनिजमयोतिजं च'॥ 
अर्थात्‌ शरीर दो प्रकार के होते हैं--एक योनिज, दूसरे अयोनिज । इस सूत्र की व्याख्या करते हुए अयोनिज के विषय 
में प्रशस्तपाद में कहा गया है कि 'तत्रायोनिजमनपेक्षितशुक्रशोणितं देवर्षोणां शरीरं घर्म विशेषसहितेभ्यो5णुभ्यो 
जायते ।' अर्थात्‌ देवों और ऋषियों के शरीर शुक्रशोणित के विना ही, विशेष प्रयोजन के लिए सूक्ष्म परमाणुओं 
के द्वारा उत्पन्न होते हैं । यजुर्वेद में लिखा है कि तेन देवा अयजऱत साध्या ऋषयश्च थे! अर्थात्‌ उस परमात्मा 
से आदि सृष्टि में देव, ऋषि ओर साध्य आप ही आप उत्पन्न हुए । इन प्रमाणों से पाया जाता है कि आदि 
सृष्टि में मनुष्यादि प्राणी अमैथुनी सृष्टि द्वारा ही उत्पन्न हुए, किन्तु प्रश्‍त होता है कि किसी विशेष प्रयोजन के लिए 
परमेश्वर द्वारा उत्पन्न होनेवाले ये दिव्य मनुष्य कौत थे और उनका परिचय क्या है ? : 


x We have been told of late that there never was a first man, but we may be allowe TTC घ d 
to suppose af all events, that there were at one time a few first men and a few first wome 
(Chips from a German Workshop ४०.१६ F. : 


१६२ घदिक सम्पत्ति 


मूल पुरुष कोन थे १ 


यह स्पष्ट हो जाने पर, कि विक्रासवाद निश्रन्ति आधारों पर स्थित नहीं है ओर मनुष्य--प्राणी विकास का 
परिणाम नहीं है, वह प्रश्‍न आप ही आप उपस्थित हो जाता है कि मूल पुरुषों का रूप, र्भ, आकृति, प्रकृति केसी 


थी ? अर्थात्‌ वे कोन थे ? पुरातत्त्व की खोज करनेवाले पाश्चात्य विद्वानों के मतानुसार मूल पुरुषों के सम्बन्ध की 
समस्त विचारमाला इस प्रकार है-- 


“मनुष्यजाति का विकास वनमनुष्यों से हुआ है । जावा द्वीप के 'कलेंग' नामी मनुष्य अधिकतर वनमनुष्यों से 
मिलते हैं, अतः वही मनुष्यजाति के पूर्व पितामह हैं + । यह कळेंग जाति मनुष्यों के चार बड़े प्रधान विभागों में से 
E०० ( निग्रो ) विभाग के अन्तर्गत है। इस निग्रोविभाग की विशेषता उसका काला रंग भर मोटा चेहरा 
है । इसका निवास स्थान आफिका, आस्ट्रेलिया और पूर्वी समुद्र के अनेक टापू हैं ५९ ।' पाश्चात्त्य विद्वानों का सिद्धान्त 
है, कि इसी विभाग ने मनुष्यसमुदाय की समस्त शाखाओं को जन्म दिया है, जिनमें से अनेक छ॒प्त हो गई और इस 
समय एक सह्न के करीब मौजूद हैं, जो संसार के भिन्न भिन्न प्रदेशों में फेली हैं। ये एक सहस्न शाखाएँ चार 
महाविमागों में विभाजित हैं। ये चारों विभाग काकेशियन, मङ्जोलियन, अमेरिकन और इथिओपिक कहलाते हैं । 
समस्त पृथ्वी पर उक्त चार ही रूप और चार ही रंग के आदमी बसते हैं। इनका विवरण इस प्रकार है-- 


१. सफेद रंग और लम्बी आकृति के मनुष्यों को काकेशस कहते हैं । 

२. पीले रंग ओर चौड़ी आकृति के मनुष्यों को मङ्गोलिक कहते हैं । 

३. काले रंग और मोटी आकृति के मनुष्यों को इथिओपिक ( निग्रो ) कहते हैं । 

४. लाल रंग और पतली आक्रति के मनुष्यों को अमेरिकन ( रेड इण्डियन ) कहते हैं । 


इनके अतिरिक्त एक पाँचवाँ रङ्ग रूप और है जो इनके सङ्कर से बनता है | इस रङ्गूप को देखकर यह सहज 
ही अनुमान होने लगता है, कि आदि के मूळ पुरुषों का वही रङ्ग्प था, जो सबके मिलने से हो सकता हैं । क्योंकि 
मूलपुरुषों में सभी रङ्गों और रूपों का अन्तर्भाव होना चाहिए । यह अनुभवसिद्ध बात है कि काले रङ्ग से किसी अन्य रङ्ग 
की उत्पत्ति नहीं हो सकती । विज्ञान की यह उच्च घोषणा है कि 'कालापन' समस्त रङ्गों के अभाव का ही नाम है । यह 
बात प्रत्यक्ष अनुभव से इस प्रकार सिद्ध की जाती है, कि संसार के समस्त रङ्ग सूय से प्रास होते हैं और सब रज्ों के 
मिश्रण से ही सफेद रङ्ग का प्रकाश होता है, परन्तु जब सूर्यं अस्त हो जाता है, अर्थात्‌ रङ्ग का अमाव हो जाता है, तो 
रात या अंधेरा हो जाता है, जो काले रङ्ग का होता है। इस वंज्ञानिक अनुमव से यह बात निष्पन्न होती है कि कालापन 
कोई रङ्ग नहीं है, प्रत्युत रङ्गों का अमाव है। अभाव से भाव नहीं होता । यदि कालापन रङ्गों का अमाव है, तो उससे 


 Kalangs—A recently extinct Negrito race of Java, remnants of the Aborigines of 
tbat island, small, black and woolly-haired, with very retreating forehead and projecting Jaws 
The most apelike of human beings, and the nearest approach yet found to the ‘missing link’ 
_ between man and ape. They belonged to the oceanic Negro family 
( Harmsworth History of the World, P. 332. ) 


 % Etbiopic—One of the four great divisions of the human race, occupying Africa, 
Australia, and many islands of the Eastern Ocean. Its members are typically black-skinned 
. and wooly haired with projecting jaws and broad skulls ; (ibid, P, 326. ) 
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वैज्ञानिक दो खोजें १ 


संसार के छाल, पीले और गन्दुमी आदि रङ्गो की उत्पत्ति केसे हो सकती है ? निग्रो जाति के काले मनुष्यों से अमेरिका 
के लाल रङ्गवाले, चीन के पीले रद्कवाले और योरप के श्वेत रङ्गवाळे कंसे उत्पन्न हो सकते हैं हमारा तो हृढ़ 
विश्वास है कि उक्त चारों रूपों और रद्भों के मनुष्य उसी जाति से उत्सन्न हुए हैं, जिसमें चारों रङ्गों ओर रूपों का | 
मिश्रण था । 


'अक्षरविज्ञान' लिखते समय हमने बम्बई में वेदिक विज्ञान के प्रसिद्ध विद्वानु और चित्रकार श्रीयुत शिवकरजी 
बापूजी तड़पदे से एक चित्र और एक पुतला ऐसा बनवाया था, जिसमें चारों रूपों और रङ्गों का समान सम्मिश्रण 
था । चित्र और पुतला दोनों ही बड़े सुन्दर थे । उनकी कोई रेखा अमर्यादित न थी, आँख, नाक, गालों की हंडियाँ 
ठोडी और शिर समी सुन्दर, पुष्ट और मर्यादित थे । चित्र और पुतला दोनों की शबाहत काश्मीर के रहनेवाले 
ब्राह्मणों की सी थी । काश्‍मीर के ब्राह्मण आयं हैं, इससे हमको अनुमान करने का पुरा साधन प्राप्त हो गया कि 
मूलपुरुष निश्चित रूप से आर्य ही थे, काले रङ्ग के कलिङ्ग नहीं, आफ्रिका के निग्रो नहीं । दूसरी बात यह है कि 
मूलपुरुष आदश होते हैं । उन्हीं से संसार का वंश, ज्ञान और सभ्यता की परम्परा चलती है, इसलिए उनमें ह्र 
प्रकार के उत्कृष्ट गुणों का होना आवश्यक होता है । जिस प्रकार वे रङ्ग, रूप और आक्ृति--प्रकृति में सर्वश्रेष्ठ 
होते हैं, उसी प्रकार वे ज्ञान और घमं में भी सर्वश्रेष्ठ होते हैं । यही बात मद्रास हाईकोर्ट के जज, न्यायमूर्ति टी० 
एल० स्ट्रज महोदय ने भी स्वीकार की है । आप लिखते हैं कि 'आदि सृष्टि अ्मंथुनी होती है और इस अमंथुनी 
सृष्टि में उत्तम और सुडौल शरीर बनते हैं! # । अतः हम अब इतिहास ओर विज्ञान के आधार पर अन्वेषण करके 
देखते हैं कि ये मूल पुरुष कौन थे । 

वैज्ञानिक दो खोजें 

यह इतिहास-प्रसिद्ध है कि हजरत नूह के बेटों का नाम हेम और शेम था । हेम से हेमिटिक जाति की और 
शेम से सेमिटिक जाति की उत्पत्ति हुई है । यह इतिहास-प्रसिद्ध घटना इस समय दो प्रबल वैज्ञानिक खोजों के 
आधार पर सिद्ध हो रही है । एक खोज संसार के समस्त रङ्ों से सम्बन्ध रखती है और दसरी मानववंशशास्त्र से । 
यहाँ हम क्रम से दोनों खोजों का सारांश लिखते हैँ । पहिली खोज यह है कि 'मनुष्यजाति के चारों विमागों में 
'काकेसिक' विभाग सर्वश्रेष्ठ कहलाता है । इस विभाग के लोग गोराङ्ग हैं' + । हम देखते हैं कि इसी विभाग से सब 
रङ्गों की उत्पत्ति हुई है । विद्वानों की खोज हैं कि 'हेमाइट लोग काकेसिक वंश के हैं और सफेद से भूरे ओर काले 
रङ्ग के हो गये हैँ । उनके बाल सीधे अथवा निग्रो जाति के से घु घराले होते हैं।' % हेमिटिक शाखा के लोग मिश्र 
में रहते हूँ । पण्डितों ने स्वीकार कर लिया है कि “अमेरिका के लाल रङ्गवाले मूलनिवासियों का मिलान 
मिश्रनिवासियों अर्थात्‌ हेमिटिकों से ही होता है | ।' “इन्हीं की एक 'हिमेराइट' जाति 'लाल मनुष्य” मी कहलाती 


* ‘The Development of Creation on the Earth, P. 7. 


+ Caucasic—One of the four great divisions of tbe human race. Type, white skinned 
square jawed, skull between broad and long, hair Soft, straight or wavy; in intelligence. 
enterprise and Civilisation much superior to othere division 

: (Harmsworth History of the World, P. 324. ) 

x Hamites—A family of Caucasic man, belonging to the Melanochroid or dark type, 
ranging in colour from white to brown and even black, hair Soft, straight or WAyy. 

( ibid P. 

f Its people were more like North American Indian than anything else. 5 


१८४ वंदिक सम्पत्ति 


है । यह जाति जिस समुद्र के किनारे रहती है, उसे भी लाल सागर ही कहते हैं, + । श्वेत रङ्ग के योरपनिवासी 
भी अपने को काकेसिक विभाग के ही कहते हैं। इस तरह से लाल, पीले ओर सफेद रङ्ग के चारों समुदाय, काकेसिक 
विभाग से ही उत्पन्न हुए देखे जाते हैं । 


दूसरी खोज यह है कि संसार के जितने मनुष्य हैं, सब हेमिटिक और सेमिटिक शाखाओं में समा जाते हैं । 
यह सभी जानते हैं कि मिश्रनिवासी हेमिटिक हैं 2९ । इनके यहाँ मुरदों में मसाला भरकर रखने का रिवाज था । 
मिश्र के पिरामिड इन्हीं मुरदों ( ममी ) के रखने के लिए बनवाये जाते थे। अब पता लगा हैकि ये सब बातें 
अमेरिका के लाल रङ्गवाले मूलतिवासियों में भी पाई जाती हैं । पुरातत्त्व के अनुसन्धानकत्ताओं को वहाँ भी 'ममी' 
और 'पिरामिड' मिले हैं, अतः विद्वानों ने बहुत कुछ छान बीन के बाद निश्चित किया है, कि अमेरिकानिवासियों 
का सम्बन्ध मिश्रदेशीय हेमिटिकों से ही है # । 


'काकेसस विभाग की दूसरी शाखा सेमिटिक है । इसमें अरब, वेबिलन, सीरिया और जुडिया के यहूदी आदि 
सम्मिलित हैं। इसी की एक शाखा हिंट्टाइट ( ॥i६।६९ ) है, जो पहिले कभी मेसोपोटामिया में रहा करती थी | । 
मेसोपोटामिया में पुरातत्त्व के विद्वानों को ३४०० वर्ष पूर्वं की ईटें मिली हैं, जिनमें इनके सुळहनामें लिखे हुए हैं। 
इन्हीं लोगों का एक दल भारतघषं में रहता है, जिसे द्रविड़ कहते हैं । अक्षरविज्ञान लिखते समय हमने मद्रास के 
एक बहुत बड़े विद्वान्‌ से द्रविड़जाति के विषय में कुछ प्रश्न किये थे । उत्तर में उन्होंने लिखा था कि 'द्रविड़ लोग 
हिड्टाइट जाति के ही हैं { ।' 

मारत के द्रविड़ों की भाषा मंगोलिक और निग्रो विभागों को जोड़ती है। भाषा ही नहीं, प्रत्युत उनका रूप,रङ्ग 
और शारीरिक गठन भी एक ही है। विद्वानों ने पता लगाया है, कि भारत के द्रविड़ों की भाषा आस्ट्रे लिया की भाषा की 
भाँति है। इतना ही नहीं प्रत्युत वे कहते हैं कि वह भाषा मंगोलिक विभाग से भी मिलती हैः; आस्ट्रे लियानिवासी शुद्ध 


+ Himyarites—A branch of the Semitic family ( ‘Red Man’ whence the Red Sea ) 
formerly occupying Arabia Felix and Abyssinia, they form the main stock of the Abyssinian 


race. (ibid, P. 330. ) 
| x Eegyptains—The ancient inhabitants of Egypt.....-cbelonging to the Hamitic 
family. ८ (ibid, P. 326. ) 


+ Its people were more like North American Indians than anything else. 

; , Cibid, P. 204.) 
+ Hittite—A forgotten but once mighty people of Semitic race, who contested the entry 

.' of the lsraelites into Canaan and waged War with Egypt and Assyria for many centuries. 
( Harmsworth History of the World, P. 330. ) 
fTIan satisfied from linguistic, ethnological religious and mythological and historical 
consideration that the Dravedian races of the SOuth came over, at Some period not later than 
SCO B. C., across the sea from Western Asia and that the more progressive among them were 
of Hittite origin. ॑ ° (५६३४७ Venka, a Chaliar, 8. A, 8. L, letter dated Nellor 5-I-4. ) 
= India was already peopled by dark-complexioned people more like Australian than 
_ anyone else and speaking a group ‘of langdages called Dravedians.' | °. (Mure:) 
‘ ‘° Mr. Norris fully concurs in this opinion but further observes a decided relationship 

between these languagestand those of Australia.  . १३4 - ह 
Rs 57% > 2 


“नृह' कौन थे ? 


निग्रोजाति के हैं, जो द्रविड़जाति से भी संबंध रखते हैं +- । इसी तरह द्रविड़ लोग मंगोलिक विभाग से भी संबध | 
रखते हैं | | कहने का मतलब यह्‌ कि द्रविड़ जाति निग्नों और मंगोलिक विभागों को बड़ी खुबी से जोड़कर अपना 
मूलख्रोत सेमिटिक शाखा से स्थापित करती है । उसी तरह हेमिटिक शाखा अमेरिका के मूलनिवासियों को जोड़ती है। 
इस तरह से काकेसिक बिभाग की हेमिटिक श्रौर सेमिटिक शाखाओं से ही मंगोलियन, श्रमेरिकन और निग्रो विभागों 
का सम्बन्ध सुचित होता है। 


उक्त दोनों खोजों से सिद्ध होता है कि समस्त संसार के काले, पीले, लाल भ्रौर सफेद रङ्गवाले चारों बिमाग, 
काकेसिक विभाग की हेमिटिक और सेमिटिक शाखा्रों से ही उत्पन्न हुए हैं श्र नूह के पुत्र हेम ग्रौर शेम की ही 
सन्तति हैं । यह बात सर्वमान्य है कि काकेसिक विभाग में आ्रार्य, हेमिटिक और सेमिटिक तीन उपविभाग हैं भ्रौर 
तीनों विभागों में से दो विभाग, नूहपुत्र हेम श्रोर शेम की सन्तति हैं । 


“नृ? कोन थे ? 


तब प्रश्‍न होता है कि स्वयं हजरत 'नुह' कौन थे ? उत्तर स्पष्ट है कि हजरत नूह आयं थे । हजरत नूह का 
्रा्यं होना अनेक प्रमाणो से सिद्ध हैं । नूह का तूफान, वैवस्वतमनु की मछलीवाली कथा का अनुवाद ही है । नूह के 
बड़े पुत्र हेम की सन्तति जो मिश्र में रहती है, अपना सम्बन्ध राजा मनु से बतलाती है, श्रपने को सूर्यवंशी कहती है 
श्रौर मनु वैवस्वत के मूल विवस्वान्‌ सूये को अपना इष्ट समझती है =। इन मिश्रवालों की ही सन्तति अमेरिका के 
मूलनिवासी बतलाये जाते हैं । वे भी सूर्यवंशी राजा रामचन्द्र का “रामसीतव' नामी उत्सव मनाते हैं । खोजनेवालों 
को वहाँ भी सूर्य का मन्दिर मिला है। 

मनु की मछली अर्थात नूह के जलक्षावन की कथा मिश्र, बेबिलोन, सीरिया, चाल्डिया, जुड्या, फारस, अरब 
ग्रीस, भारत, चीन और अमेरिका आदि संसार के समस्त देशों में--समस्त जातियों में पाई जाती है। इससे यह बात 


२४ 


Dr. Rost considers it an undeniable fact tbat the grammatical skeleton of Australain 
Mongolian and south Indian languages is essentially the same. 


( Ancient and Medieval India. ) 

+ Australians - The aborigines of Australia, a branch of the Oceanic Negro family, 

Their numerious tribes present a general uniformity of physical and mental development, 
under which two tipes may be recognised. The earlier of these is probably that shown by 
the extinct. Tasmanians..The other type was perhaps akin to the Dravedians of India or 
to a very low Caucasic race. (Harmsworth History of the World, 9. 35. ). 


f Dravedians—lndigenous non-Aryan inhabitants of south India including the 
Telingas or Telegu of the Nizam's Dominions, the Tamil of Karnatic and Ceylon, the 
Kanarese of Mysore, the Malayalim of Malabar cost, those wild hunters the Gonds of Vindhya 
Hills, the Sinbalese of Ceylon and perhaps the Veddahs, A Morgoloid race originally, 
which has been assimilated to the Caucasic type by long intermixture of blood. 

( Harmsworth History of the World,p. 326. ) 

= The reader will not readily forget the city of the sun ‘Helispolis’ or ‘Menes’ the 

first Egyptian king of the Sun, the ‘Menu Voivasowat? or patriarch of the Solar race, nor 

his statue, that of the great ‘Menoo,’ whose voice was said to statue the rising sun. 
( India in Greece, p. I74. 


१८६ वंदिक सम्पत्ति 


और मी पुष्ट हो जाती है, कि हेम ्रौर शेम से ही--नूह या मनु से ही समस्त मनुष्यजाति की उत्पत्ति हुई है। बाइबिल 
में जो नूह की पीढ़ियाँ लिखी हैं, बे काल्पनिक हैं । भ्रादम से नुह तक ११ पीढ़ी होती हैं । किन्तु इनकी वर्ष संख्या २२६२ 
लिखी हुई हैं । इसी तरह नूह के पुत्र शेम से इबराहिम तक ११ पीढ़ी के १३१० वर्ष कहे गये हैं। इससे स्पष्ट हो जाता 
है, कि यह गणना विश्‍वासयोग्य नहीं है। हजरत नूह को पैदा हुए लाखों वर्ष हो चुके हैं। जो सनु संवत्‌ महाराज मनु 
का है, वही हजरत नूह का है । 'नुह' की नौका और मनु की मछली की ग्रादिम कथा का रहस्य, उस दिन फिनीशिया 
की लिपि पर बिचार करते हुए इस प्रकार खुला-- 


अ्ररबी लिपि में वर्णमाला को 'भ्रबजदे हौवज' कहते हैं । यह वर्णमाला फिनीशिया से ली गई है । फिनीरिया में 
यह 'अवजद' से शुरु होकर 'कुरशत' पर ही समाप्त होती थी इसीलिए हिन्दू पण्डित इसे कुरशती न कहकर 'खरोप्ट्री' 
कहा करते थे । श्ररवी ्रोर फारसीवालों ने इसमें 'सखज' रौर 'जजग' के छ ग्रक्षर अधिक बढ़ा लिए हैं। इसके कई 
एक टुकड़े रोमन में भी मौजूद हैं श्रौर ्रलिफ बे के कारण अलफेबेट कहलाते हैं। 4 CD ्रौर £ ८M \ गौर 
९57 अ्रबजद, कलमन श्रौर कुरशत की हूबहू नकल है । उपयुक्त भ्रवजद में एक कलमन है । 


इस कलमन में 5 (| + , काफ, लाम, मीम और तून सम्मिलित हैं। इन अक्षरों में 'नून' क्षर बड़ा ही 
मनोरंजक और ऐतिहासिक है । मिश्र की भाषा में 'नून' शब्द का श्र्थ मछली है, जो फिनीशिया में ईल नामक मछली 
की शकल का हो गया है रौर समस्त सेमेटिक माषाओं में 'नून' अक्षर के लिए व्यवहृत होता है'#। इस श्रक्षर की 
बनावट अंग्रेजी और अरबी में आज भी मछली के आकार की होती है †। मछली'का नाव के साथ घनिष्ठ संबंध है। 
नाव की रचना मछली की रचना पर ही स्थिर हुई है । दोनों का रूप एक ही है। बम्बई प्रान्तवाले नाव को 'मछवा' 
कहते भी हैँ । मछवा शब्द मछली से ही लिया गया है। उसी तरह मिश्र का नून शब्द भी संस्कृत के नव, नाव, नौ 
आदि से ही लिया गया है। नेवी शब्द अंग्रेजी में भी नाव के ही लिए व्यवहृत होता है। हजरत नूह को भी श्रादि में 
- 'नौञ्रा' कहा करते थे । उसी 'नौग्रा” से ही नूह बन गया है । यह 'नूह' या 'नौग्रा' नौ या नाव के अ्रतिरिक्त और कुछ 
नहीं है । इस 'नौश्रा' का संबंध मनु के जलप्लावन से ही है इसलिए हमको 'नाव' और नौझ्रा तथा मछली और मनु 
का संबंध निकालने में सरलता हो गई है । हमारा विश्वास है कि नूह्‌--नोग्रा श्रर्थात्‌ नाव मनु की मछली ही है और 
मनु की मछली नृह-- नोौश्रा अर्थात्‌ नाव है दोनों का मतलब यही है कि श्रादि पुरुष मनु ने मछली को देखकर नाव 
, बनाई और उस समय के जलक्षावन से श्रपनी और दूसरों की रक्षा की। यह न समभना चाहिए कि मनु ने मछली से 
सबको बचाया । महाभारत वन० १८७/४६ में स्पष्ट लिखा है कि "हिमवतः श्यूंगे नावं अबध्नीत श्रर्थात्‌ मनु ने 
पर्बेतश्शृङ्ग में नाव को बाँधा । इससे स्पष्ट है कि मछली नाव ही है। 
. *Nunisa fish in Egyptian and reduced to one of the eel typein Phoenician, In 
all the Semitic languages this is the meaning of the Word by which the letter is known. 


( The Origin of the Alphabet by Herbert Boynes. Theoophist August, I9I4.) 
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सनु से आर्यो की उत्पत्ति 


मनु का नामथा वैवस्वत मनु । विवस्वान्‌ सूर्य को कहते हैं, इसलिए वैवस्वत मनुवंशी इक्ष्वाकु भ्रादि सुयेबँशी 
कहलाते हैं। इला नामी लड़की भी सूर्यवंशियों की ही है, जिससे सोमवंश चलता है। हजरत नूह के दोनों पुत्र हेम और | 
शेम सूर्यवंश श्रोर चन्द्रवंश ही हैं सूर्ये को हेमगर्भ श्रर्थात्‌ हिरण्यगर्भ भी कहते हैं ‡ श्रौर 'शेम' तो 'सोम' के भ्रतिरिक्त और 
कुछ है ही यहीं । मनु से रायो की उत्पति श्रौर सूर्यचन्द्र से श्रार्यक्षत्रियों की उत्पति जगत्‌ प्रसिद्ध है। इसी तरह यह भी. 
प्रसिद्ध है कि पतित क्षत्रियों से ही संसार के समस्त मनुष्यों का विस्तार हुआ है। यहाँ थोड़ासा आयशास्त्रों से भी 
दिखलाते हैं कि उमे गरायो की उत्पति ्रौर उनसे समस्त संसार के मनुष्यों की उत्पति का वर्णन किस प्रकार किया है।' 


मनु से आर्यो की उत्पत्ति 


ग्रार्यशास्त्रों में वेदों का दर्जा बहुत बड़ा है वेद में परमात्मा श्राज्ञा दैते हैं कि 'अहं भुमिमदबामार्याय' ग्रर्थात्‌ 
मैंने गरायो को ही भूमि दी है दूसरी जगह ग्रादेश है कि “इण्वन्तो विश्वमायंम्‌' श्र्थात्‌ संसार को श्रार्ये बनाश्रो । 
राये का निर्वेचन करते हुए निरक्त में यास्काचाये कहते हैं, कि 'आरये ईश्वरपुत्र:' भ्र्थात्‌ गायं ईस्वरपुत्र हूँ । इन सब 
उद्धरणों का तात्पर्यं यही है कि परमेश्वर ने सबसे प्रथम ग्रार्यो को उत्पन्न करके उनको ही यह्‌ भूमि दी है ्रौर राये 
सभ्यता में ही सब को रहने की ताकीद की है संसार के ग्रन्य मनुष्य ईइवरपुत्र इसलिए नहीं हैं, कि वे ईश्वर की 
गरमैथुनी सृष्टि द्वारा उत्पन्न नहीं हुए । वे श्रायोँ की पतित शास्राओं से ही हुए हैं । भ्रमैथुनी सृष्टि द्वारा तो केवल 
श्रार्यों की ही उत्पत्ति हुई है, इसलिए वे ईश्वरपुत्र कहलाते हैं। ये आये, पहले चारों रंगरूपों के मिश्रित रंगरूप से ही. 
उत्पन्त हुए थे । इसलिये आदि में उनका एक ही वर्ण, एक ही रूप और एक ही माषा थी # । वर्णाविभाग “होने के पूर्व 
ही शरार्यो के सर्वश्रेष्ठ पुरुषों में ब्रह्मा और वैवस्वत मनु, अपनी योग्यता के कारण, विद्या और शासन के लिए 
निर्धारित हो चुके थे । इसलिए ये दोनों पुरुष अब तक देवतुल्य ही माने जाते हैं । “ब्रह्मा देवानां प्रथमः संबभूव 
जिस तरह लिखा हुआ है, उसी तरह यह भी लिखा है कि देव, असुर, मनुष्य आदि समस्त प्रजा मनु से ही उत्पन्न हुई 
है श्रौर मनु से उत्पन्न होने के कारण ही वह सानववंशी अर्थात्‌ मनुष्य कहलाती है =। ; 

यही बात प्रसिद्ध इतिहासकार मेनिङ्ग अपने ग्र थ में लिखता है कि यह बात विद्वानों ने मान ली है, कि श्रार्यो 
आथवा मनुष्यजाति के पूर्वं पितामह 'मनु' या 'मनस' उसी तरह हैं, जिस तरह जनों के 'मनस' हैं जो स्यू टनों के मूल 
पुरुष समभे जाते हैं ।श्रंग्रेजी का 'मैन' और जर्मन का 'मन्न' शब्द मनु शब्द के साथ. उसी तरह मिलता है जिस तरह जमेंन 
का “मनेदा” संस्कृत के 'मनुष्य' शब्द के साथ ।§ इन्हीं मनु का यह मानवसमाज कुछ रोज तो इसी प्रकार चला पर जब 


| विष्णुपुराण ५।१८।१ में लिखा है कि 'तितिक्षो रुषद्रथः पुत्रोऽभूत्‌, ततो हेमः हेमात्‌ सुतपाः? श्रर्थात्‌ 
ययाति के वंश में रुषद्रथ हुआ और उसके वंश में हेम हुआ । सम्भव है यह वही हेम हो । क्योंकि वाल्मीकि रामायण 
में ययाति सूर्यवंशी कहे गये हैं । 
# अमरेन्द्रमया बुद्धा प्रजाः सृष्टास्तया प्रभो । 
एकवर्णाः समाभाषा एकरूपाश्च सबंशः ।। ( वाल्मीकि रामायण ) 
= मनुना च प्रजा: सर्वाः सदेवासुरमानुषाः । 
स्त्रष्टव्या; सर्वलोकाश्च यन्नेंगति यच्चेंगति ।। ( महा० वन° ) 
घर्मात्मा स मनुर्धीमान्यत्र वंश: प्रतिष्ठितः । 
मनोर्वंशो मानवानां ततोऽयं प्रथितोऽ भवत्‌ ( महा० आदि० ७५।१३) :- 
§ It has been remarked by various authors (as Kuhn and Zeitschrift IV 94 ff) that in 


analogy with Mapuor Manusas the father of mankind or of the Aryas, German 
mythology recognises Manus as the ancestor of ‘Teutors. The English Man and the Gerr 


१5५ बेदिक सम्पत्ति 


वर्णंविभाग की भ्रावकयकता हुई और गुणा, कर्म श्रौर स्वभावनुसार उनका वरंविभाग हो गया, उन्हीं में से वर्णधर्म के 
प्राबल्य से, एक ही रंग के चार रंग हो गये । ब्राह्मण गौर--श्वे त, क्षत्री लाल, वैश्य पीत रौर शूद्र श्याम रंग के हो 
गये »<। देश की परिस्थिति के कारण इन चारों की वृद्धि हुई | उन्हीं में से संसार की श्रनेक जातियाँ उत्पन्न हो गईं {। 
इस तरह से आ्रादिसृष्टि में ग्रार्यो की उत्पत्ति श्रौर उन्हीं के वंश विस्तार से संसार की जातियों का वर्णान, ग्रार्यो और 
धरायेंतर जातियों के प्रामाणिक इतिहास में लिखा हुश्रा है। श्राधुनिक विज्ञान भी इसी की पुष्टि करता है। श्रतएव श्रव 
हम इस विषय को यहीं छोड़कर इस बात की जाँच करते हैं, कि आदिसृष्टि कहाँ उत्पन्न हुई ? 


आदि सृष्टि की एक ही स्थान में उत्पत्ति 
इस खण्ड के गत पृष्ठों में हम देख चुके हैं, कि ग्रादि में जो मनुष्य उत्पन्न हुए थे वे इथियोपिक विभाग के 
निग्रो न थे, प्रत्युत सब श्राये थे । श्रब श्रागे देखना चाहते हैं कि उन श्रादि मूलपुरुषों की जन्मभूमि कहां थी 
अर्थात्‌ आरम्भ में कहाँ उत्पन्न हुए थे ? 


कया आदि में मनुष्यप्राणी एक ही स्थान में प्रादुभूंत हुआ, या पृथिवी के भिन्न भिन्न स्थानों में नेक जगह ? 
इस प्रशत का उत्तर बहुत दिन पहले विद्वानों ने दो प्रकार से दिया था । एक प्रकार यह था कि मनुष्यप्राणी बंदरों से 
विकसित हुआ है, अतः जहाँ जहाँ बन्दरों का निवास रहा हो, वहाँ वहां मनुष्यप्राणी के उत्पन्न होने की संमाबना है। 
इसरा प्रकार यह था कि मनुष्य बन्दरों से नहीं, प्रत्युत वनमनुष्यों से विकसित हुआ है, अतः इसका जन्म वहीं हो 
सकता है, जहाँ वनमनुष्य पाये जाते हों। वनमनुष्य अफरीका, शस्ट्र लिया, मेडागास्कर ग्रौर जावा श्रादि में ही पाये 
जाते हैं । अर्थात्‌ वे वहीं पाये जाते है, जहाँ निग्रोदल की आबादी है, निग्रोदल श्रब तक सभ्यता में समस्त मनुष्य 
समुदाय से पीछे है । उसमें अनेक जातियाँ ग्रौर दल ऐसे हैं, जो वनमनुष्य से थोड़े ही उन्नत हैं । इससे ज्ञात होता है 
कि मनुष्य उन्हीं जगहों में से किसी एक जगह पैदा हुआ, जहाँ निग्रो या कपितुल्य वनमनुष्य रहते हैं, पृथिवी के 
प्रत्येक भाग में नहीं । 


परन्तु जब से भौगोलिक विभागशास्त्र का प्रादुर्माव हुआ है और भौगोलिक प्रक्रिया के साथ २ यह सिद्ध हो गया 

है कि संसार में जितने प्राणी हैं, सबका बंशविस्तार एक ही मूल से हुआ है, तब से श्रब यह्‌ प्रश्‍न उठता ही नहीं कि 
मनुष्य अनेक जगह भ्रलग २ प्रादुभू त हुआ । पिछले पृष्ठों में हम इस भौगोलिक शास्त्र पर काफी रोशनी डाल चुके 
हैं! इसलिये उसे यहाँ -फिर-दोहसना नहीं चाहते । यहाँ केवल इतना ही बतलाना है कि-आऋगोलिक विभागशास्त्र के 
अनुसार द्वीप द्वीपान्तर में बसे हुए प्राणी, जो परस्पर शारीरिक भेद के साथ अलग अलग प्रतीत होते हैं, 
कभी सुमि भाग जुड़े रहने के कारण एक ही मातापिता से उत्पन्न हुए थे--श्रास्ट्रेलिया का दीर्घक्राय घोड़ा 


न ene Neh SN 6:7 NR NE 
Manu appear also to be akin to tte word Manu as the German Menesh presents a close 
resemblance to Marush of Sanskrit. 


(Mannings ‘Ancient and Medieval India, ° vol. T, P. I8,) 


% ब्राह्मणानां सितो वर्ण: क्षत्रियाणां च लो हितः । 
वैश्यानां पीतको वरणः शूद्राणामसितस्तथा ।} ( महा? झांति० ) 
4 शनकंस्तु क्रियालोपादिमाः क्षत्रियजातयः । 
वुषलत्वं परिगता ब्राह्मणानामबशनात्‌ ।। 
5S , पोण्डकाश्चोण्डद्रविडा; कांबोजा यदना: शकाः।। - A 
5 बाप 056 35: UNS ANE Nie प्रारदाः पह्लवाध्योत्ता: किराताः दरदा खशाः ।। (मनुस्मृति १ ०।४३,४४) 


धारणा हर 7 


HARTER, तन प के ० 


आदि सृष्ठि को एक ही स्थान में उत्पत्ति 


भौर नैपाल का छोटा टट्द्व एक ही पूर्वज की सन्तान हैं। कहने का मतलब यह्‌ कि रूपवैचित्र्य भले हो, पर एक जाति. 
दो विभिन्न मार्गों से विकसित होकर एक रूप में नहीं ्राई। यह कभी कहीं हुआ कि बंगाल के मोर ऊंट, हाथी, चीता,, 
कौश्रा और साँप होते हुए विकसित हुए हों श्रौर गुजरात के मोर चींटी, न्योला, लोमड़ी, बिल्ली से गिरशिट होते हुए 
मोर हुए हों श्रीर दोनों देशों के मोर परस्पर अंडे बच्चे देते हों ? श्रथवा अमेरिका का मोर दूसरी मछलियों और 
भण्डूकों से विकसित हुआ हो श्रौर चीन का दूसरों से । कहने का मतलव यह कि अलग २ कई वंशों से किसी प्राणी : 
का बिकास नहीं हुआ, प्रत्युत सब एक ही पितामह की सन्तान हैं । जो हाल श्रन्य प्राणियों का है, वही मनुष्यों का 
भी समझना चाहिए । 


नदी के सूख जाने पर रेत से कोई वृक्ष श्राप ही नहीं उग निकलता और त समुद्र में भाटा हो जाने पर बालू से 
दरख्त उगता हुग्रा देखा गया है । हम संसार में देख रहे हैं कि जब कोई भूमि समुद्र के पेटे से बाहर निकलती है और 
रेत के मैदानों की भाँति स्थूलरूप में परिणत होती है, तो उसमें तव तक कोई चीज पैदा नहीं होती, जब तक रेत 
बारीक होकर लसदार मिट्टी न हो जाय । लसदार मिट्टी हो जाने पर भी बीज आप ही आप उसमें से निकल नहीं आता, 
जव तक अनेक कारणों के द्वारा प्रेरित होकर --श्राँधी तूफान, पशु, मक्खी अर मच्छर ग्रादि द्वारा प्रघावित होकर 
--वहाँ नहीं पहुँचता । यदि लोग समभते हों कि कुछ दिन बाद उस जड़ और निर्जीव रेत से ही वृक्षों के अंकुर निकलने 
लगते होंगे, तो यह श्रनुमान वैसा ही होगा जैसे किसी ने श्राटा गिरते हुए देखकर चक्की के भ्रन्दर गेहूं के खेतों का 
भ्रनुमान किया था । यह घटना बतलाती है कि बीज श्राप ही श्राप नहीं निकलता, किन्तु वह तलाश करके लाया जाता 
है और बड़े यत्त से किसी श्रनुकूल स्थात में बोया जाता है, तब कहीं पौधे तैयार होते हैं और अन्य स्थानों में लगाये 
जाते हैं। बगीचों में हम रोज यही क्रम देखते हैं । माली पहिले एक क्यारी में बीज तैयार करता है, फिर वहाँ से पौधे 
लेकर सारी फुलवारी में लगाता है और काम पड़ने पर दुर देशों को भी भेजता है। कहने का मतलब यह है कि बीज 
संत्र पैदा नहीं होता । वह एक ही स्थान से स्त्र फैलता है। अतः इस बीज-क्षेत्रज्याय के अनुसार मनुष्य भी. 
पहिले किसी एक ही स्थान में पैदा हुग्रा और फिर संसार भर में फेला । ~ 

माली को जिस प्रकार बीज बोने के लिए दो बातें ध्यान में रखनी पड़ती हैं, उसी प्रकार मनुष्य के पेदा करने में 
परमात्मा को भी दो बातें ध्यान में रखनी पड़ी होंगी । माली उसी स्थान में बीज बोता है, जहाँ का जलवायु उस पोषे 
के श्रनुकूल होता है और उसका खाद्य बहुतायत से मिल सकता है । दूसरे जहाँ आंघी ओले आदि बाहरी श्राफतों से 
रक्षा भी हो सकती है। इसी तरह मनुष्य भी ऐसे ही स्थान में पैदा किया गया होगा, जहाँ का जलवायु उसके अनुकूल 
हो और उसका खाद्य अन्न मिल सके, तथा आँघी, तूफान, जलप्लावन, अग्निताप, भूकम्प और अनेक ऐसी ही अ्रारम्मिक 
दुर्घटनाएं न हो सकती हों । ऐसा ही स्थान मनुष्यों की आदिसृष्टि के योग्य हो सकता है। मनुष्यों के ही नहीं, प्रत्युत 
पशु, पक्षी और वनस्पति श्रादि सभी की उत्पति के योग्य भी वही स्थान समझा जा सकता है। 

इस समय समस्त पृथिवीके बड़े बड़े छैविभाग--एशिया, योरोप, अमेरिका, अफरीका, आस्ट लिया और द्वी प- 
समुदाय हैं। कहते हैं कि किसी जमाने में अफरीका, आस्ट्रेलिया, द्वीपपुज, भारत का दक्षिणी प्रांत भर लंका, 
मेडोगास्कर भ्रादि एक ही में जुड़े थे #। यदि यह सत्य हो तो कहना चाहियें कि पृथिवी के चार ही विभाग थे। म्रर्थात्‌ 
एशिया, योरप, श्रमेरिका और संयुक्त द्वीपपु'ज ही थे । अफरीका, आस्ट्रे लिया, मेडागास्कर, द्वीपपुञ्ज, लंका रौर भारत का 


* India, South Africa and Australia were connected by Indo— Oceanic continent in the 
Permian epoch and the two former countries remained connected. (with af the utmost only 


short interruptions ) up to the end of the Mislene period. During the later part of the time _ F 


this land was also connected with Malayana. i 
( Quarterly Journal of the Geological Society, vol. XXXT, ७5403. 


१९०. वेदिक सम्पत्ति 


दक्षिणी भाग उस समय एक में थे । इसलिए हमने इन सब का नाम 'संयुक्त द्वीपपुञ्ज' रक्खा है । विद्वानों का मत है 
कि मनुष्यजाति का श्रारंम्भिक विकास योरप श्रौर श्रमेरिका में नहीं हुआ । जाँच करनेवाले कहते हैं कि पूर्वकाल में 
भ्रमेरिका में बन्दरों के न होने से मनुष्य की उत्पत्ति वहाँ हो ही नहीं सकती † । श्रारम्भिक दशा में योरप की भी हवा 
अनुकूल न थी । इसलिये वहाँ भी बन्दर नहीं रह सकते थे । यहाँ वहाँ के पशु्रो | श्रौर श्रन्नों को देखकर भी यही 
कहा जाता है कि योरप में स्तनधारी प्राणीसमूह एशिया से ही गया है, वह वहाँ उत्पन्न नहीं हो सका + । इस 
बिवरण से. ज्ञात होता है कि अमेरिका और योरप दोनों भूभाग मनुष्यजाति के ग्ादिजन्मस्थान की योग्यता से 
खारिज हो चुके हैं । 

कई विद्वानों ने मनुष्यजाति का उत्पत्तिस्थान उत्तर-प्र्‌ वप्रदेश भी माना है । बहुत दिन हुए वान साहब ने 
एक पुस्तक लिखी थी । उसका नाम है '?rdiऽe Found or the Cradle of the Human Race at the 
North P9[८।? इस पुस्तक में उन्होंने सिद्ध किया है कि ्रादिसृष्टि उत्तरीभ्र्‌व-प्रदेश में हुई । पुस्तक बड़ी ही रोचक 
है । इस पुस्तक से प्रभावित होकर लो० तिलक ने ग्रार्यों का मूलनिवास उत्तरध्रूव में मानकर अपने ग्रन्थ की रचना 
की है । किन्तु पीछे से जब ज्योतिष सम्बन्धी विचारों में उन्नति हुई श्रौर डाक्टर काल का यह सिद्धान्त कायम हुआ 
कि तीन लाख वर्षों के अन्दर पृथिवी की केष्ट्रच्युति तीन बार हुई है और उक्त प्रदेश में हिमपात का तूफान भी तीन 
ही बार हुआ है । तब से माने जाने लगा है कि ऐसे स्थान में जहां इस प्रकार की हिमप्रलय होती रहे, वहाँ मनुष्य- 
जाति की ग्रादिसृष्टि नहीं हो सकती और न वहां आबादी ही हो सकती है। हाल में तो जाना गया है कि वहां प्रति 
साढ़े दस हजार वर्ष में, हिमपात हुआ ही करता है। इसलिए ऐसे स्थान में श्रादिसृष्टि हो ही नहीं सकती । 

इंग्लैंड के नामी डॉक्टर एलेन्सन का कथन है कि 'मनुष्य की खाल पर ध्र वीय पशुओं के समान लम्बे बाल नहीं हैं 
इसलिए इसे प्र वीय प्रदेश में रहने के लिए परमेश्वर ने नहीं बनाया । इसकी खाल पर पसीना निकालने वाले छोटे छोटे 
रोम हैं, इसलिए यह अतिशीत प्रदेश में बसनेवाला प्राणी नहीं है ।' इसी तरह भूगोल में लिखा है कि ध्रूवप्रदेश में 
वनस्पति नहीं होती । वहां जो मनुष्य रहते हैं, वे ठिगने हो गये हैं। ध्र वस्थानमें तो प्राणी जी ही नहीं सकते % । 


f It is true tbat the cradle of the human race can hardly have been in America to cite 
one objection the Anthropoid apes which are indispensable to tbe theory of evolution as the 
connection link between the animal world and man have at no time been native there, any 
more than they are now, as the fossil finds in all American excavations have proved. 

( Harmsworth History of the world P. 5676.) 

: =: We need not, however, expect necessarily to find the proofs in Europe our nearest 

relatives in the animal kingdom are confined to hot almost to tropical climates, 

( Lord Avebury’s pre-Historic Time. 9. 403. ) 

jt is, therefore, extremely probable that man first evolved out of anthropid apes in the 

tropics not in the ‘Torrid Zone. ( Rigvedic India, p. I4. ) 

. But there is evidence tbat some of ‘the creatures (७6, g. the dog, swine, goat, horned 

sheep 8700 other familiar animals ) which be tamed to bis use were not native of Europe but 

had their original stock in central Asia and that some of bis grains must likewise have been 

introduced. Hence wehave glimpses into some of the early human migration from that 
Eastern Centre whence'so many successive waves of population have invaded Europe. 

5 न | (Encyclopedia Britanica,9tb Edition, vol. |, p: 369.) 

* In the Arctic regions no trees at all are found.....‘and. -eyen the men who live there 

are dwarfs,’ ‘At the poles all life ceases, - (Geography) 


ii 


NILES 


आदि सृष्टिकी एक ही स्थान में उत्पत्ति 


पूना के महोदय ने श्रच्छी तरह सिद्ध कर दिया है कि वहाँ जो मनुष्यसम्बन्धी चिह्न पाये गये हैं, उनसे ज्ञात होता है 
कि वहाँ मनुष्य बहुत दिन बाद तब पहुँचे हैं, जब भारत शआरादि देशों में मनुष्य बहुत उन्नति कर चुके थे । इन समस्त ढूंढ 
तलाशों से श्रब वाने साहब का मत श्रस्वीकृत हो गया है श्रोर उत्तरध्र्‌ व में सृष्टि की कल्पना त्याज्य समझी जाती 
है । श्रतः उत्तर ध्रुवप्रदेश भी मनुष्य के प्रादुर्भाव का ग्रादिस्थान नहीं हो सकता । 


्रब एशिया श्रौर संयुक्त द्वीपपुज ही शेष रह जाते हैं। मनुष्य के प्राथमिक जन्म के लिए वर्तमान विज्ञानवादी 
संयुक्त द्वीपपुळज में कोई स्थान, तजवीज करते हैं और अरन्य विद्वानु एशिया'का कोई स्थान तजवीज करते हैँ । इसलिए हम 
ग्रागे चलकर देखना चाहते हैं कि दो में से कौन ठीक है । मनुष्यजाति का सबसे पहिले प्रादुभव कहाँ हुआ इस विषय में 
श्रब दो ही मत हैं, श्रनेक मत नहीं । विकासवाद आ्राधुनिक जमाने में विज्ञान से ऊपर स्थित समभा जाता है। इसलिए. 
श्राधुनिक शिक्षासम्पन्न विद्वानु श्रधिकतर इसी पर विश्वास करते हैं । उनका ख्याल है कि मनुष्य चूंकि बंदर का विकास 
है, इसलिये मनुष्य तक पहुँचने में बंदर को जिस प्रकार वनमनुष्य और श्रघेमनुष्य होते हुए जाना पड़ा है, उसी तरह 
सभ्य मनुष्यों तक पहुँचने के लिये भी उसे श्रसभ्य मनुष्यों में होते हुए जाना पड़ता है। अर्थात्‌ पशुता समाप्त करके 
वनमनुष्य जब मनुष्य हुआ तो वह श्रसभ्य, काला, वदशकल और मूर्ख था । वतमनुष्य रौर श्रर्घमनुष्य (4९ ।६९ 
m0) जावा यादि में पाये जाते हैं। तथा श्रफरीका आदि के निग्रो भी बहुत कुछ वनमनुष्यों की ही भाँति हैं । 
श्रतएव मनुष्यजाति के पूर्वपितामह वही लोग हैं और आदिसृष्टि का स्थान भी वही जावा, ग्रफरीका आदि ही है। 
विकासवादियों के ग्रतिरिक्त पुराने विचारों के श्रनुसार श्रादिसृष्टि मंगोलिया, मध्यएशिया, बागेश्रदन, तिब्बत भ्रथवा 
भारतवषं में हुई मानी जाती है । 


बिकासवाद के कर्ता पृ० २६० में कहते हैं कि “इस विषय पर भिन्न भिन्न वैज्ञानिकों की श्रपनी अ्रपनी निराली 
सम्मतियाँ हैं । (१) कइयों की सम्मति है कि एशिया में प्रथम मनुष्यजाति उद्मूत हुई । (२) कई विचारक जिसमें 
बहुत प्रसिद्ध वैज्ञानिक हैं, यह मानते हैं कि उसका स्थान वर्तमान एशिया ओर अफ्रीका के मध्यवर्ती पोलेनेशिया और 
जावा के समीप कहीं था, जो आजकल जल में ढका हुआ है । और डॉक्टर चर्चवडं आदि अन्य वंज्ञानिकों की यह 
सम्मति है कि अफ्रीका के विक्टोरिया निआञ्जा और टेंगेनिका सरोवर के पास मनुष्य का प्रादुर्भाव हुआ और वहाँ 
से फिर मनुष्य का अन्यत्र फेलाव हुआ । आफ्रिकाखण्ड को ही मनुष्य की जन्मभूमि मानने की ओर वैज्ञानिकों का 
अधिक झुकाव हो रहा है । इसी तरह हैकल ने भी संयुक्त द्वीपपुञ्ज में से ही कोई स्थान नियत किया है #। 


परन्तु हम विकासवाद की पूर्णं समालोचन! करके देख आये हैं, कि मनुष्य विकास का परिणाम नहीं है। 
ग्रादिमनुष्यों की जाँच करके भी देख लिया है कि मूलपुरुष संयुक्त द्वीपपुञ्ज के से रहनेवाले कपितुल्य नहीं थे, प्रत्युत 
अत्यन्त सभ्य ज्ञानी और रूपवान्‌ आर्य थे। इसलिए उनका आदिजन्म इन द्वीपों सें. नहीं हुआ । उनका 
जन्मस्थान एशिया द्वीप सें ही कोई स्थान होना चाहिये । ग्रतः हम एशिया अथवा अन्य स्थानों से संबन्ध, रखने 


% There area number of circumstances which suggest that the primeval horne of man 
was a continent now sunk, below the surface of the Indian Ocean, which extended along the 
south of Asia as it is at present towards the coast as far as India_and  Sundalands, 
towards west as far as Madagascar and the south Eastern shores of Africa : 


‘This large continent of former time, Sclater, an Englishman has called Lemuria, from 
ihe monkey like-animals which inhabited it and it is, af the same time, of ‘great importance 


“from being the probable cradle of the human race which in all likelibood here frst तह्य | 


ut of anthropiod apes, : - 7! J (History of Creation, by Professor Haeckel,:p:3 


१६२ वेदिक सम्पत्ति 


बाले समस्तं विचारों को लिखकर देखता चाहते हैं, कि मूलस्थान कहाँ है? यहाँ हम सुविधा के लिए एशिया से संबन्ध 
रखते बाले नये श्रौर पुराने समस्त विचारों को एक ही स्थान में लिखते हैं। (१) मंक्समुलर ने मध्य एशिया बतलाया 
है। (२) बाबू उभेशचग्द्र विद्यारत्न मंगोलिया का निर्देश करते हैं। (३) स्वामी दयानग्द सरस्वती तिब्बत का 
इशारा करते हैं। (४) भारतीय सनातनधर्मी भारतदेश के कुरुक्षेत्र” पर जोर देते हैं और (५) ईसाई श्रौर 
मुसलमान आदम और हौवा का जन्म बाग-अदन सें कहते हैं श्रादि छृष्टि के मूलस्थान के; विषय में, इतने ही मत 
प्रसिद्ध हैं । प्रतः श्रागे हम इनकी क्रम से आलोचना करते हैं । 


आदिसृष्टि के मूलस्थानबिषयक मतों की आलोचना 


(१) मैक्समूलर श्रादि भाषाशास्त्रियों का विचार है कि मध्यएशिया में ही मनुष्य सृष्टि हुई। पर जिन दिनों में 
इस प्रकार के विचार हो रहे थे, उन दिनों में विज्ञान की इतनी उन्नति नहीं हुई थी । उन दिनों में जावा श्रफ्रिका श्रादि 
देशे निश्चित नहीं हुए थे । मध्य एशिया में श्रायों की बस्ती का श्रनुमात करके श्रौर यह अनुमान करके कि ग्रायों से 
ही समस्त मनुष्यजाति पैदा हुई होगी, उन्होंने मध्यएशिया का इशारा किया था । किन्तु भ्रब तक की ढूढ़ तलाश से 
यह्‌ सिद्ध नहीं हुआ कि मनुष्य जाति मध्यएशिया में उत्पन्न हुई हो । 

(२) बाबू उमेशचंद्र विद्यारत्न बंगाल के प्रसिद्ध विद्वान्‌ हैं । उन्होंने 'मानवेर श्रादि जन्मभूमि’ नामी एक बड़ा ही 
उत्तम ग्रन्थ लिखा है। आपने उसमें मनुष्यों की ग्रादि जन्मभूमि को मंगोलिया बतलाया है। हमने उक्त पुस्तक को बड़े 
घ्यान से पढ़ा । किन्तु उसमें हमको कोई ऐसा प्रमाण न मिला, जिससे यह सिद्ध हो कि मनुष्य सृष्टि पहले मंगोलिया 
में हुई । उससे यह तो प्रच्छी तरह सिद्ध हो जाता है कि भ्रति प्राचीनकाल में ग्राये लोग वहां भीं रहते थे और यह 


भी ज्ञात होता है, कि श्रायों से ही समस्त मनुष्यजाति उत्पन्न हुई है। किन्तु इस बात का उसमें एक भी प्रमाण नहीं 
दिया गया कि मनुष्यों की सृष्टि मंगोलिया में ही हुई । 


(३) स्वामी दयानन्द सरस्वती ने तिब्बत में श्रादिसष्टि का होना तो बतलाया है, परन्तु कोई प्रमाणा नहीं दिया। 


; (४) भारतीय सनातनधर्मी श्राय भारतदेश में कुरुक्षेत्र को ग्रादिस्थान बतलाते हैं, क्योंकि शतपथ में "तेषां 
कुरक्षेत्र देवयजनमास तस्मादाहुः कुरुक्षेत्र देवानां देवयजनम्‌? और जबालोपनिषद्‌ में “तदनु कुरुक्षेत्र देवाचां देवयजनं 
सर्वेषां भूतानां ब्रह्मसदनम्‌’ लिखा है। परन्तु चरक के प्रमाणा से सिद्ध होता है कि ऋषि लोग पहिले हिमालय में ही 
रहते थे । यहीं से हरद्वार के रास्ते से नीचे उतरकर भारत गये और बीमार होकर फिर भ्रपने पूर्वनिवास हिमालय 
को चलें गये --। इस पूवेनिवासपद से स्पष्ट हो जाता है कि कुरुक्षेत्र श्रादिजन्मस्थान नहीं है, प्रत्युत वह निवास 
स्थान हैं क्योंकि हिमालय पर जानेवाले बही ऋषि थे, जिनसे मनुष्यों का वंश चला है । 
` (५) ईसाई और मुसलमान बागःभ्रदन को मूलस्थान मानते हैं। परन्तु इससे यह ज्ञात नहीं होता कि इस स्थात 
से वर्तमान 'अदन बन्दर का तात्पय है, या कोई अनन्य स्थान से बाग कहते हैं महल को जैसे केसरबाग ऐशबाग । 
भ्रव यदि '्रदन’ शब्द ग्रादिम अर्थात्‌ संस्कृत के 'ग्रादिम' शब्द का श्रपञ्र श हो तो दोनों शब्दों का तात्पय ्रादिम स्थान 


- ही होता हैं, जो किसी दूसरे स्थान की सूचना करता है। परन्तु यदि श्रदत या इडिन से इसी अदन बन्दर का ही 
Se mT i ST पद फट दे उतर 


-- ऋषयः खलु कदाचिच्छालीना यायवराश्च ग्राम्योषध्याहाराः सन्तः साम्पन्निका मन्दचेष्टाश्च नातिकल्याणा. 
प्रायेण बञूबुः | ते सर्वासामितिकतंव्यतानामसमर्थाः सन्तो ग्राम्यवासक्रतमात्मदोषं मत्वा पूर्वनिवासमपगतग्राम्यदोषं शिवं 


पुण्यसुदारं भेध्यमगम्यमसुक्तिमिरंङ्गाप्रमवमसरगन्घवेकिश्चरानुचरितमनेकरत्ननिचयम्िन्त्या दृभुतप्रमावं बरह्मषिसिद्ध ` 


. चारणानुचरितं दिव्यतीर्थोषधिप्रभवमतिशरण्यं हिमवन्तममराघिपामिगुप्तं जम्मुभू ग्वङ्भिरोऽत्रिवसिष्ठकश्यपागस्त्यपुलस्त्य 
. ब्रामद्रेवासितगौततमंप्रभृतयो महर्ष॑यः,+,.- (चरक, चिकित्सास्थात्त श्र १। पा० ४। सू० ३) 


कि 


आदिएृष्टि हिमालेय पर हुई 


अर्थ निकलता हो तो यह बात बाइबिल के उस लेख के विरुद्ध होगी जिसमें कहा गया है कि 'सबकी| माषा 
एक थी और आदिपुरुष पुं से आये, # । इस प्रकार से यह्‌ सिद्धान्त भी उचित नहीं जेचता । * | 

यहाँ तक हमने आदिमस्थान के विषय में उपलब्ध मतरमतान्तरों की आलोचना करके देखा तो एक भी ऐसा सत 
न निकला, जो किसी अकाट्य सिद्धान्त पर स्थित हो, इसलिए हम चाहते हैं कि आदिसृष्टि का मूलस्थान निश्चित करने 
के लिये कुछ परीक्षाएँ नियत की जायें, तथा ऐसी कसौटी बनाई जाय, जिसके अनुसार मूलस्थान कां निश्चय किया 
जा सके । ठ 

कसौटियाँ 

आदिमस्वात की सात कसौटियाँ हैं। ( १ ) वह स्यान संसार भर में सबसे ऊंचा और पुराना हों; 
( २ ) उस स्थानमें सरदी ओर गरमी जुड़ती हो; ( ३ ) उस स्थान में मनुष्य को प्रारंभिक खुराक फल और 
अन्न मिलते हों; ( ४ ) उस स्थान में अब भी सूल पुरुषों के रद्ध--रूप के मनुष्य बसते हों; ( ५ ) उसे संथात 
के आसपास ही सब रूप--रङ्कों के विकास और विस्तार को परिस्थिति हो; ( ६ ) उस स्थान का नाम सभी 
मनुष्यजातियों के स्मरण में हो। विशेषकर भारतीय आयों और ईरानियों के यहाँ तो स्पष्ट लिखा हो कि मनुष्य 
अमुक स्थान में उत्पन्न हुआ, बयोंकि आर्यों की यही दो जातियाँ शेष हैं; ( ७ ) वह स्थान उच्च कोटि के देशी 
औरं विदेशीय विद्वानों के अनुमान के बहुत विरुद्ध न हो । 

उपयु क्त सात परीक्षाओं में से पाँच वैज्ञानिक हैं, जो उस स्थान का लक्षण करती हैं औरं दो ऐतिहासिक हैं, 
जो उक्त पाँचों को पुष्ट करती हैं । वह स्थात सबसे ऊँचा और पुराना हो, मातदिल हो, वहाँ मनुष्यों का आहार फल 
होते हों । अब भीं वहाँ मूलपुरुषों के रङ्गरूपवाले बसते हों और पास ही सब रूपरङ्गों के विस्तार की परिस्थिति हो, 
ये सब लक्षण वैज्ञानिक हैं । आयों तया समस्त मनुष्यजाति के इतिहास में इस स्थान का वर्णन हो और वह स्यान 
विद्वानों की सम्मति के बहुत विरुद्ध न हो, ये दोनों प्रमाण ऐतिहासिक हैं । 'लक्षणप्र माणाभ्यां वस्तुसिद्धिः’ अर्थात्‌ 
लक्षणों भ्रौर प्रमाणों से वस्तु पहचानी जाती है, अतएव उपयुक्त लक्षण और प्रमाणों के अनुसार देखना है कि वह 
कौनसा स्थात है, जिसमें ये लक्षण और प्रमाण घटते हैं ? थोड़ा सा ही विचार करने पर ज्ञात होगा कि ये लक्षण और 
प्रमाण हिमालय पर ही घटते हैं, इसलिए यहाँ हम इस विषय से सम्बन्ध रखनेवाले कुछ प्रमाण एकत्रित करते हैं। 


आदिसुष्टि हिमालय पर हुई 


( १ ) हिमालय सबसे ऊंचा और पुराना है । हिमालय की सबसे ऊँची चोटी एवरेस्ट है । यह समुद से. 


२६००० फीट ऊँची है। पृथिवीमण्डल में इससे अधिक ऊंचा और कोई स्थात नहीं है। इसकी ऊँचाई ही इसके 
पुरानेपत की दलील है । कहते हैं कि आरम्भ में समस्त पृथिवी जल से भरी थी । उस जल से, सर्वप्रथम वही 
भूमि निकली है, उसी में बनस्पति उत्पन्न हुई है और उ्ती में मनुष्यप्राणी उत्पन्न हुए हैं, जो सबसे अधिक ऊँची है । 
भूमि के ऊँची उठने का कारण भौगभिक विप्लव हैं । भूमि के अन्दर जो तत्त तरल पदार्थ भरे हैं, जब वे बाहर 
निकलते हैं और ढेर के ढेर एकत्रित होते हैं, तभी पहाड़ों की सृष्टि होती है । जो पहाड़ जितना ही ऊँचा होता है, 
उसकै फॅकनेवाली अग्निप्रपात की शक्ति भी उतनी ही अधिक बलवान होती है | हिमालय संबंसे विशाल और उच्चे. 
है, इसलिए उसको बनानेवाली शक्ति भी समस्त प्रपातशक्तियों से प्रबल थी । इतनी बड़ी मंहाच शक्ति संचितरूप से 


तभी मिले सकती है, जब वह बिलकुल ही अक्षुण्ण रही हो और यह तो निविवाद हैं कि ऐसी शक्ति सृष्टिकेआदिं | 


में ही सिलं सकती है | इससे यह अनुमान करना सरल हो जाता हैं कि पृथ्वी कां सर्वोच्च हिमालय पहाड़ हीं स्वं 

_ प्रथम उत्पन्न हुआं | हिमालय की ऊँचाई और मनुष्यसृष्टि के सिद्धान्त पर अमेरिका का प्रसिद्ध विद्वन्‌ 'डैविः विह 
अपनी 'हारमोनिया' नामी पुस्तक के पांचवें साग पृष्ठ ३२८ में 'ओकन' की- गवाही से लिंखता है कि “हिमालय 
से ऊँचा स्थान है, इंसलिंए आंदिसृष्टि हिमालय पर ही हुई । = 


न 


१९४ वैदिक सम्पत्ति 


( २ ) हिमालय सरदी गर्मी को मिलाता है । संसार में ऋतुएँ चाहे जितनी होती हों, पर सरदी भौर गर्मी 
दो ही प्रधान हैं । यही कारण है कि समस्त भूमण्डल में सदं और गर्म दो ही प्रकार के प्रदेश पाये जाते हैँ । कुछ 
प्रदेश दोनों के मिश्रण से भी बने हैं। तो भी दो में एक ही की प्रधानता रहती हैं । प्राणी भी दो ही प्रकार के पाये 
जाते हैं । मनुष्य को छोड़कर शेष प्राणी या तो अधिक बालवाले या कम बालवाले ही पाये जाते हैं । सदं देशवालों 
के शरीर पर अधिक और गर्म देशवालों के शरीर पर कम बाल होते हैं । ग्रीनलैंड आदि महाशीतल देशों में पशु-पशी 
नहीं रहते । किन्तु मनुष्य और जलजन्तु पाये जाते हैं । पर वह मनुष्य के शरीर पर बाल नहीं हैं । इससे यह बात 
स्पष्ट हो गई कि केवल सदं देशों में रहने मात्र से ही शरीर पर बड़े बड़े बाल नहीं उग निकलते, किन्तु यह बात 
पाई जाती है कि जिन जन्तुओं को सृष्टि की ओर से बड़े बाळ दिये गये हैं, उन्हीं के होते हैं और जिनको नहीं दिये 
गये उनके नहीं होते । हाँ, इतना निर्विवाद है कि जो प्राणी बालवाले हैं, वे ठंढे देशों में रहने के लिए और जो छोटे 
बाळवाछे हैं, वे गर्म देशों में रहने के लिए उत्पन्न किये गये हैं । स्मरण रहे कि ठंढे देश से अभिप्राय ग्रीनलेंड आदि 
का नहीं है, जहाँ पशुपक्षी होते ही नहीं, बल्कि ठंढे देश से अभिप्राय मातदिल ठंढे देश से है। ठंडे देशों की भेड़ 
( मेष ) बकरी, गाय, घोड़ा और अन्य जन्तुओं के बालों से पाया जाता है कि वे उसी देश के अनुकूल हैं जहाँ 
रहते हैं, परन्तु मनुष्य दीर्घकाळ से ग्रीनलंड आदि देशों में रहता है, जहां इतना शीत पड़ता है कि वनस्पति 
बिलकुल नहीं होती और वहाँ के मनुष्य केवल मछली खाकर और बफ की गुफाओं में रहकर निर्वाह करते हैं। 
इतनी अधिक सरदी के कारण उनका शरीर तो ठिंगना हो गया है, पर शरीर पर बाल नहीं निकले । इससे ज्ञात 
होता है कि वे ऐसे ठंडे देशों में रहने के लिए पैदा नहीं किये गये । वे किन्हीं विशेष स्थानों में ही रहते के लिए 
पेदा किये गये हैं । बम्बई के प्रसिद्ध पारसी विद्वाद्‌ मि० खुरशेदजी रुस्तमजी कहते हैं कि माउंट स्टुअर्ट एलफिन्सटन 
ओर बरनस आदि प्रवासियों ने पता लगाया है कि हिन्दूकुश में दो महीने गर्मी और दश महीने सरदी रहती है। 
हिमालय पर ही काश्मीर, नेपाल, तिब्बत और भूटान आदि देश बसे हुए हैं। इनके निवासी कहते हैं कि वहाँ 
सरदी और गरमी मिलती है । इससे हिमालय ही मूलस्थान होता है। 


( ३ ) हिमालय पर फल, अन्न और घास आदि खाद्य पदार्थ होते हैं । अब यह बात निविवाद हो गई है कि 
मनुष्य का प्रधान खाद्य दूध और फळ है । दूध पशुओं से और फल वृक्षों से पैदा होते हैं । इससे पाया जाता है कि 
मनुष्य के पहिले वृक्ष ओर पशु हो छुके थे, तथा मनुष्य ऐसे मातदिल देशों में रह सकता है, जहां पशु रह सकते हों 
और वनस्पति उग सकती हों । पहाड़ों के सबसे ऊँचे बर्फानी स्थानों और ग्रीनलंड आदि देशों में बनस्पति नहीं उग 
सकती, इसलिए वहाँ पशुपक्षी भी नहीं रह सकते। इससे ज्ञात होता है कि वनस्पति और पशुपक्षी भी मनुष्य की माति 
किसी भातदिल देश के ही रहनेवाले हैं । अर्थात्‌ सारी सृष्टि किसी एक ही स्थान में पदा हुई मालूम होती है, परन्तु 
यहाँ दो शङ्काएं प्रतीत होती हैं। एक तो यह कि ग्रीनलंड आदि में मनुष्य क्यों पाये जाते हैं और दुसरी यह कि सदे 
ओर गं प्रदेशों में रहनेवाले, बाळवाले और विना बालवाले दो प्रकार के प्राणी एक ही प्रदेश में कैसे उत्पन्न हुए ? 

पहले प्रश्‍न का उत्तर तो स्पष्ट ही है कि जब वृक्ष और पशुओं के विना अर्थात्‌ दूध और फलों के बिना मनुष्य रह 
नहीं सकता ओर पशु विना बनस्पति के नहीं रह सकते तो ऐसे देश में जहाँ ये दोनों पदार्थ न होते हों, मनुष्य पैदा ही 
नहीं हो सकता । विकासवाद के अनुसार भी वह वहाँ पैदा नहीं हो सकता, क्योंकि मनुष्य के पहिले बन्दर वहाँ होना 
चाहिये ओर बन्दर फलाहारी है, इसलिये वह ऐसे देश में मनुष्य को उत्पन्न नहीं कर सकता । ऐसी दशा में यही कहा 
जा सकता हैं कि उन देशों के निवासी जलस्थल के परिवतेनों, युद्धों और सभ्यता के समय प्रवासों के कारण वहाँ 

गये होंगे और बहुत दिन तक जारी रहनेवाले सृष्टरि-परिवर्तनों के कारण वहाँ से न आ सके होंगे । अब रही दूसरी 
2 And the whole was of one language and of one speech, ४४७ it ०००३ pass as they 
journeyed from the East, ( 90788, chapter VI.) - 


आदिसृष्टि हिमालयपर हुई 


शङ्का, उसका उत्तर यह है कि सृष्टि में जब कभी अनुकूलता प्रतिकूलता होती है तो पशुपक्षियों को मालूम हो 
है और वे वहाँ से चले जाते हैं। जो प्राणी जिस देश के अनुकूल बनाया गया है, वहाँ का जलवायु उसको खींच 
छेता ट्रै। हिमालय के पक्षी भाप से श्राप वहाँ चले जाते हैं जहाँ अनुकूलता होती है और जलजन्तु आप से आप 
अनुकूल पानी में चले जाते हैं, चाहे जैसे प्रतिकुल पानी या स्थान में पड़ जावें | । इसलिए सदे और गमं देशों में 
रहनेवाले बालवाले और बिन बालवाले प्राणी एक ही स्थान में ( जहाँ सरदी और गर्मी जुड़ती हैं ) पैदा हुए, 
इसमें कुछ भी संदेह नहीं । 

हम पहिले ही बतला आये हैँ कि बीज किसी एक ही स्थान में बोया जाता है, अतः इस बृहत्‌ सृष्टि का बीज 
भी जिससे दो प्रकार की सदं और गर्म तासीर रखनेवाले वृक्ष ओर प्राणी उत्पन्न हुए हैं, ऐसे ही देश में बोया जा 
सकता था, जहाँ सरदी और गर्मी कुदरती तौर से मिली हो, क्योंकि जहाँ सरदी और गर्मी कुदरती तौर से भिलती 
है, वही देश वनस्पति, पशु और मनुष्यों के मिजाज के अनुकूल होता है और सब का खाद्य भी उत्पन्न कर सकता है, 
तथा सर्द और गर्म देशों में जाने लायक प्राणी भी पैदा कर सकता है | डॉक्टर ई० आर० एलन्स, एल० आर० सी०पी० 
अपनी किताब “मेडिकल ऐसे' में लिखते हैं, कि 'मनुष्य निस्संदेह गर्म और मातदिळ मुल्करों का रहनेवाला है जहाँ कि 
अनाज और फल उसकी खुराक के लिए उग सकते हैं । इनान की खाल पर जो छोटे छोटे रोम हैं उनसे साफ 
माळूम होता है, कि मनुष्य गमे और मातदिल मुल्कों का रहनेवाला है । बड़े रोम सर्द मुल्कों के रहनेवाले मनुष्यों के 
नहीं होते, इससे साफ प्रकट होता है कि मनुष्य बर्फानी मुल्कों में रहने के लिए नहीं पैदा किया गया' । 


मशहूर सोशियलिस्ट कालचॅटर कहता है कि मनुष्य मातदिल गर्म मुल्कों के रहनेवाले हैं और कुदरती फल, 
अनाज की खुराक खाते हैं, अतः बही मुल्क उनका स्वामाविक निवासस्यान है, जहाँ ऐसी खुराक पदा होती हो । 

हम देखते हैं कि हिमालयरूपी शङ्कर की गोद में वनस्पतिरूपी पार्वती अधिकता से विद्यमान है। वहाँ गाय, 
भैंस, घोड़ा, बकरी, ठेट, हाथी और कृत्ता आदि मनुष्य के संघी प्राणी बहुतायत से रहते हैं । विद्वातों ने पता लगा 
लिया है कि हिमालय पर प्राणियों के शरीरांश ( फोसील ) पाये जाते हैं # । पृथिवी पर कोई स्यान नहीं है जो 
हिमालयस्थित प्राणियों के शेपाङ्भों से अधिक पुराने चिल्ल दे सके । ऐसी दशा में स्पष्ट प्रमाणित होता है कि 
हिमालय पर मनुष्य के पूर्वं उतन्न होनेवाले और उसके जीवन आधार वृक्ष और गाय आदि पशु पूर्वातिपूर्वंकाल में 
उत्पन्न हो गए थे, अतएव हिमालय आदिटृष्ट्रि उत्पन्न करने की पूर्ण योग्यता रखता है । 
( ४ ) उस स्यान के पास ही मूलपुरुपों के रंगरूपवाले मनुष्य बसते हों । मूलपुरुषों की उत्पत्ति लिखते समय 
हमने कहा था कि मूळपुरुषों का रूपरङ्क ऐवा होना चाहिए जिसमें सभी रूपरङ्गों का मिश्रण हो । यह मिश्चित 


¶ इल? नामी मछली अटलांटिक समुद्र में पैदा होती है । पैदा होने पर वह मीठे पानी की ओर जाती है, 
पर जब बच्चा देना होता है तो हजारों मील जाकर उसी अटलांटिक समुद्र के बीच में बच्चे देती है । इसी तरह 
हिमालय की चिड़ियाँ हिमालय में ही अंडे देने के लिए बाहर से उड़कर वहाँ जाती हैं । 
» And the most ancient form of life occurs near the eastern end of the hill, 
(Manual of the Geology of India, P. XXIV. Palaeogoic Rocks of the Punjab Salt Ranges.) 
In Asia, Lower Cambrian fossils ( Olenelius, Neobolus, etc;) occur in the salt 
Range in India. ( An Intermediate Text Book of Geology, P..l98. ) 
The general facies of the faun, however. leaves no room for doubt that the.beds ofthe 
Salt Rangs of the Punjab, are of Cambrian age, and consequentiy ‘the oldest in Indis_ 
whose age can be determined with any approach to certainty. Ne, 
| 63 de : (Manual ofthe Geology of Indis, 


१६६ बेदिक सम्पत्ति 


कुपरङ्ग देखते के लिए हमने एक चित्र और एक पुतला बनवाया था, जो हुबह काश्मीर के ब्राह्मणों के रङ्गंप से 
मिलता था । हम यहाँ देख रहे हैं कि काएमीर हिमालय का ही एक भाग है, जहाँ के निवासी मूळ पुरुषों की सूरत शकल 
केप'ये जाते हैं, इसलिए हिमालय को अब मूलस्थान कहने में जरा भी सन्देह प्रतीत नहीं होता। एक बहुत बड़े भाषा- 
शास्री की साक्षी से टेलर महोदय कहते हैं कि 'मनुष्यजाति की जन्मभूमि, स्वर्गुल्य काश्मीर ही हैं | । बंगाल के 
प्रसिद्ध पुरातत्त्वविशारद बाबू अविनाशचन्द्र दास 'ऋग्वेदिक इष्डिया' में लिखते है कि 'आर्यो का आदि जन्म्यो 
काश्मीर ही है | । आदि मनुष्य और मूल आयं एक ही हैं । आर्यो के विशुद्ध रूपरङ्ग के ब्राह्मण काश्मीर में आज 
सी निवास करते हैं, जिससे बलपूर्वक कहा जा सकता है कि आदि सृष्टि हिमालय पर ही हुई । 


( ५ ) हिमालय के आसपास समस्त रज़्रूपों के विकास की परिस्थिति हो । भारत देश की ऐसी बनावट है, 
जहाँ नित्य ही छहों ऋतुए वर्तमान रहती हैं । इसी देश में सब रङ्ग रूप के आदमी निवास करते हैं । यह इतना 
पूर्ण और स्ंगुणसम्पन्न देश है, जहाँ प्रत्येक स्वभाव के मनुष्य का निर्वाह हो जाता है। मूलस्थान के -पास ऐसी 
विस्तृत भूमि की आवश्यकता थी, जहाँ आकर संसार भर में रहने की योग्यता प्राप्त करके मनुष्य पृथिवी में सर्वत्र 
फले । भारत जैसे देश के सामीप्य के कारण भी यही प्रतीत होता है कि हिमालय पर ही मनुष्यों की भादि सृष्ठि हुई । 


( ६ ) समस्त मनुष्यों को हिमालय की याद हो । संसार की समस्त जातियों को साधारणतः ईरानी तथा 
भारती आयों को, विशेषतः हिमालय की आदिम कथा याद है। दुनिया की बहुत सी जातियों को हिमालय पर हुए 
जजप्छावन की कथा याद है । इसी तरह हिमालय के दूसरे नाम 'मेरु' का स्मरण अनेक जातियाँ भिन्न भिन्न नामों से 
करती हैं--मारतीय आयं भेर,” जेंद आषावाले इरानी 'मौरु' धुनानवाले 'भेरोस,' दक्षिणी तुकिस्तानवाले 'मेरुव,' 
मिश्रवाले 'मेरई' और असीरियावाले 'मोरुख' कहते हैं। ईरान के पारसी आर्य और भारतीय आर्य अपना 
अर्थात्‌ आदि मूल्पुरुषों का आदिस्थान हिमालय बतळाते हैं, किन्तु आर्यो के लक्षणों और उनके मूलनिवास के 
विषय में पाश्चात्त्यों ने ऐसा भ्रम और उलझन फैला दी है, कि जब तक इस विषय का निर्णय न हो जाय कि आये 
कौन हैं, तथा जब तक यह भी निश्चित न हो जाय कि आर्यो का मुख्य मूल-स्थान कहाँ है, तब तक हिमालय केः 
सिद्धान्त प्र काफी प्रकाश नहीं पड़ सकता, अतः हम यहाँ विस्तार से दोनों बातों की आलोचना करना चाहते है । . 


आयोका लक्षण 


आर्यो का लक्षण करते हुए पाश्चात्य कहते हैं, कि जो गोरा हो, लम्बा हो, और जिसका शिर बड़ा हो 
ओर जो भारत, ईरान, योरप में बसता हो, उसे आर्य कहते हैं #। पर भारतीय विद्वानु कहते हैं कि जो 


ने Adelung, the father of comparative philology and leader in ] 806, placed the cradle of 
mankind in the valley of Kashmir, which he identified with paradise. 
( Tailor’s Origin of the Aryans, p, 9. ) 


4 That this beautiful mountainous country (Kashmir) and the plains of Saptasindhu 
were thecradle.of the Aryan race. ( Rigvedic India, p, 55. ) 


+ Aryans-The most important family of Cabeasic man to which all the chief civilisations 

of modern times belong. A tall, fair-skinned, long-headed race, whose origin is still doubtful’ 
though it was probablyin cential Asia and was who spread in prebistoric times over the whole 
‘of Europe and parts:of Asia apd Africa, Almost all moderu Europeans are of Aryan descent, 
The family is also called Indo-European or Indo-Germanic, but these names. are open: (0 
obiesuioBs from whioh the:torm Aryan is free. (Harmsworth History of the World, 9, 32, ) 


आयों के मूलनिवास के विषयमें चार कहपनायें 


हूप-रंग, आक्षृति-प्रकृति, सभ्यता-शिष्टता, धर्म-कर्म, ज्ञान-विज्ञान ओर आचार-विचार तथा शौल-स्वभाव | 
में सर्वश्रेष्ठ हो, उसे आये कहते हैँ † । पाश्चात्य विद्वानों के किए हुए लक्षण में उनका निज का स्वाथे है। वे जाये. 
बनना चाहते हैं, परन्तु यथार्थे में वे आर्य नहीं हैं । उनके आर्ये न होने की अनेक युक्तियों में से दो युक्तियाँ ध्यान 
देने योग्य हैं । ( १ ) योरप की किसी भी भाषा में आर्य शब्द का बिगड़ा हुआ कोई रूप देखने में नहीं आता। 
यदि वे आर्य होते तो उनकी भाषा में श्रार्थ शब्द अवश्य होता. | ( २ ) भारतवर्ष का 'अनारी' शब्द बड़ा 
ऐतिहासिक है । यह शब्द, “अनार्य का अपन्न श है, किन्तु कभी भी ऐसे लोगों के लिए प्रयुक्त नहीं होता, जिनकी 
नाक छोटी और रंग काला हो । प्रत्युत ऐसे लो. के-लिये प्रयुक्त होता है, जो अभ्य, बेशअर भर कमसमर 
हों । जिस प्रकार आर्य शब्द सजन और साधु पुरुष का वाचक है, उसी प्रकार अनार्य से बिगड़ा हुआ अतारी शब्द 
भी भसभ्य, बेशऊर के लिए प्रयुक्त होता है। , 

इन दोनों दलीलों से योरपतिबामियों के नि हाले हुए आर्यत्व के लक्षण कट जाते हैं और यही सिद्ध होता है 
कि आर्य शब्द से सर्वश्रेष्ठ ही का ग्रहण होता है. लम्बा शिर, कंजी आँख और सफेद रंग से नहीं । श्रायों के लक्षणों 
में जिस प्रकार विद्वानों ने लम्बे और गोरे आदि लक्षण किए हैं, उसी तरह उनके मूलस्थात के विषय में भी नाना 
प्रकार की कल्पनाएँ की हैं । हम अभी देख चुके हैं कि योरप्रवासियों की भाषा में आये के लिए कोई शब्द नहीं है, 
न 'अनारी' शब्द का अर्थ काला, ठिंगना और छोटी नाकवाला होता है । ऐसी दशा में योरप-निवासियों ने “आर्य 
का लक्षण जो अपने से मिलता हुआ किया है, वह मानने योग्य नहीं है और न उनके शिष्यों के द्वारा स्थापित किया 
हुआ आर्यो का मूलनिवास ही मानने योग्य है । ह उन 

आयो के मूलनिवास के विषय में चार कर्पनायें 

अब तक यद्यपि आर्यो के मूल निवास के विषय में अनेकों कल्पनाएँ हुई हैं, तथापि उनमें. चार ही कल्पनाः 
ऐसी हैं, जिन पर कुछ घ्यात दिया जा सकता है । यहाँ हम उक्त चारों कल्पनाओं को लिखकर यथाकम उनकी 
आलोचना करते हैं। ( १ ) जर्मनी के कुछ विद्वान्‌ आयोँ की जन्मभूमि, जर्मती और रूस के बीच में बतलाते हैं। 
( २ ) योरप के सभी विद्वान्‌ मध्य एशिया बतलाते हैं । ( ३ ) लो० तिलक महाराज उत्तरीध्र्‌व कहते हें और 
( ४ ) पारसी लोग 'ईरानवेज कहते हैं । अब तक इतने, ही ऐसे मत सुने गये हैं, जित पर कुछ विचार करने की 
आवशयकता है । 

( १ ) जर्मनी के अनेक विद्वानु मानते है कि जर्मेती के पूर्वज लंबे कद और बड़े शिरवालों की संतति हैं, 
इसलिये वे अपने देश की एक लंबेकद और बड़े शिरवाली जातिविशेष-को आदिम आये मानते हैं, किन्तु इसके विरुद्ध 
फ्रांस के विद्वानों का कहना है कि आदिम आये ठिंगने और छोटे शिरवाले थे । इम विवाद पर इंगलेड का कानन्टेलेर 
नामी ग्रन्थकार कहता है कि जब दो जातियों का सङ्घ होता हैं, तब दोनों में से जो अधिक सम्य होती है, उसी 


† कतंव्यमावचरन्‌ काममकतंव्यमनाचरन्‌'। 
तिष्ठति प्रकृताचारे यः स आरं इति स्वृतः ॥ ( वसिष्ठस्मृलि )` ` 
न वैरमुद्दीपयति प्रशान्तं न दपंसारोहति नास्तमेति । क 
न दुर्गतोपीति करोत्यकार्यं तमार्यशीलं परमाहुरायांः-॥।. ( महा० उद्योगः ) 
न स्वे सुखे वे कुरते प्रहर्ष नान्यस्य डु.खे भवति प्रहृष्ठः। | 
दत्त्वा न पश्चात्‌ कुरुतेऽनुतापं स कथ्यते. सत्पुरुषायंशोलः। (` महा आदि० ) 
सहाकुलकुलीचायंसम्यसज्जन्रसाधवः । ( अमरकोष ) 


१९६ बेदिकष सम्पति 


की भाषा दूसरी जाति बोलने छगती है, अतः बाल्टिक के किनारे पर ब्रसनेवाले बड़े शिर और लंबे जंगलियों ने, 
छिंगने और छोटे शिरवाले सभ्य आायों से ही माषा सीखी है। इस पर लो० तिलक कहते हैं कि 'यही मत ठीक है! ७। 

यहाँ इस बात का खण्डन हो गया है कि जमनी और रूस के बीच में आयं रहते थे । यहाँ तो यह प्रमाणित 
हो रहा है, कि वहाँ लंबे, बेडील जंगली रहते थे, जिनकी संतति जर्मनी और योरप में निवास करती है। आयं तो 
यह मझ्ोरे कद की सुन्दर जाति थी, £,ससे वर्तमान योरपतिवासियों ने भाषा आदि सभ्यता सीखी है । वह 
आधंजाति योरप में अब तक रहती है । वह अब तक अपना रुधिर-संबंध पृथक्‌ लिये हुये है । वह अब तक संस्कृत 
से बिगड़ी हुई भाषा बोलती है। इसके संबंध में नाना प्रकार की कल्पताएँ हो चुकी हैं, परन्तु अब निश्चित हो 
गया कि वह “हिदी' से मिलती हुई भाषा बोलती है | यह जाति ज्योतिष्‌ द्वारा अपना निर्वाह करती है । इसका 
नाम 'जिपसी' जाति है | । इस विवरण से यह स्पष्ट हो जाता है कि जर्मन आदि योरपनिवासियों का आगरं से कोई 
जाति या बंश का सम्बन्ध नहीं है | हाँ, उन्होंने भायों से माषा और सभ्यता अवश्य सीखी हैं, जो अब तक कायम 
है, इसलिए आयों का मूलस्थान जमन अथवा योरप का कोई स्थान नहीं हो सकता । 

( २ ) यद्यपि पाश्चात्त्य विद्वान आयों का जन्मस्थान विशेष रीति से मध्य एशिया ही निश्चित करते हैं, 
परन्तु जब पूछा जाता है कि जिस रूपरंग और माषासम्यता से आप लोग अमुक मनुष्यसमुदाय को आये कहते हं 
उसमें आयंत्व के वे गुण कंसे आथे ? तो सबके सब चुप रह जाते हैं । जब से इम प्रकार के प्रश्‍न होते लगे, तब से 
अब वे स्पष्ट रीति से एशिया का नाम नहीं ठेते, प्रत्युत बड़े संकोच से कहते हैं कि आर्यो कीं असलियत सन्दिग्ध है । 
यद्यपि बहुत करके मध्य एशिया थी + । 

प्रो० मंक्समूलर ने भी बहुत दिन पूर्व तक--'सायंस आफ दि लैंग्वेज' के समय तक--'मष्य एशिया' का ही 
प्रयोग किंगा था, परन्तु अन्त में उन्होंने 'मध्य' शब्द भी निकाल डाला था । उन्होंने अपनी एक अन्तिम रचना 
में लिखा है कि 'जिस प्रकार ४० वर्ष पूर्व मैने कहा था, उसी तरह अब भी कहता हूँ कि आर्यो की जन्मभूमि कहीं 
एशिया में है' %। 

मध्य एशिया पर केवल इसीलिए जोर दिया जाता था कि उसके आसपास एक ही आयेभाषा बोलनेवालों की 
बस्ती है । पर जब से यह सिद्ध हो गया कि केवल माषासाम्य से जातियाँ एक नहीं हो सकतीं और न योरपतिवासी 


+ Arctic Home in the ४९०४५. 


+ Gipsies—A nomadic race. which was first described as appearing in Europe in the 
fifteenth century and is now found in nearly all civilised countries, At first they were believed 
to come frome Egypt, and their name is a corruption of ‘Egyptians.’ They havea dark, GR 
skin, black hair and eyes, are small-handed and often very handsome, and live by tinkering, 
basket-making, fortune-telling and other arts which can be practised on the road. There chief 
characteristic in independence and love of a wandering life. Their onigin is still uncertain 
though their lauguage Romany, is known to be a corrupt dialect of Hindi, which supports tD® 
older theory that they-are of Indian descent. A later and well-supported theory is that are 
the descendants of the pre-historic race which introduced metal-working into Europe. 

(Harmsworth History of the World, 9. 339. ) 
Aryans, whose origin is still doubtful though it was probably in Central Asia. 
> छल (ibid, 9. 32!.) 
x should still say as I said forty years ago somwhere in Asia and no more. 
.( Good Words, Avg. I887. ) 


आयो कै निवास फे विषय में चार कल्पनायं १६ 


आऑर्यवंश से ही सम्बन्ध रखते हैं, तब से मध्य एशिया का सिद्धान्त समूल नष्ट हो गया है । अब तो कहीं एशिया में 
कहा जाता है । 'कहीं एशिया में' और “मध्य एशिया' में बड़ा अन्तर है । 'कहीं एशिया में' तो हम भी कहते हैं 
परन्तु मध्य एशिया का सिद्धान्त ठीक न 


( ३ ) लो० तिलक ने जर्भनी और मध्य एशिया के सिद्धान्त का खण्डन करके अपना एक नया ही मत स्थापित 
किया है । आप कहते हैं कि आयं लोग ध्रूवप्रदेश के निवासी हैं । आज से कोई दश हजार वषं पूर्व धर वप्रदेश में बफ 
का तूफान आया, इसी के कारण आयं लोग वहाँ से भागे और योरप, मध्य एशिया, ईरान और भारत में आकर आबाद 
हुए । आप कहते हैं कि 'भ्वप्रदेश में प्रति साढ़े दश हजार वपं बर्फ का तूफान आया ही करता है” + । आप यह भी 
कहते हैं कि सच १२५० में तूफान आया था और सनु ११७५० में फिर तूफान होगा । इसका कारण यह हैं कि 
क्रान्तिवृत्त का एक चक्कर पूरा होनेमें २१००० वर्ष लगते हैं और इस बीच में दो बार हिमपात होता है। यदि यह 
बात सत्य हो तो कहना चाहिये कि आज से बीस हजार वषं पूर्व आयं लोग उत्तरी ध्रूवप्रदेश में नहीं थे । वे आज 
से बीत हजार वर्ष पूर्व होनेवाले तूफान के पश्चात्‌ और आज से दश हजार वषं पूव॑वाले तूफान के पूर्व ही तक वहाँ रहे । 


अब प्रश्न यह है कि क्या मनुष्पजाति के इस विमाग को आरयेत्व प्राप्त किए हुए केबल बीस ही हजार वर्ष हुए ? 
इस प्रश्‍न को लोकमान्य ने उठाया ही नहीं, यद्यपि प्रश्‍न छोड़ने योग्य न था । तिलक महाराज के समस्त कोटिक्रम को 
पढ़कर यह्‌ प्रश्न तुरन्त ही उठने लगता है कि जिस मनु ( नृह ) के सूर्य चन्द्र ( हेम शेम ) वंश से समस्त पृथिवी की 
एक सहस्न जातियाँ उत्पन्न हुई, उस आर्य मनु को पैदा हुए क्या बीस ही हजार वषं हुए ? इस प्रश्‍न को लेकर बंगाल के 
प्रसिद्ध विद्वाव्‌ उमेशचन्द्र विद्यारत्न, तिलक महाराज के घर पुना पहुँचे और कई दिन के घोर विवाद के पश्चात्‌ उनसे 
कहलवा लिया कि हमने मूलवेद नहीं पढ़ा । हमने तो योरोपीय विद्वानों का किया हुआ अनुवाद ही पढ़ा है # इस बात 
को उन्होंने पुस्तकाकार छपाकर तिलक महाराज के जीवनकाल ही में उन के पास भेज दिया था, जिसका उत्तर उन्होंने 
नहीं दिया । विद्यारत्त महोदय ने आर्यों के अस्तित्त्व के विषय में लिखा है कि “चन्द्र से दुर्योधन या युधिष्ठिर तक 
सोमवंशी क्षत्रियों की पीढ़ियाँ बीस हजार से कम नहीं हुई । मारत में बसे हुए हमें दो लाख वर्ष से कम नहीं हुआ! {। 
डॉक्टर एनी वेसेंट कहती हैं कि "पृथिवी पर आयंजाति दश सक्ष वषं से हैं' »। हम तो कहते हैं कि जब मूल 
पुरुषही आर्यं थे, तब सिद्ध है कि जब से मनुष्यप्राणी इस पृथिवी पर अवतीणे हुआ तमी से आयों का अस्तित्व है। ऐसी 
दशा में लो० तिलक का 'उत्तरध्र वनिवास' कुछ मूल्य नहीं रखता । यहाँ तक उन विद्वानों की कल्पताओं की आलोचना 
हुई जो आयों के मूलस्थान को हिमालय से बहुत दूर बतलाते हैं, किन्तु आयों को दोनों सची शाखाएं-मारती और 
ईरानी-आयोँ का मूलस्थान हिमालय पहाड़ पर ही बतलाती हैं, अतः यहाँ हम उनका भी वर्णन कर देवा चाहते हैं । 


+ In short the Glacial and Inter-Glaciai periods in the hemispheres alternate with each 
other every I0, 500 years (Arctic Home in the Vedas. 9. 32 ) 
# आसि गतवत्सरे तिलक महोदयेर बाटीते आतिथ्य ग्रहण करिया छिलाम । ताँहार सहित ये विषये अमार 
क्रमागत पाँच दिन बहु संलाप हुइया छिलो । तिनि भामाके ताँहार द्वितलग्रहे बसिया सरळहृदये बलिया छेत ये “आमी 
मूलवेद अध्ययन करि नाई, आमि साहिब दिगरे अनुवाद पाठ करिया छि । (मानवेर आदि जन्मभूमि, पृ० १२४.) 
| चन्द्र अत्रिनन्दन, बुध चन्द्रेर पुत्र, बुघेर पुत्र पुरूरवा । उक्त पुरूरवार पुत्र, आयु, तत्पुत्र नहुष, पोत्र 
ययाति, ययातिर पुत्र पुरु । पुरुर अन्यून बीस सहस्त पुरुषेर परे युधिष्ठिर व दुर्योघनेर येई भारतेई जन्म हाय । 
कन्तु आमरा आदि पितृभूमि हइते ये मारते आसिया ग्रुहप्रतिष्ठा करिया छि तहार वयः क्रम अन्यून दुइलक्ष वत्सर | 
वा बहु सहस्न वत्सर हइवे । (मानवेर आदि जन्मभूमि, पृ० १२४.) | 
x The Aryan race on tho earth is obout a million years old. (Theosophy and. Religi 
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( ४ ) जब से यह ब्रात अच्छी तरह सिद्ध होः गई है कि, भारती आयो के किसी प्राचीन ग्रन्थ से, उनकी 
किसी कथा कहानी से और उनकी किसी भी वात से यह नहीं पाया जाता कि वे किसी गैर देश से आये # तब से 
अब विद्वानों का रुख इस ओर फिरा है कि आर्यजाति भारत-कशमीर अथवा हिमालय के ही आसपास कहीं उत्पन्न 
हुई । आयो की प्रसिद्ध ईरानी शाखा के प्रसिद्ध विद्वान, बंबई निवासी मि० खुरशेदजी रुस्तमजी ने 'ज्ञानप्रसारक 
मण्डली” को प्रेरणा से फ्रामजी कावसजी इन्स्टिट्यूट हॉल, बम्बई में एक व्याख्यान दिया था । व्याख्यान का विषय 
था, “मनुष्यों का मूलजन्मस्थान कहाँ था! । यह व्याख्यान पुस्तकाकार छप गया है। यहाँ उसका आवश्यक अङ्ग 
उद्धृत करते हैं | अ।प कहते हैं कि 

'जहाँ से सारी मनुष्यजाति संसार में फली है, उस मूलस्थान का पता हिन्दुओं, पारसियों, यहूदियों औरं 
कृश्चियनों की घमंपुस्तकों से इस प्रकार लगता है, कि वह स्थान कहीं मध्य एशिया में था । योरपनिवासियों की 
दन्तकथाओं में वर्णन है कि जहाँ आदिसृष्टि हुई, वहाँ १० महीने सरदी और दो महीने गर्मी रहती हैं। माउन्ट स्ट्रुअटे 
एलफिन्स्टन ओर बरनस आदि मुसाफिरों ने मध्य एशिया की मुसाफिरी करके बतलाया है, कि "हिन्दूकुश पहाड़ों पर 
१० महीने की सरदी और दो महीने की गर्मी होती है । इससे ज्ञात होता है कि पारसी पुस्तकों में लिखा हुआ 
'इरानवेज' नामक मूलस्थान, जो ३७ से ४० अक्षांक्ष उत्तर तथा ८६ से ९०१ रेखांश पूरव में है, निस्पन्देह मूलस्थान 
है । क्योंकि वह स्थान बहुत ऊंचाई पर है । उसके ऊपर से चारों ओर नदियाँ बहती हैं । इस स्थान के ईशान कोण 
में बळूतांग तथा 'मुसाताग” पहाड़ हैं | ये पहाड़ 'अलबुर्ज' कें नाम से पारसियों की धर्मपुस्तकों और अन्य इतिहासों 
में लिखे हैं । बळूर्ताग से 'अमू? अथवा 'आक्सस' और 'जेक गार्टस' नाम की नदियाँ 'अरत' सरोवर में होकर बहती 
हैं । इसी पहाड़ में से इल्डस' अथवा सिन्धु नदी दक्षिण की.ओर बहती है। इसी ओर के पहाड़ों में से निकलकर 
बड़ी बड़ी नदियां पूर्व तरफ चीन में और उत्तर तरफ साइबीरिया में भी बहती हैं । ऐसे रम्य ओर शान्त स्थान में 
पैदा हुए अपने को जाये कहते थे और उस स्थान को स्वर्ग कहा करते थे । 

इस व्याख्यान में समस्त मनुष्यजाति के पूर्वजों के उत्पत्तिस्थान का वर्णन करते हुए पारसियों के मूलस्थान 
“ईरानवेज' :का वर्णन किया गया है और बतलाया गया है कि वह हिन्दूकुश पहाड़ ही है । हिन्दुकुश काबुल के ऊपर 
हिम्रालयं रेंज में ही स्थित है। इस तरह से सच्चे आर्यों की प्रधान ईरानी शाखा ने भी हिमालय का ही इशारा 
किया है । भारत के आधुनिक विद्वा, पूनानिंवांसीं नानां पावगी ने अपने प्रसिद्ध ग्रन्थ 'आर्यावर्ता तील आर्यांची 
जन्मेसूमि' नामक ग्रन्थ में लिखा है कि 'हिमालय ही हंमारें और हमारे देवताओं का आदिकालिक जन्मस्थान है! % । 
इंसी तरह बंगाल के प्रसिद्ध विद्वान अविनाशचन्द्र दास अँपंनी प्रसिद्ध पुस्तक “ऋग्वेदिक इण्डिया' में लिखते हैं, कि 
वेदों में जो उत्तर की ओर के नक्षत्रों का वर्णन है, उस से ज्ञात होता है कि वैदिक ऋषियों ने उन्हें कशमीर और 

{हिमालय के ऊचे पहाड़ों पर से ही देखा था' + । 


nse Soe 
* haf so far as | khow:none of the Sanskrit books, not eyen the most ancient, contain 
any distinct reference or allusion to the reign origin ofthe Indian 
( Muir’s Sanskrit Text Book, Vol, II. 9. 323. ) 
. % याप्रमाणें, सदरी नमूद केलेल्या सवं प्रमाणावरून, हा हिमाचल आमचें केवल निवास स्थानच नाहीं, तर 
तो अनादिकालापासून आमच्या देवादिकां चीही जन्ममूमि होऊन राहिला-आहे, भ्रसे वाचकांच्या रक्ष्यत सहजीं थेईल, 
( -आर्यावर्ता तील आर्या'ची जन्मभूमि, पृ० २७२. ) ° 
~: 0706 other hand, if if refers to the‘ constellation of Ursa Major which is the 
most prominent in the northern parts of India and particularly if the high tableland north of 
Kashmir.and the peaks of the Himalaya from which the Vedic bard may have made his 
observations, it is not unnatural for him to describe it as placed high above the horizon, 
Nn जम कि १४४४४ 5 - (Rigvedic India, 9. 376) . 


आयौ के निवास के विषय में चार कल्पनायें 


यहाँ हमने भायों की दोनों शाखाओं के विद्वानों की रायों को देखा कि वे आर्यों का आदि मूलस्थान हिमालय. 

ही बतळाते हैं, इसलिए अब आगे हम देखना चाहते हैं कि भारतीय वेदिक आयों के शास्त्रों में उनके मूलस्यांत 
के विषय में क्या लिखा है 

हिमालयामिधानोऽयं ख्यातो लोकेषु पावनः । 

अर्धयोजनविस्तारः पञ्चयोजनमायतः ॥। 

परिमण्डलयोर्मध्ये मेरुरुत्तमपर्वंतः । 

ततः सर्वाः समुत्पन्ना वृत्तयो द्विजसत्तम ॥ 

ऐरावती वितस्ता च विशाला देविका कुहू । 

प्रसुतियंत्र विप्राणां श्र यते भरतर्षभ ॥ (महाभारत) 


अर्थात्‌ संसार में पवित्र हिमालय प्रसिद्ध है। इसमें एक योजत चौड़ा और पाँच योजन धेरेवाला 'मेएं' है, 

जहाँ पर मनुष्यों की उत्पत्ति हुई । यहीं से ऐरावती, वितस्ता, विशाला, देविका और कुहू आदि नदियाँ निकछतीं 
हैं । यहीं पर ब्राह्मण उत्पन्न हुए । इन प्रमाणों में हिमालय के मेर प्रदेश पर आदिसृष्टि होते का वर्णन है। इससे मी 
अधिक पुष्ट प्रमाण हमको उस विषय के मिले हैं कि जिन से हिमालय पर अमेथुनी सृष्टि के होने का निश्चय होता है। 
जिस मेरुस्थान का ऊपर वर्णन किया गया है, उसीके पास ही 'देविकापश्चिमे पाश्वे मातसं सिद्धसेवितम्‌' अर्थात्‌ देविका 
के निकास के पश्चिम किनारे पर “मानस” है । यह मातस अब एक झील है । इसका “मानस” नाम मानसी अर्थात 
अमैथुनी सृष्टि के कारण ही पड़ा है । वायुपुराण ५०-८८ में लिखा है कि 

दक्षिणेत पुनर्मे रोर्मानसस्य च मुद्धेनि । 

बँबस्वतो निवसति यमः स यमने पुरे ॥। 


अर्थात्‌ मेश के दक्षिण और मानस के ऊपर यम वैवस्वत मनु अपने यमपुर में बसते हैं । ये वे ही बेवस्वत मनु 
हैं, जितको हमने “नुह” बतलाया था और इन्हीं से समस्त मनुष्यजाति की उत्पत्ति सिद्ध की थी । यहाँ देख रहे हैं कि 
उन्हीं वैवस्वत मनु का निवासस्थान मेरु और मातस के पास है। ऐसी दशा में, अब यह विषय निविवाद सा हो गया 
है कि आर्यो का (जिनको आदिमकालीन मनुष्यजाति के पूवेज भी कह सकते हैं) मूलस्थान हिमालय का “सातस' 
स्थान ही है। शतपथ १।८।१६ में लिखा है कि 'तदप्येतडुत्तरस्य गिरेः मनोरवसर्षणम्‌' अर्यात्‌ हिमालय पर ही मनुका 
अवसर्पंण अर्थात्‌ जलप्लावन हुआ । महाभारत वनपवं अ० १५७ में स्पष्ट लिखा है कि 'अह्मिन्‌ हिमवतः शङ्क नाव 
बध्नीत मा चिरम्‌' । अर्थात्‌ मनु ने इस हिमालय के श्वृङ्ग में शीघ्रता से जलप्छावन की नाव को बांघा। यह्‌ यहां बात स्पष्ट 
हो गई कि आयो के, अथच मनुष्यजाति के मूलपुरुष मनु वेवस्वत हिमालय पर ही रहते थे ओर वहीं पर जळप्लावन हुआ 
था । हिमालय के 'मेश' का नाम समस्त मनुष्यजातियों को याद है । अतएव आर्यों का मूलस्थान हिमालय ही है । 


यह स्थात श्रन्य विद्वानों के निश्चित किए हुए स्यातों के बहुत विरुद्ध नहीं है । आप एशिया का नकशा हाथ में 
लें और सबसे पहिले पाश्चात्य विद्वानों के बताए हुए मध्य एशिया पर एक बिन्दु लगावें। इसके बाद मारतीय विद्वानों ०8) 
के बताए हुए भारतवपष के कुरुक्षेत्र पर एक बिन्दु लगावे । अब स्वामी दयानन्द सरस्वती के बताए हुए तिब्बत पर बिन्दु 
लगावें और अन्त में पारसी महाशय के निर्देश किए हुए हिन्दूकुश पर बिन्दु लगावे और ध्यान से देखें तो ज्ञात होगा कि 
आपने हमारे बताए हुए 'मानस' केन्द्र की चारों सीमाओं को तिश्वित्र कर दिया। सब सीमाएँ मानस को केन्द्र बना रही i 
हैं, सबका मतभेद मिटाकर 'मानस' जेसे इतिहासप्रसिद्ध स्थान की उलभन सुळझा रही हैं और शिद्ध कर रही हैं कि. 
अमैथुती आर्यसृष्टि मानसी थी, इसीलिये मानस में हुई । इस आदि सृष्टि का मूलस्यात नियत करने में हमने जिस क्रम 
का अनुसरण किया है, वह ऐसा नहीं है, जो हमारा कपोलकल्पित हो । प्रत्युत वह, वह क्रम है जो मार 
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ऋषियों ने हमारे आदिम इतिहास के लिए सुरक्षित रख छोड़ा है। आपको स्मरण होगा कि हम वेदों की प्राचीनता 
हूते ढूंढ़ते मनु बेवस्वत तक ही पहुंचे थे ओर आदिम मनुष्यों का पता लगाते हुए भी हम वँवस्वत भनु 
तक ही पहुंचे । अब आदिसृष्टि का मूलस्थान तलाश करते हुए भी हम उन्हीं बेबस्वत मनु के घर हिमालय 
पर ही पहुंचे हें। इससे बिश्यासपुवंक कह सकते हैं कि आदिसुष्टि हिमालय के 'मानस' स्थान में ही हुई, 
किन्तु यह प्रश्‍न आप ही आप उपस्थित होता है, कि हिमालय पर उत्पन्न होनेवाले श्रादि आर्य भाषा और ज्ञान के 
सहित उत्पन्न हुए या उन्होंने भाषा और ज्ञान में आप ही आप क्रम क्रम से उन्नति की ? अतः अब भागे ज्ञान और 
भाषा की उत्पत्ति का पता लगाते हैं । 
ज्ञान और भाषा की उत्पत्ति 

मनुष्य परमेश्वर की विशिष्ट रचना है। मनुष्य ही नहीं, प्रत्युत समी योनियाँ परमेश्वर की विशिष्ट रचना हैं। 
यद्यपि सभी योतियाँ विशिष्ट प्रकार से उत्पन्न हुई हैं, तथापि यह बात प्रत्यक्ष देखी जाती है कि मनुष्य के अतिरिक्त 
जितने प्राणी हैं, सब बिना किसी नैमित्तिक शिक्षा के, अपने स्वाभाविक ज्ञान से ही अपनी जीवनयात्रा के समस्त 
आवश्यक कार्य सम्पन्न कर लेते हैं। भोजन ढूँढ़ने, मकान बनाने, सन्तति उत्पन्न करने और उसका पालन कर लेने का 
ज्ञान उन्हें विना सिखाये आपसे-आप आ जाता है और पैदा होने से लेकर मरने तक एक समान ही बना रहता है, 
धटता बढ़ता नहीं, परन्तु मनुष्य की बात सर्वथा उलटी है। वह नेमित्तिक ज्ञान के बिना न आहार पहिचाने, न 
वस्न बना सके, न घर बनाना जाने, न स्री पुरुष में तमीज कर सके, न सहवास जाने, न बोल सके, न खड़ा हो सके, 
न हाथ से पकड़ सके, न हाथ से खा पी सके और न एक दिन जी सके । ; 

भेड़ियों को माँद से मिले हुए मनुष्य के बच्चों के देखने से मालूम होता है कि नैमित्तिक ज्ञान के बिना वे खड़े 
होकर चल नहीं सकते । वे पशुओं की तरह चार पांव से चलते हैं। वे बोल नहीं सकते, सिर्फ गुरति हैं। हाथ से 
पकड़कर कुछ खा पी नहीं सकते, प्रत्युत मुह से ही खाते भौर पानी पीते हैं। इन बातों से पता लगता है, कि यदि 
मनुष्य अपन्ती असली स्थिति में रवखा जाय और उसको नैमित्तिक ज्ञान न मिले तो वह आज के पैदा हुए बच्चे की ही 
हालत में रहेगा । मनुष्य के बच्चे में पंदा होने के दिन से जो कुछ ज्ञान की शिक्षा होती है, वह दूसरों से ही होती 
है। अगर वह पशुओं की सोहबत में रहे तो उसमें पशुओं का सा ज्ञान होगा और यदि मनुष्यों की सोहबत में रहे तो 
मनुष्यों का सा ज्ञान होगा । मनुष्यों में भी अगर वह विद्वानों की सोहुबत में रहे तो अधिक जञानवान होगा और 


यदि जंगली लोगों के साथ रहे तो महामूखे होकर पशुतुल्य हो जायगा । कहने का मतलब यह है कि मनुष्य को बिना 
नैमित्तिक ज्ञान के स्वयं ज्ञान प्रास नहीं हो सकता । 


जो लोग कहते हैं कि मनुष्य ने क्रम क्रम से ज्ञानोन्तति की है, वे गलती पर हैं। यदि क्रम क्रम से आप ही आप 
्ञाचोन्नति होती तो अष्डेमान टापू के मनुष्य भी ज्योतिष्‌ और गणित का आविष्कार कर लेते, पर आज बेचारे साबित 
पांच तक गिनती भी गिनाना नहीं जानते । भारत में ही आज योरपनिवासियों के साथ रहते हुए १५० वर्ष हो गये, पर 
यहां वालों ने न समझ पाया, कि बिना तार के तार केसे जाता है और फोनोग्राम कंसे बजता है । सर जगदीशचन्द्र बोस 
को यदि योरोपीय विज्ञान न पढ़ाया जाता, बीसों बार ये योरप जाकर विज्ञान की उन्नति न करते तो वे भी आज- 
कुछ के एम्‌० एसू० सी० जैसे होकर रह जाते योरप को भी यदि मिश्र, युनान, अरब और रोम न सिखलाता. तो 
उन्हें भी शऊर न होता । इसी तरह उक्त देशों को भी यदि भारती आर्य ज्ञानोपदेश न करते तो उनके पलले भी-कुछ 
न.पड़ता।. कहने का मतलब यह क्रि बिना कुछ लक्ष्य कराये, बिना कुछ सूचना दिये--मनुष्य चाहे जितना प्रतिभावान ` 
हो, वह आप ही आप ज्ञानोपाजंन नहीं कर सकता । जब यह हाल है तब कंसे मान लें कि मनुष्यों ने क्रम क्रम से 
उन्नति कर ज़ी ? अब तक बंच्ञानिक जांच ने जो कुछ सामग्री उपलब्ध की है, उससे भी नहीं मालूम होता: कि ज्ञान: 
क्रमोन्नति का फल है।  . , | 035 कप 20720: ८ 


बेज्ञानिक जाँच के तोन नमूने 
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वेज्ञानिक जाँच के तीन नमूने | ई 

यहाँ हम इसके तीन नमूने प्रस्तुत करते हैं । पहिला नमूना यह है कि अब तक प्राचीन वस्तुओं के निकालने को 
जो कुछ काम हुआ है, उस पर से विकासवादी अनुमान करते हैं, कि प्राचीन समय में मनुष्य महाजंगली दशा में था । 
क्योंकि सबसे निचली तहों में मनुष्यों के बनाये हुए जो पदार्थ मिले हैं वे पाषाण और सींग आदि के ही बते हुए हूँ । 
इससे मालूम होता है कि उस समय उनको धातुओं का ज्ञान नहीं था, परन्तु उपरी तहों में घातुनिमित शस्र मिलते 
हैं । इससे मालूम होता है कि वे पहिलों से अधिक उन्नत थे। 

यह वर्णेनक्रम अच्छा था यदि सत्य होता, पर बात सवेथा उलटी है । अब तक जहाँ जहाँ खोदाई हुई है, वहाँ 
वहाँ एक ही गहराई पर दोनों प्रकार के उन्नत और अवनत शस्र मिले हैं । इससे एक ही समय पर उक्त और अव- 
नत दशा पाई जाती है । इस विषय का वर्णन लो० तिलक ने अपनी पुस्तक 'आर्योँ का उत्तर-प्र्‌ वनिवास' में बहुत 
ही अच्छा किया है। आप लिखते हैं कि 'योरप में अनेक जगह, प्राचीन छावनियों, किलों की दीवारों, श्मशानों, 
देवालयों और जलनिवासस्थानों के खोदने से पत्थर और धातु के हजारों हथियार मिले हैं । इनमें कितने ही स्वच्छ 
किए हुए और घोटे हुए, तथा कितने ही अस्वच्छ और महदे हैं । पुराणवस्लु-श स्त्रज्ञों ने इनके तीन विभाग किए हैं । 
पहिले विभाग में पाषाणशस्त्र हैं, जिसमें सींग, काष्ठ और हड्डियों का भी समावेश है । दूसरे विभाग में कांसे के शस्त्र 
हैं और तीसरे विभाग में लोहे के शस्त्र माने गये हैं'"*** "०० परन्तु ऐसा न समक लेता चाहिये कि उपयुक्त तीनों 
स्थितियाँ एक दूसरी से भिन्न हैं। यह बिलकुल असत्य है कि पाषाण युग की समाप्ति हो जाने पर काँस्यययुग का आरम्स 
हुआ । ये तीनों विभाग तो केवल बनावटी हैं ।"४*** ताँबे और रागे से काँसा बनता है, इसलिए एक ताम्रयुग भी 
मानना पड़ता है, किन्तु ऐसा प्रमाण अब तक नहीं मिला कि ताम्रयुग र बंगयुग भिन्न भिन्न थे। इसका कारण 
यह है कि योरप में कांसा बनाने की मूलयुक्ति इतर ग्रार्यों से गई है । इससे यह मी स्पष्ट हो जाता है कि कोई भी 
युग भिन्न भिन्न देशों में मी एक ही समय विद्यमान न था'। i 

“उदाहरणार्थ, योरप के लोग जिस समय पाषाण-युग की प्राथमिक भूमिका में थे, उसी समय अर्थात्‌ ई० स० 
से करीब ६००० वर्ष पूवं इजिप्तदेशवासी उच्चतम सभ्यता प्राप्त कर छुके थे। इसी प्रकार जिस समय ग्रीक लोग लोह- 
युग पर्यन्त गये थे, उस समय इटालियन लोग कांस्ययुग का ही भोग कर रहे थे और योरप के पश्चिमी भाग के लोग 
'तो उस समय पाषाणयुग में ही पड़े हुए थे'"ऊपर कहे हुए पापाणयुग, कांस्ययुग और लोहयुग जिस प्रकार एक 
दूसरे से पृथक्‌ नहीं हैं, उसी प्रकार भूस्तरयुग भी एक दूसरे से भिन्न नहीं है । जिस युग को ऊपर नव पाषाणयुग के 
नाम से कहा गया है उसका आरम्भ कब हुआ, यद्यपि इस प्रश्‍न के उत्तर में भिन्न भिन्न विद्वानों का मतभेद है, 
तथापि कोई भी विद्वान उस काल को ५००० वर्ष से पुराना नहीं कहता, परन्तु उस समय इजिप्त ओर चाल्डिया 
देश तो उन्नति के शिखर पर पहुँच चुके थे । 

यह बात सर्वथा सत्य है । अभ भी--इस समय भी--संसार के भिन्न भिन्न देशों में भिन्न भिन्न परिस्थिति 
अर्थात्‌ उन्नत और अवनत दशा पोई जाती है। कहाँ योरप का विज्ञान और कारीगरी ! कहाँ अण्डेमान के नरन ! 
'जङ्कल में हमने एक बार किसी बाबू की घड़ी और किसी जगली मनुष्य की चकमक पथरी एक ही जगह पड़ी हुई 
पाई थी । घड़ी जङ्गल के किसी अफसर की थी और चकमक उसके सामान ढोने वाले मजदूर की । यदि वे दोनों 
चीजें जमीन में दब जातीं और खोदने पर एक ही स्यान में मिलतीं तो क्या ऐसी दशा में यही परिणाम न निकाला 
जाता कि सभ्यता और असभ्यता, सज्ञानता और अज्ञानता दोनों एक ही समय में थीं ! तब फिर केसे कहा जाता 
है कि मनुष्य ने ज्ञान में धीरे धीरे उन्नति की है? पत्थरों से लोहा, ताँबा निकालना कया कोई आसान बात है? यदि 
कहा जाय कि ये काम तो जङ्गली आदमी कर लेते हैं, इसमें ज्ञान की कया जरूरत है ? तो ठीक नहीं । क्योंकि 
विद्वोदु से विद्वात्‌ और सभ्य से सम्य कारीगर भी यदि उसने कभी पत्थर से लोहा निकलते नहीं देखा तो आपसे 
झाप  हगिज वह लोहा नहीं निकालसकता।  . ४.४. ५.० 555% 2 5 को 5 के 
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एक बार हमको जङ्गल में चाँदी का पत्थर मिला । उस पत्थर का एक ट्रुकड़ा हमने नियारिए को दिया और 
दूसरा कलकत्ते भेज दिया । नियारिए ने सब पत्थर फूंक दिया, पर रत्ती भर भी चाँदी न निकली, किन्तु कलकत्ते 
से विश्लेषण का हिसाब लगाकर पुरजा आ गया कि इसमें प्रति शतक इतनी मिट्टी, इतना सीसा और इतनी चाँदी 
है। कहने का मतलब यह, कि जिसको घातुविश्लेषण की शिक्षा मिली है, वही जानता है अन्य नहीं । इससे स्पष्ठ 
हो गया, जिन युगों को लोग धातुयुग कहते हैं वे जङ्गली युग नहीं हैं । पत्यरों से घातु निकालकर उनको तपा 
तपा कर शस्त्र बनाना मू्खेता नहीं है । यह ज्ञान बहुत ऊँचे दर्ज के विज्ञानवेत्ताओं के द्वारा आविभू'त हुआ था और 
साधारण छोगों को सिखाया गया था । शुद्ध धातु से मिश्रित घातु की कारीगरी तो और भी अधिक ज्ञान का फल है। 
हजारों में एक जानता है, कि काँस और फुल किस किस घातु से केसे बनते हैं। ऐसी दशा में जो बात महा ज्ञान से 
सम्बन्ध रखती है, उसको धातुयुग के पशुतुल्य जङ्गली मनुष्यों की रचना बतलाना बढ़े ही अन्याय की बात है । 

जिन स्थानों में धातुनिमित शस्त्र मिलते हैं, पृथ्वी के उन्हीं स्थानों में पापाणनिमित शस्त्र भी मिलते हैं । हडप्पा 
ओर मोहनजोदड़ो की खोदाई में जहाँ सम्यतासूचक पदार्थ मिले हैं, वहीं पर पत्थर के शस्त्र भी मिले हैं । संभव है कि 
बे जङ्गली लोगों के ही हों अथवा उन संन्यासियों के हों जो घालु न छूते हों--धातु का उपयोग करना बुरा समते 
हों । ऐसी दशा में भौगभिक जाँच से यह सिद्ध नहीं होता कि मनुष्य में ज्ञान की उन्नति क्रम क्रम से हुई । इसके 
अतिरिक्त जिस काल में--जिस घरातल में पाषाणशस्त्र मिलते हैं, उसी काल में किसी अन्य देश के अन्य घरातल में 
बहुत उन्नत दशा के दशनिवाले पदार्थ मिलते हैं। जैसे योरप में अवनत दशा के और मिश्र में उन्नत दशा के । ऐसी 
सूरत में भी नहीं कहा जा सकता, कि मनुष्य ने क्रम क्रम से उन्नति की । इन वणेनों से स्पष्ट मालूम होता है कि मनुष्य 
में हर समय उन्नत ज्ञान पाया जाता है, अतः यही सिद्ध होता है कि आदि में उसको निमित्त से ही ज्ञान मिला । 
जहाँ जहाँ जिस जिस समाज में उस नैमितिक ज्ञान के सीखने की प्रथा रही, वहाँ वहाँ रहा और जिस जिसने उसे 
छोड़ दिया उससे वह ज्ञान चला गया । आज भी जो पढ़ता लिखता है, वही सभ्य हो जाता है और जो नहीं पढ़ता 
लिखता, बह मूर्ख रह जाता है। ऐसी सूरत में कैसे कहा जाता है कि ज्ञान का विकास क्रम क्रम से हुभा ? 


जोन्स बोसन ( 307९४ 305४80 ) ने नवम्बर सन्‌ १६२२ के “न्यू एज ( \९४४ ३९९ ) नामी पत्र में 
लिखा है, कि 'यदि मनुष्यजाति का इतिहास उत्तरोत्तर विकास की ओर है तो क्यों चीनी लोग ईस्वी संवत्‌ के पूर्व 
'बारूद (गन पाउडर) को काम में लाते थे और समुद्रीय ध्रूवदशेन सुइ ( कम्पास ) को काम में लाते थे, परन्तु 
अब भूल गये ? इसी तरह मिश्र में जब बड़े पिरामिड बने थे, उस समय वहाँ के लोग रेखागणित की परमसीमा 
तक पहुँचे थे, पर अब उनको वह विद्या क्यों मालूम नहीं है ? जावाद्वीप के मन्दिरों में चढ़े हुए विशाल पत्थर पहिले 
समय में उठाये गये थे, पर आजकल वे क्‍यों उठाये नहीं जा सकते ? दिल्ली की लोहे की लाट भारत में ही बनी, पर 
आज आरत कया, योरप भी बेसी क्यों नहीं बना सकता ? इन बातों से ज्ञात होता है कि विकास नहीं, प्रत्युत ह्लास 
हो रहा है? । पुराने देशों में ह्लास है, पर योरप, अमेरिका आदि नवीनः देशों में विकास भी हो रहा है, इसलिए 
यह नहीं कहा जा सकता कि पहिले लोग असभ्य थे और अब सभ्य हो गये हैं, अथवा पहिले सम्य थे और अब 
` असभ्य हो गये हैं । 
.. दूसरा नमूना इससे भी अधिक रोचक है | सबने देखा होगा कि चिराग के पास पतङ्गा आता है, आँच का अनुभव 
करता है ओर मागता है। थोड़ी देर के बांद फिर भाता है और उसी दीपक में जल जाता है । यदि क्रम क्रम से ज्ञानप्राप्त 
का सिद्धान्त सत्य होता तो पतङ्गा अपना पहिला अनुभव आगे के लिए सञ्चित करता और ज्ञानविस्तार का कारण 
बनाता ओर दो एक बार के अनुभव से वह जान जाता कि चिराग के पास जाना अच्छा नहीं हैं, पर बात सर्वथा उलटी 
है। पतङ्गा जितनी बार बचकर चला जाता है,उतनी ही बार फिर आता है और अनुभव होने पर भी, जब तक.जलकर मर 
नहीं जाता तब तक वह्‌ उसी चिराग के पास दौड़ता है। इन अनुभवों ओर बेज्ञानिक जाँचों से जाना गया है, कि मनुष्य 


वैज्ञानिक जाँच के तीन नमूने 


के ज्ञानार्जन का कारण क्रमविकास नहीं है । मनुष्य का ज्ञान, निमित्त-परम्परा से चला आ रहा है और जहाँ जो... 
लोग वह परम्परा कायम किए हुए हैं, वहीं रहता है, अन्यथा चष्ट॒ हो जाता है । 


तीसरा नमूना यह है कि यदि विकास के द्वारा ज्ञानोन्नति हुई होती तो ज्ञान की परम्परा भी पतृक रीति से 
बिना सीखे ही सन्तति को मिलती, किन्तु हम देखते हैं कि बिना पढ़े कुछ भी नहीं आता । इससे ज्ञात होता है कि 
ज्ञान क्रमविकास का फल नहीं है । वह नैमित्तिक गुण है, इसलिए आदि में वह परमात्मा के निमित्त से ही प्राप्त 
हुआ है और अब भी दूसरों के ही निमित्त से प्राप्त होता है । इस मूलज्ञान के सम्बन्ध में डिस्कारदीज कहता है कि 
“जब मैं बहुत दूर और गहराई तक सोचता हूँ तो ज्ञात होता है कि ईश्वरसम्बन्धी ज्ञान मनुष्य श्राप ही आप अपने हृदय 
में पंदा नहीँ कर सकता । क्योंकि वह्‌ अनन्त है, हमारा मन सान्त है । वह व्यापक और हम एकदेशी हैं । इससे यह 
स्पष्ट है कि मुलविचारों को हमने स्वयं नहीं बनाया, किन्तु परमात्मा ने आदिपुरुषों के हृदयों में अपने हाथ से छाप 
दिया है! । मेडम्‌ ब्लेवेट्स्की 'सिक्रेट डाविट्रचू' में कहती हैं कि “अनेक बड़े बड़े विद्वानों ने कहा है, कि उस समय भी 
कोई नवीन धर्मप्रवर्तक नहीं हुभा, जब आर्यों, सेमीटिकों और तूरानियों ने नया घर्म व नवीन सचाई का आविष्कार 
किया था । ये धर्मप्रवतेक भी केवल धर्म के पुनरुद्धारक थे, सुलशिक्षक नहाँ' । 'चिप्स फ्रॉम ए जमन वकेशॉप' नामी 
पुस्तक में प्रो० मैक्समूलर कहते हैं कि 'आदिसृष्टि से लेकर आज तक कोई भी बिलकुल नया घमं नहीं हुआ । इन 
प्रमाणों से स्पष्ट है कि ज्ञान न तो मनुष्यकृत है और न क्रमविक्रास से उसकी उत्पत्ति हुई है । बहु निःसन्देह्‌ ईश्वर- 
प्रदत्त है और अपौरुषेय है । 


जिस मनुष्यजाति को ईश्वरप्रदत्त ज्ञान प्राप्त हुआ है, उसको भाषा भी ईश्वरीय प्रेरणा से ही प्राप्त हुई है ॥ 
क्योंकि ज्ञान बिना भाषा के ठहर ही नहीं सकता, अर्थात्‌ वह वंशपरम्परा से चल ही नहीं सकता । ज्ञान और 
भाषा का सम्बन्ध जोडया भाई बहन की भाँति है । एक बिना दूसरे के रह ही नहीं सकता । जिस प्रकार ज्ञान 
बिना सिखाये नहीं आता, उसी तरह भाषा भी बिना सिखाये नहीं आती । मनुष्य वही भाषा बोलता है, जो सुनता 
है। माता की गोद में या कुटुम्ब में जो माषा सुनता है वही बोलता है। यही कारण है कि देश देश, प्रान्त प्रान्त 
और ग्राम ग्राम की भाषा में भेद है । अर्थात्‌ मनुष्य बिना सिखाये हुए कोई भाषा बोल नहीं सकता । बिना सीखे 
यदि दूसरों की भाषा नहीं बोल सकता तो उसे आप ही आप कोई नई भाषा बना लेनी चाहिए, पर मनुष्य कोई 
नवीन भाषा बना भी नहीं सकता । जितने गूगे हैं, सब बहरे हैं । बहरे होने ही से वे गंगे हैं । क्योंकि वे न कोई 
भाषा सुनते हैं, न बोलते हैं, यद्यपि इनके मुख में बोलने के सब साधन हैं और गाँगे स्कूलों में यन्तरों के सहारे उनसे 
बोलवा भी दिया जाता है, पर यह सब निमित्त से ही होता है । वे स्वयं बिना सिखाए कोई भाषा बना नहीं सकते । 
गूंगा मनुष्य लोगों को जब मुह फाड़ फाड़कर कुछ कहते देखता है तो वही नक़ल वह भी करता है। यही नहीं, 
किन्तु देखा गया है कि भेड़ियों की माँद से निकले हुए मनुष्य के बच्चे भी भेड़ियों की ही आवाज बोलते हैं । इन 
गूंगों और माँदवालों के मुह से वणेमाला का कोई अक्षर नहीं निकलता । अ, इ, ऊ, ऐ, ओ, अं के सिवा अर्थात्‌ 
अकार के विकारों के सिवा वे कोई दूसरा वर्ण मुंह से नहीं निकाल सकते । यह्‌ भी वे दूसरों को देखकर ही 
निकालते हैं । गूंगा बच्चा यदि अन्धा हो तो वह यह भी नहीं निकाल सकता । : 


प्रो० मैक्समूलर ने 'सायन्स आफ दी लैग्वेज' पृष्ठ ४८१ में लिखा है कि “मिश्र के बादशाह सामोटिकस/ चे दो 


सदयःप्रसूत बालकों को गडरिये के सुपुर्दे किया और ऐसा प्रबन्ध किया कि उनको पशुओं के अतिरिक्त मनुष्यों की | ह 


भाषा सुततते को न मिले | जब लड़के बड़े हुए तो देखा गया कि उनको इ, ऊ, अं आदि स्वरों के सिवा ओर कुछ भी. 
बोलता नहीं आया । इसी प्रकार सवावीन, द्वितीय फ्रेडरिक, चतुथं जेम्स और अकबर आदि ने मी परीक्षार्थ बच्चों को. 
` सनुष्य की भाषा से पृथक्‌ रवखा, पर अन्त में यह पाया गया; कि मनुष्य बिना सिखाये कोई भाषा बोळ नहीं सकता” | 


“२०६ वेदिक सम्पत्ति 


परन्तु पाश्चात्त्य विज्ञानवेत्ता कहते हैं, कि भाषा मी उसी तरह विकास का फल है, जिस प्रकार मनुष्य और 
उसका ज्ञान । इस प्रकार के मापाविज्ञान से सम्बन्ध रखनेवाली दो पुस्तके, हिन्दी भाषा में, दो ही वर्ष के अन्दर 
'निकली हैं। एक का नाम है 'भाषाविज्ञान' जिसे नलिनीमोहन सन्याल एम० ए० ने लिखा है और दूसरी का नाम 
है “तुलनात्मक भाषाशास्त्र अर्थात्‌ भाषाविज्ञान? जिसे डॉक्टर मङ्गलदेव शास्री एम०, ए० ओ० एल० ने लिखा है। 
पुस्तकं कया हैं, पश्चिमी विचारों का फोटो हैं । दोनों विद्वान्‌ आधुनिक भाषाविज्ञान के अच्छे पण्डित हैं । इन महानुभाबों 
ने अपनी अपनी पुस्तकों को अच्छे ढङ्क से लिखा है । इनमें मापा की उत्पत्ति कैसे हुई, उसका आदिरूप कंसा था, 
उसका विस्तार और परिवतंन किस प्रकार हुआ तथा वर्तमान भाषापरिवारों का वर्गीकरण किस प्रकार करना चाहिये, 
आदि आवश्यक बातों को विस्तारपूर्वक लिखा गया है ! हमारा प्रयोजन भी इन्हीं सब बातों की जाँच से निकल सकता 
है, इसलिये हम डॉबटर मङ्गलदेव शास्री की पुस्तक से ही देखना चाहते हैं कि भाषाविज्ञान का क्या सिद्धान्त टे 


भाषा-विज्ञान का सिद्धान्त 


माषा की उत्पत्ति के विषय में पृष्ठ १७३ में आप कहते हैं कि “माषा की उत्पत्ति के विषय में चार मत हैं । 
( १) “मनुष्य को सृष्टि के साथ एक देवी शक्ति के द्वारा, एक अनोखे प्रकार से पूर्णरूप से निष्पन्न भाषा की सृष्टि 
संसार में हुई । ( २ ) मनुष्यों ने जब यह देखा, कि हस्तादि के संकेत आदि के द्वारा वे अपने विचारों को एक 
दूसरे पर अच्छी तरह प्रकट नहीं कर सकते, तब उन्होंने विचारपूर्वक स्वयं भाषा का निर्माण किया । 
( ३ ) मनुष्य के विचारों और भाषा का नित्य तथा अदूट सम्बन्ध होने से मनुष्य सृष्टि के आरम्भ में ही मनुष्यों 
'के विचार, स्वभाव सें ही भाषा के मूलतत्त्वस्वहप कुछ धातुओं द्वारा प्रकट हो गए । फिर धीरे धीरे उन धातुओं 
के आधार पर भाषा का विकास हुआ | ( ४ ) अनुकरणात्मक तथा हषंक्रोधादि सनोरागव्यञ्जक शब्दों के द्वारा 
तथा उनके आधार पर, परस्परविचार-परिवतंन में सरलता को उद्देश्य रखकर, स्वभावतया धीरे धीरे भाषा का 
विकास हुआ! । 


उपयुक्त प्रथम, द्वितीय और तृतीय मत का खण्डन करके, चतुर्थं मत के लिए आप पुष्ठ १६८ में कहते हैं कि 
“भाषा को उत्पत्ति एकाएक न तो मनुष्य की स्वेच्छा से, न स्वभाव से और न देवी शक्ति की प्रेरणा से ही हो सकती 
है । उसकी उत्पत्ति का प्रकार यही हो सकता है, कि सभ्यता के दूसरे अङ्गों की तरह भाषा भी धीरे धीरे विकास 
का फल हो । निस्सन्देह आदि मनुष्यों का परस्परव्यवहार बहुत कुछ शारीरिक चेष्टाओं द्वारा ही होता रहा 
'होगा' । इसके पश्चात्‌ पृ० १६६-२०० में आप लिखते हैं कि पहिला सिद्धान्त यह है कि पदार्थो और क्रियाओं के 
'पहिले पहिले नाम जड़ चेतनात्मक बाह्मजगत्‌ की ध्वनियों के अनुकरण के आधार पर रक्खे गये, जसे कोकील 
'कूक्क्‌' ( 0५००० ) या 'काक' ( काक इति शब्दानुकृतिः । निरुक्त ) `-*'`-`` दूसरा सिद्धान्त इस प्रकार है कि 
हषं, शोक, आश्रयं आदि के आवेश में कुछ स्वाभाविक 'घ्वनियां हमारे मुख से निकल पड़ती हैं, जसे 'हाहा' 
“हाय हाथ! 'अहह' “वाह वाह? इत्यादि । ह 
यहाँ आपने माषा-उत्पत्ति का यह्‌ क्रम बतलाया कि पहिले इशारों से काम चला, फिर बाहर की ध्वनियों को सुनकर 
ओर उदगारात्मक शब्दों की योग्यता से धीरे धीरे माषा बन गई । जैसे कुकू करने से कोयल का नाम अंगरेजी में 'कूककू' 
'पड़ गया और काँव काँव करने से कोवा को संस्कृतवाले 'काकः कहने लगे । इसी तरह शब्दानुकृति से शब्द बने, परन्तु 
'प्रश्न यह है, क्या संसार में कोई ऐसा ओर भी प्राणी है जो इशारे से बातें करता हो ? जहाजों में झण्डियों से, युद्ध के समय 
'चिनयारियों से और तार में 'ट्रा टककू! की ध्वतियों से जो इशाराबाजी होती है, क्या यह सब जंगली दशा में होते के कारण 
होती है ? क्या नृत्य करते समय नतक अपने गीत का जो अर्थमाग इशारों से करता है, वह्‌ जंगली है ? हम और आप 
कमी काम पड़ते पर उंगली अक्षर, चुटकी मात्रा! के सिद्धान्त से 'ज़ो इशारा करते हूँ तो क्या हमको आपको बोलता 


भाषा विज्ञान का सिद्धान्त 


नहीं आता ? जब हर प्रकार से यह सिद्ध हो रहा है, कि बोलने की शक्ति रखते हुए भी इशारा १रना बहुत ऊँचे ज्ञान 
का फल है, तब कैसे कहा जाता है कि आदिम मनुष्य ज्ञान में पशुतुल्य थे और इशारे से ही मनोमाव व्यक्त करने को. 
योग्यता रखते थे ? हम तो देख रहे हैं कि इशारे से बातचीत करना माषाज्ञान से भी अधिक सूक्ष्म और उच्च है । 


गू'गे मनुष्य जो इशारे से बातचीत करके अपना मतलब समझा देते हैं, वह इसलिए कि उनको अन्य ज्ञानवालों. 
से उस तरह के इशारे से बातचीत करने की शिक्षा मिलती है। इशारे से समझना ओर समभाना सहज नहीं है। यह 
काम अधिक चतुर पुरुषों का है। गानेवाले जो अर्थभाव बताने की भी विद्या जानते हैं, कितने परिश्रम के बाद बताता 
सीख पाते हैं और वह उनका भाव सभझनेवले भी चतुर ही होते हैं । यह सब पर विदित है कि इशारे से समझना और 
समझाना बहुत बड़ी बुद्धिमानी में दाखिल है । प्रायः लोग कहा करते हैं कि तुम्हारी यह इशारेबाजी हम समभते हैं। 
इशारे के पहिले बुद्धि का पूर्ण विकास होने पर ही इशारे के अर्थ नियत हो सकते हैं, पर आफत तो यह है कि विना 
भाषः के बुद्धि का पूणं विकास हो ही नहीं सकता । हम देखते हैं कि जितनी जल्दी, जितनी आसानी से भौर जितनी 
गूढ़ दिक्षा सर्वसाधारण लड़कों को दी जाती है, उतनी जल्दी, उतनी आसानी से और उतनी गूढ़ शिक्षा गूंगों के स्कूलों 
में गूंगे बच्चों को नहीं दी जा सकती । सूक्ष्म, वैज्ञातिक और दार्शनिक ज्ञान तो उनको कराया ही नहीं जा सकता और 
न वे गूँगे किसी अन्य को उच्च शिक्षा दे सकते हैं । ऐसी दशा में केसे कह सकते हैं, कि माषा के पहिले बुद्धि का 
पूर्ण विकास हो सकता है ? जब तक माषा उत्पन्न न हो जाय और उस माषा के द्वारा बुद्धि का पूर्ण विकास न हो 
जाय, तब तक इशारे हो ही नहीं सकते । iss. 

रही यह बात कि 'कूकू' शब्द से 'कूक्कू' और 'काँव काँव' से 'काक' शब्द बना लिए गये । यह बिलकुल गलत. 
है । कूककू और 'काक' शब्द तो तब बन सकेंगे, जब पहिले 'क' उच्चारण बन जुका हो। जब तक मनुष्य के मुख से 
वर्ण न निकल चुके हों, तब तक वह 'शब्दानुक्ृति' कर ही नहीं सकता । अँगरेजी का कूककू शब्द तब बन पाया है जब 
'क! का उच्चारण करना आ चुक्रा था । निरुक्तकार का यह कहना नहीं हैं कि आदिसृष्टि में मनुष्यों ने शब्दानुकृति 
से उच्चारण सीखा । उनका कहना यही है कि जब वर्णोच्चारण हो जाता है, तब शब्दानुकृति से नाम रक्खे जा 
सकते हैं । 'कठु, सरे, गहू, में, में, में' की कथा बच्चे रोज कहा करते हैं । चूहे ने कट से तूंवे को काटा, वह सरं से 
चला, गद से पीठ पर गिरा और बकरी में में में करने लगी । यह्‌ सारी कथा शब्दानुकृति के ही आघार पर बनी है, 
परन्तु क्या इसका यह अर्थ है कि कटू सुनने पर हमारे मुंह से क' और 'ट' निकले ? . कभी नहीं। निरुक्त में दोनों 
प्रकार के मत स्पष्ट रूप से लिखे हुए हैं-- 

काक इति शबदानुक्कृतिस्तदिदं शकुनिषु बहुलम्‌ । 
न शब्दानुक्तिविद्यते इत्यौपमन्यवः, काको अपकालयितव्यो भवति । ( निरुक्त ३ । १८) 

अर्थात्‌ एक कहता है, 'काक' नाम णब्दानुकृति से रक्खा गया, परन्तु दूसरा ओपमन्यु कहता है, कि काक शब्द 
अपकालयितव्यता-अस्पृश्यता के कारण रवखा गया है । यहाँ औपमन्यु उसका धातुज नाम बतलाता है, किस्तु पहिला 
कहता हैं, कि शब्दानुकृति से मी ऐसा नाम रक्खा जा सकता है। इस वर्णन से यह नहीं पाया जाता कि आदि में 
शब्दानुक्कति से ही नाम रकखे गये हैं । इससे तो यही पाया जाता है, कि हमारे पास वर्ण हैं ओर हम अनुकृति से ताम' 
रख सकते हैं, जैसे खाँसना, धमाधम, तड़तड़, चटपट आदि। ये नाम हम रोज मनमानी रीति से शब्दानुकृति कों देख- 
कर ही रखते हैं, परन्तु प्रश्‍न तो यह है, कि आदि में मनुष्य ने इन वर्णो का उच्चारश कंसे किया ? यदि हो, कि बाहर 
की ध्वत्तियों के अनुकरण से किया तो प्रश्‍न यह है, कि क्या बाहर की ध्वनियाँ साफ साफ वर्णात्मक हैं ? बाहर की 
ध्वनियाँ जिनको हम टनटन, घमघम, खटखट, पू पू, म्यूं और 'कनभन आदि कहते हैं, क्या वास्तव में वे उन वर्णों, 
से बनी हुई होती हैं? कया तोते के मुख से निकलने वाले 'सत्त गुरुदत्त' या “नबीजी भेजो” आदि वर्ण ठीक ठीक स, 
ग, द, और न, ब, ज ही हैं ? कया सारंगी से निकला हुआ गीत दर असल उन्हीं वर्णो को कहू रहा है, j 


३०६ ` वेदिक सम्पत्ति 


से वह वह गीत बना है ? कभी नहीं, हगिज नहीं । मनुष्य के मुख से निकलनेबाले वर्ण, सिवा मनुष्य के मुख के, दूसरे 
स्थान से निकल नहीं सकते जब तक मनुष्य के से कण्ठ, ताळ, मूर्धा, ओष्ठ, तथा जिह्वा का प्रयत्न दूसरी जगह न हो तब 
तक वहाँ से वे वणं स्पष्टतया निकल नहीं सकते । हमारे पास 'ट' और “न हैं, इसलिए हम बाहरी टनटन की आवाज 
को टनटन कहते हैं, पर जिन कौमों में टवर्ग नहीं है, वे 'टनटन' न कहकर 'तनतन' कहेंगे । यदि उनमें 'न' की 
आवाज भी न हो तो न जाने वे 'टनटन' को क्या कहें ? हम मुर्गे की आवाज को कुऊडूं कूं कहते हैं, पर अँगरेज 
उसे 'काक ए इडिल इ' कहते हैँ। माळूम हुआ कि मुर्गा के मुँह से स्पष्ट वणं नहीं निकलते, अतएव हम जो बाह्य 
ध्वनियों की नकल करते हैं, उसका कारण बाहर की ध्वनियां नहीं, प्रत्युत हमारे पास वर्णो का होना है । 


इस बात को और भी अधिक स्पष्ट रीति से समझिये । अंगरेजों से म, ख, घ, ढ, त श्रादि अक्षर नहीं कहते 
बनता । अरबी पढ़नेवालों की तरह दूसरों से 'ऐन' & और 7 हे! का उच्चारण नहीं करते बनता । महाराष्ट्रों का सा 
“न! भला कोई बोल तो दे ? 'अग्तिमीळे पुरोहतं' में जो 'ल' अक्षर है, इसको युक्तप्रान्त और बंगाल का रहनेवाला 
बोल तो दे? नहीं बोल सकता । क्योंकि उसने वाल्यावस्था से वे उच्चारण नहीं सुने । जब हम बोलने की शक्ति 
रखते हुए भी, भिन्न भिन्न वर्णो के उच्चारण नहीं कर सकते, जो बिलकुल स्पष्ट ओर मनुष्य के मुखोच्चारण हैं, तब 
आदि में मनुष्य ने जंगल, पहाड़, पशु और पक्षी आदि की आवाजों से जो बिलकुल ही अस्पष्ट हैं, वर्णोच्चारण सीख 
लिया, यह कितने बड़े आश्रये की बात है ! ग्रन्थकार के सामने यह प्रश्‍न वड़े जोरसे खड़ा हुआ था । बगर इस विषय में 
कुछ कहे उनके लिए आगे बढ़ना कठिन था, इसीलिए दबी जबान आप पृ० २०४ में कहते हैं कि 'अनुकरण कहने 
से हमारा मतलब किसी प्रकार की ध्वनियों की हूबहू ठीक ठीक नकल से नहीं है । तो ऐसा हो ही सकता है और 
न इसकी आवश्यकता ही है । अवर्णात्मक या अव्यक्त शब्द का वर्णात्मक शब्द के द्वारा अनुकरण ठीक ठीक नहीं बन 
सकता । वर्णात्मक शब्द में अव्यक्त ध्वनि का थोड़ा सा हृश्य ही उसके स्मरण कराने के लिए पर्याप्त होता है | किस 
ध्वनि के लिए किस प्रकार के वर्णात्मक शब्द को नियत किया जावेगा, यह बहुत कुछ भिन्न व्यक्तियों पर और भिन्न 
(मन्न दशाओं पर निर्भर होता है। एक ही ध्वनि भिन्न भिन्न व्यक्तियों को भिन्न भिन्न प्रकार की प्रतीत होती है । 
इसी कारण एक सी ही ध्वति केलिए भिन्न भिन्न भाषाओं में मिन्न भिन्न प्रकार के अनुकरणात्मक शब्द पाये जाते हैँ । 


यहाँ आप 'हूबह नकल' नहीं बतळाते। आप यह्‌ भी स्वीकार करते हैं कि एक ही ध्वनि भिन्न भिन्न व्यक्तियों 
को भिन्न भिन्न प्रकार की प्रतीत होती हैं । आप कहते हैं कि अव्यक्त ध्वनि का थोड़ा सा दृश्य ही स्मरण कराने के 
लिये पर्याप्त है । न हूबहू ध्वनि होती है और न वह्‌ सबको एक समान सुनाई ही पड़ती है, तब स्मरण किस बात 
का कराती है? स्मरण तो भूली हुई बात का कराया जाता हैं। वया आदिपुरुष कोई भाषा भूल गये थे ? 
भूलेंगे क्या ? उन्हें तो अभी नये सर से वर्णोच्चारण करना सीखना है, इसलिए यह प्रश्‍न ज्यों का त्यों उपस्थित है, 
कि आदि में वर्णोच्चारण की शिक्षा कंसे मिली ? बाह्य ध्वतियों के द्वारा वर्णोच्चारण की शिक्षा नहीं मिल सकती । 
पर हाँ, प्रमी एक उत्तर बाकी है। आप मानते हैँ कि मनुष्य विना सुने हुए भी वर्णोच्चारण कर सकता है। 
पुऽ २०० में आप लिखते हैं कि 'हषं, शोक, आश्रय प्रादि के भावों के आवेश में कुळ स्वाभाविक ध्वनियां हमारे 
मुख से निकल जाती हें जेसे- हा हा, हाय हाय, अहह, वाह वाह इत्यादि’ । 
` पर यह सिद्धान्त भी अशुद्ध है। गू गे मनुष्य को क्रमी किसी ने हाय हाय, अहह, हा हा, वाह वाह इत्यादि 


करते नहीं सुना । गू गे अप्राप्त नहीं हैं । आप उनसे 'ह' और 'व' के उच्चारण कराकर सुन सकते हैं। जब आप ही 


आप उद्घारात्मक 'ह' व आदि वर्ण नहीं निकल सकते, तब फिर प्रश्न होता हैं कि ये उद्गार मनुष्य के मुख से कैसे 


निकले ? आप पृ० १६४ मे कहते हैं कि 'दो दुघमु हे बच्चे यदि एकान्त में रखे जायें, तो वे कोई स कोई हूटी फूटी 


माषा बना लेंगे! । हम कहते हैं कि इस आरोप में छल भरा हुआ है। दो दुधमुदे बच्चे मदि अकेले छोड़ दिये जाँय 
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भाषा विज्ञात का सिदान्त 


तो वे दो दिन भी जी नहीं सकते । यदि किसी की संरक्षता में छोड़े जाये तो वें अपने संरक्षक की भाषा बोलते 
लगेंगे । यदि ऐसा प्रबन्ध करें कि न तो संरक्षक बोले और न किसी की आवाज वहाँ पहुंचे तो निश्चय है, कि बच्चे 
कुछ भीन बोल सकेंगे। ऐसा तजुरबा अकबर आदि अनेक राजाओं ने कर लिया है जिसका फल कुछ भी नहीं हुआ । 
प्रो० मंव्समूलर ने इन घटनाओं को 'सायंस आफ दि लॅम्वेज' नामी पुस्तक में लिख दिया है, अतएव ऊपर कहे हुए 
दोनों सिद्धान्तों से माषा की उत्पत्ति सिद्ध नहीं होती । न तो बाह्य ध्वनियों से वर्ण नक़ल किये जा सकते हैं और न 
अपने उद्गारों से ही वर्णो की उत्पत्ति हो सकती है। तब नहीं ज्ञात होता है कि डॉक्टर साहब विकासक्रम से माबा 
की उत्पत्ति केसे सिद्ध करते हैं? 

आप इस लचर सिद्धांत पर कंसे मरोसा करते हैं, कि मनुष्य बाहर की ध्वनि की हूबहू नकल तो नहीं कर सकता, 
पर सुनकर और स्वभाव से वर्णोच्चरण कर सकता है? बया बोलने के पूर्व उसमें बोलते की शक्ति थी ? यदि कहो हाँ, 
तो कहना चाहिए कि आप यह कहना चाहते हैं, कि मनुष्य के आँख तो थी मगर देखता नहीं था ! देखता नहीं था, 
तो आँख के होने का विश्वास आपको कंसे हुआ? जिस प्रकार यह असम्मव है, उसी तरह यह मी असम्मव है, कि बोलता 
नहीं था, पर बोलने की शक्ति थी । इस उलझन कोन तो डॉक्टर साहब सुलझा सकते हैं, त उनकी योरोपीय गुरुमण्डली ॥ 
डॉक्टर साहब ने विकासक्रम से भाषोत्पत्ति की सिद्धि न होते देख, हार मानकर उसमें परमेश्वर को ला जोड़ा है । आप 
पृ० १८३ में लिखते हैं, कि 'इन युक्तियों के आधार पर भाषा का ईश्वरश्रदत्त होना ऊपर के अर्थ में ठीक नहीं हो सकता। 
हाँ, एक आशय से भाषा को हम ईश्वरभ्रदत्त कह सकते हैं । मापा केवल मनुष्यों में ही पाई जाती है । ऐसी कोई मनुष्य 
जाति नहीं है जो कोई न कोई भाषा न बोलती हो । साथ ही मनुष्य को छोड़ ऐसा कोई और प्राणी नहीं जिसमें माष 
पाई जाती हो, इसी लिये माषा को हम मनुष्यजाति का एक सावंमौम और विशेष लक्षण कह सकते हैं। जिम प्रकार 
मानवसमाज की सारी की सारी सभ्यता की सामग्री, सृष्टि के आदि से ही न होने पर मी, इस आशय से ईश्वरप्रदत्त 
कही जा सकती है, कि उसका संपादन मनुष्य ने सृष्टि के आरम्म से ही बीजरूप से ईश्वरप्रदत्त शक्तियों ओर योग्यताओं 
के आधार पर क्रिया है । उदाहरणार्थ, लेखनकला या ग्रहवज्ञादि निर्माण करने की कलाओं के विषय में य कोई नहीं कह 
सकता, कि इनको सृष्टि के आरंम में ईश्वर ने मनुष्यों को सिखलाया तो मी इनके विक्रास का सम्मव ईश्वरप्रदत्त 
शक्तियों के आधार पर ही हो सका । इसी आशय से मांपा को भी हम ईश्वरप्रदत्त कह सकते हैं । यह स्पष्ट है, कि 
ऐसा मानते से ईश्वर के महत्त्व में कोई अन्तर न आकर वह ज्यों का त्यों बना रहता है. 


डॉकटर साहब.| आप भाषा को ईश्वर के साथ न जोडिये- ईश्वर की छीछालेदर त कीजिये । अभी थोड़ी ही 
देर पहिले आप ईश्वर के विषय में प० १८१ में कह आये हैं, कि “इसका उत्तर यही है, कि ईश्वर के सामर्थ्यं के नाम 
पर ही यदि इस बात को सिद्ध क्रिया जावेगा, तब तो संसार में कोई भी बात सिद्ध की जा सकती है! | सत्य है | 
आप तो बिना ईश्‍वर की सहायता के ही भाषा की उत्पत्ति सिद्ध क तभी आप की खूबी है। जब विकासक्रम में ईश्वर 
की मान्यता ही नहीं है, तब आप इतना कष्ट क्यों करते हैं ? आप लोग तो गाड़ी रुकते पर ही ईश्वर की मदद लेते हैं । 

अभी हाल ही में महाशय गोविन्दप्रसाद द्विवेदी ने -माधुरी' में भाषा-उत्पत्ति विषय-का एक लेख लिखा है। उसमें 
मी उन्होंने इसी तरह ईश्वर को ला घसीटा है । वे 'माधुरी' आषाढ़ १ ०सं० ३०४, पृ० ७३८ में लिखते हैं, कि “माषा 
की उत्पत्ति के विषय में यह सोचना स्वामाविक है, कि परमात्मा ने ही रचकर हमें माषा उसी माति दी है जेसे जल वायु 
आदि, परन्तु वस्तुतः ऐमा नहीं है । पशुपक्षी शब्दो द्वारा अपने उद्गार प्रकट करते हैं, परन्तु बह माषा नहीं । माषाशात्र 
का मत है, कि आरम्मिक़ अवस्था में मनुष्यों की आषासंबंधी दशा पशुपरक्षियों की सी थी । वे मी अपने विचारों को 
उदगारबोधक शब्दों में प्रकट करते होंगे, परन्तु परमात्मा ने मनुष्य को उन्नति करने की बुद्धि प्रदान की है और बिमिहत' 


उच्चारण करने की शक्ति दी है । ये दोनों पशुपक्षियों में नदीं । इन्हीं दोनों के कारण मनुष्य माषानिर्माण में सफल हुआ 


है। मनुश्रों ने कण्ठ से ओषठपर्यंत अवयबों का उप्रयोग कर 'अ' से 'म' पयत शब्दों का उच्चारण किया और इस सतस a 


२१० बेदिक सम्पत्ति 


स्वर-व्यंजनों की रचना हुई साथ ही भाषा का उद्द श्य सुधारने के लिये विवक्षित अर्थो के संकेतस्वरूप कुछ और भी 
सरल उच्चारण निकाले । ये संकेत आरभ्मिक अवस्था में बहुत थोड़े थे, अतः उनका उचारण बार बार होता रहा। 
भाषाशास्त्र के मत में ये संकेत अस्‌, दा, भू, स्था आई क्रियाएँ थीं। इसी प्रकार डॉक्टर मङ्भलदेवजी पृ० २ में 
कहते हैं, कि 'माषा ही मनुष्यजाति के दूसरे प्राणियों से ऊंचे स्थान का चिन्ह है। यही उसकी सारी उन्तति का मुख्य 
साधन है। ठीक अर्थो में समाज का संगठन भाषा के विना असंभव है और सामाजिक संगठन पर ही मनुष्यजाति 
की सारी उन्नति निर्मर है'। आगे पृ० १७३ में आप ही कहते हैं, कि 'सभ्यता की सामग्री का संपादन मनुष्य ने 
आदिसृष्टि से ही बीजरूप से ईश्वरप्रदत्त शक्तियों और योग्यताओं के आधार पर किया है, इसी आशय से हम भाषा 
को ईश्वरप्रदत्त कह सकते हैं ।' 

हम पूछते हैं, कि परमेश्वर इस झमेले में क्यों पड़ गया ? समस्त जीवजस्तुओं के विकास के समय तो चुप चाप 
बंठा रहा, पर मनुष्यजाति ज्यों ही वानर का रूप बदलकर इस रूप में आई, त्यों ही वह उन्नति का पहाड़ लेकर क्यों 
चढ़ बैठा ? आप लोग कहते हैं, कि ईश्वर को मनुष्य की उन्नति मंजूर है । उन्नति बिना भाषा के हो नहीं सकती, 
इसीलिए उसने मनुष्य के मुह में वर्णोंचारण की शक्ति दी है। जब ये सब बातें ठीक हैं तो साफ साफ कहने में 
आप लोगों की कोन सी पोजीशन कम हुई जाती है, कि परमेश्वर ने मनुष्य को उसकी उन्नति के लिए भाषा दं? 
संसार का कोई पशु पक्षी अपनी बोली छोड़कर दूसरे की बोली नहीं बोलता । तब मनुष्य ही क्यों प्राकृतिक ध्वनियों 
अथवा पशुओं की बोडी बोलने लगा होगा ? 

मंबसमूलर ने ठीक ही कहा है, कि मनुष्य की भाषा घ्वनि अथवा पशुओं की बोली से नहीं बनी'। लाक ऐडम्‌ 
स्मिथ और ड्यूगल्ड स्ट्रअटे आदि कहते हैं, कि 'मनुष्य बहुत काल तक गूंगा रहा । वह संकेत और श्र प्रक्षेप से काम 
चलाता रहा । जब काम न चला तो भाषा बना ली ओर परस्पर संवाद करके शब्दों के अर्थ नियत कर लिए ।' इसका 
उत्तर देते हुए प्रो. मैवसमूलर ने लिखा है, कि 'में नहीं समझता कि बिना भाषा के उनमें कैसे संवाद जारी रह सक्रा। 
बया अर्थ नियत करने के पूर्व संवाद निरर्थक ही चला आता था ?' अमुक ध्वनि का अमुक अर्थ नियत करना उस 
समय कैसे सुलम हो सकता है, जिस समय उनके पास कोई भी सार्थक ध्वनि उपस्थित नहीं थी ? केसे एक ने 
दूसरे से कहा, कि रोटी को 'च्ू चु, कहता और समझना चाहिए और केसे दूसरों ने यह सारा अभिप्राय समझ 
लिया ? बात तो असल यह है, कि न बिना ज्ञात के भाषा बन सके और न बिना भाषा के ज्ञान हो सक्रे। नाम और 
नामी या रूप और शब्द का घनिष्ठ सम्बन्ध है । इनमें से एक दूसरे को छोड़कर अकेछा रह ही नहीं सकता । ऐसी 
दशा में यही तथ्य उपलब्ध होता है, कि श्रादिम मनुष्य ज्ञान ओर भाषा के सहित ही पेदा हुए । 

पर वही सवाल यहाँ भी आता है, कि जब बिना निमित्त के ज्ञान और भाषा का बोध नहीं होता, तब आदि में, 
जिसके पूर्व कोई ज्ञान और भाषा थी ही नहीं, उस समय, मनुष्यों में किस निमित्त से ज्ञान और भाषा का आविर्भाव 
हुआ ? इसका उत्तर यही है, कि आदिज्ञान और उसी आदिभाषा का आविर्भाव परमात्मा की ओर से हुआ । जिस 
प्रकार हिपनोटिज्म करनेवाला अपने सब्जेक्ट के मुंह से केवल मानसिक प्रेरणा से ऐसी ऐसी भाषाओं के शब्द बोलवा 
सकता है, जिनको सब्जेक्ट ने पहिले कभी नहीं सुना, उसी प्रकार सर्वेव्यापक्र और सर्वेशक्तिमान्‌ परमात्मा ने आदि 
में मूलपुरुषों के हृदयों में ज्ञानं और भाषा का प्रकाश किया । आदिदृष्टि में पैदा होनेवाले ईश्वरपुत्र आये पूर्ण ज्ञानी 


आत्मा होते हैं । उनको अपने व्यापकत्व से परमात्मा पूर्ण प्राप्त ज्ञान और भाषा की याद देता है, इसलिए उनमें 
ज्ञान और भाषां का प्रकाश हो जाता है | 


महात्मा सुकरात कहा करते थे, कि 'कोई किसी को नया ज्ञान नहीं सिखलाता, प्रत्युत भूले हुए ज्ञान की याद 

दिलाता है । सच है जिसमें कभी कोई ज्ञान था ही नहीं, उसमें ज्ञान का आविर्भाव किया ही नहीं जा सकता । दीवारों 
` मौर पत्यर की चट्टानों को किसी ते क्यों ज्ञानी नहीं बना दिया ? जो प्राणी पहिले कभी ज्ञानी रह चुके हें, उनको ही ज्ञांत 
` दिया जा सकता है, अन्यों को नहीं । इसी सिद्धान्तानुसार परमात्मा ने भी आदिपुरुषों को अपनी व्यापकता और शक्तिमत्ता 


आदि भाषा का स्वरूप 


से ज्ञान और भाषा प्रदान की । कोलरिक कहता है, कि 'भाषा सनुष्य का एक आहिमिक साधन है। इस सूत्र को, 
पुष्टि आर० सी० द्रीनिच डी० डी० ने अपनी पुस्तक “स्टडी आफ्‌ वर्ड स्‌ में की है, कि 'ईश्वर ने मनुष्य को बाणी 
उसी प्रकार दी है, जिस प्रकार बुद्धि दी है| क्योंकि मनुष्य का विचार ही शब्द है, जो बाहर प्रकाशित होता है! । 
इन सबसे आगे बढ़कर प्रो० मेत्रसमूलर कहते हैं, कि भिन्न भिन्न भाषापरिवारों में जो चार पाँच सो घातु मूळतस्त्वः 
रूप से शेष रह जाती हैं, वे न तो मतोरागव्यञ्जक ध्वनियाँ ही हैं और र केवल अनुकरणात्मक शब्द ही । हम उत्को, 
वर्णात्मक शब्दों क। साँचा कह सकते हैं । एक मानसविज्ञानी या तत्वज्ञानी उनका कंसा ही व्याख्यान करे, पर भाषा 
के विद्याथी के लिए तो ये घातुएँ श्रन्तिम तत्त्व ही हैं । प्लेटो के साथ हम यह कह सकते हैं, कि वे स्वभाव से ही 
विद्यमान हैं। बलिक इतना हम और जोड़े देते हैं, कि स्वभाव से कहने का हमारा आशय ईश्वर की शक्ति से है' । इन 
सब कोटिक्रमों से स्पष्ट होता है, कि भाषा ईश्वरप्रदत्त है, क्रम क्रम से विकास का फळ नहीं । 


आदि भाषा का स्वरूप 
यह जान लेने पर, कि मनुष्यजाति को आदिमकाल में मापा आप से आप प्राप्त नहीं हुई, प्रत्युत परमातमा को 
ओर से उसके हृदय में उसी प्रकार प्रकाशित हुई, जिम प्रकार ज्ञान प्रकाशित हुआ, अब आवश्यक प्रतीत होता है, कि 
उस आदिम भाषा का स्वरूप समझ लें । आदिम भाषा के सम्बन्ध में पाश्वात्त्य सिद्धांतों का मथिताथ लेते हुए, 
डॉक्टर मङ्गनदेवजी पृ० ६५ में लिखते हैं. कि 'वस्तुतः नितरां आदिक़ालीत मापा के विषय में जो अनेक कल्पनाएँ 
की गई. हैं उतका आघार ठीक ठीक साक्षी पर नहीं है । यह भी आबश्यक नहीं कि आदिकाल में मुख से निकलनेवाले 
स्पष्ट तथा अविभक्त शब्दबारा में से जो स्व्रिर और स्वतन्व शबर कल्यित किए गए, वे एकाक्षरात्मक तया अयोगात्मक 
ही थे' | अर्थात्‌ आदिमकालीन भाषा का अब पता नदीं लग सकता, किन्तु आदिमकालीत भाषा के प्रकार का पता 
आप. बतळाते हैं, क्रि वह .वाक्यमय थी और एकाक्षरात्मर नहीं, प्रत्युत विमक्तियुक्त थी । आप पृ० ५५ ५६ और ५७ 
में कहते हैं कि “भाषा द्वारा प्रकट किए गए इस 'विचार' को ही वाकय कहा जाता है, इसलिए हमारे चिन्तन का 
वाक्य से ही आरम्भ होता चाहिए । दूसरे शब्दों में, हमारे चिन्तव की चरम व्यक्ति (या स्वतन्त्र चरमावयव) वाक्य 
ही हो सकता है। हम दाकटों में ही सोचते हैं, इसलिए कहा जा सकवा है, कि भाषा का प्रारम्म पृथक्‌ एयक 
रहनेवाले अकेले शब्दों से न होकर वाक्य से ही होता है । वाक्प्र कितना ही बड़ा हो सकता है । वहू एक अक्षर का 
भी हो सकता है, जैसे 'चल' 'हाँ' और अनेक शब्दों से मी बत सकता है । आवश्यक बात यह है, कि उसके द्वारा 
वक्ता का पूरा अमिप्राय प्रकट होता चाहिए'। 
आपके कहने का मतलब यह है, कि मनुष्य किसी अभिप्राय से ही बोलता है, इसलिए वढू बिता पूरे वाक्य के अपना 
अमिप्राय प्रकट नहीं कर सकता । वाक्य छोटा हो या बड़ा, पर हो पुरा जिसप्रे कहुनेवाले का तात्पर्यं प्रकट हो जाय । - 
बड़े संतोष की बात है, कि विक्रासवाद भी मापा के आदिम रूप को इस प्रकार का मानता है। हम भी तो यही कहते 
हैं, कि मनुष्य ने सवंप्रयम जिस भाषा का प्रयोग किया. व पूर्णार्य द्ोतक थी । इसके आगे डॉक्टर साहब ने बतलाया हैं, 
कि आदिम भाषा वाक्यमय थी और आये भाषाओं की माँति विमक्तियुक्त थी । आपकी विचारमाळा इस प्रकार है-< 
जैसा ऊपर कहा है, चीनी भाषा में प्रकृति प्रत्यय के भेद का पता ही नहीं । चीती माषा का प्रत्येक शब्द 
एकाक्षर होता है, जिसमें गिने छुने वर्ण (स्वर और व्यंजन) होते हैं । उत एकाक्षर शब्दों में यह प्रकृति है और यह 
प्रत्यय, इसका भेद करना असंभव है % (पृ० ७६) । तुर्की भाषा में जेसा ऊपर कहा है, प्रकृति प्रत्यय की कल्पना 
तो अवश्य होती है, परन्तु इनका भेद शब्दों की रचना में बहुत ही स्पष्ट होता है । यही नहीं कि शब्दों में उतकी | 


% 'मु' का अर्थ आँख, ख्याल करना, मुख्य आवश्यक होता है । परन्लु 7 द म ज्ञ बर्थ आंख, हपाल करना, मुख्य आवश्यक होता है । परतु इस मु में कोई ऐसा परिपतन नहीं 'मु' सें कोई ऐसा परिवतंन 
होता जैसा 'ख्याल करना' से “ख्याल किया! या 'आवश्यक' 'आवश्यकता' आदि होते हैं। : , 
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घातु या प्रकृति का पता बड़ी सरलता से लग सकता है बल्कि शब्दों के स्वरूप-साधक अंश या प्रत्यय और विभक्ति 
भी आपस में एक दूसरे से और प्रकृति से मिले हुए मी अपने अपने रूप को स्पष्ट रखते हैं % (३० ५२)। जैसा कि 
ऊपर कहा है, संस्कृत भाषा में अनेकानेक छाब्दस्मूढ़ ऐसे मिलते हैं, जिनमें एक ही प्रकृति या मौलिक अंश पाया 
जाता है। अनेक उपसगों भौर प्रत्ययों के कारण ही उन समान प्रक्ृतिवाले शब्दों के अर्थो में परिवर्तन हो जाता 


है । ऐसा होते हुए मी प्रकृति और प्रत्यय का भेद प्रापः अस्पष्ट होता है। प्रकृति और प्रत्यय के आपस में अधिक 
सट जाने से प्रायः करके प्रक्ृत्यंश भी परिवर्तित हो जाता है! + (१० ८३) । 


चीनी, तुर्की और संस्कृत भाषाओं की शब्दरचना के उदाहरणों से यह स्पष्ट हो गया होगा, कि शब्दरचना 
(या शंब्दाक्ृति) की हृष्टि से मनुष्य-जाति की माषाओं को तीन वर्षो में बाँटा जा सकता है । अयोगात्मक, योगात्मक 
और विभक्तियुक्त इन नामों से हम उनका निर्देश कर सकते हैं। इन तीनों प्रकार की भाषाओं के आदर्श उदाहरण 
क्रमशः चीनी, तुर्की ओर संस्कृत भाषाएँ ही हैं (पृ० ८४) । कई एक भाषाविज्ञानियों का कहना है, कि भाषाओं के 
उपयु क्त तीन वर्ग प्रत्येक भाषा के क्रमविकास की तीन अवस्थाओं को द्योतित करते हैं । उनका विचार है, कि भाषा 
के विकास में क्रमशः उपयुक्त अवस्थाओं का आना आवश्यक है । कम से कम प्रत्येक विभक्तियुक्त या सम्मिश्रणात्मक 
भाण तीनों अवस्थाओं में गुजर चुकी है तो भी अभी कुछ ऐसी भाषाएं हैं, जो अभी तक द्वितीय अर्थात्‌ योगात्म 
अवर्णा में ही हैं और आगे नहीं बढ़ी हैं। इस सिद्धान्त के अनुसार भाषा की उन्नति का पथ अयोगात्मकः----४> 
योगाउमक :-----४> विमक्तियुक्त इस प्रकार रहा है'(प॒० ६२) । इस मत के विरुद्ध आप पृ० 8४ में कहते हैं कि-- 
आधुनिक नये अनुसन्धान से पता लगा है, कि भ्राजकल की अयोगात्मक तथा एकाक्षरात्मक चीनी भाषा सदां 
से इस वतमान स्तूप में नहीं रही है । आदिकालीन चीनी भाषा अवश्य ही इससे भिन्न रूप में रही होगी। सँकड़ों 
चीनी भाषा के शब्द जो अब केवल एक अक्षर के बने हैं, आरम्म में दो या तीन अक्षरों के होते थे । उच्चारणासम्बन्धी 
परिवर्तन ओर ह्लास के कारणही वे अब एक अक्षर के रह गये हैं । इस ह्वास के कारण ही अनेकानेक आधुतिक चीनी 
शब्दों में परस्पर वर्णकृत भेद न रहने से जो अत्यन्त गड़बड़ होने की सम्भावना थी, उसी को दूर करने के लिए शब्दों 
के उच्चारण में भिन्न भिन्न स्वर या लहजे के प्रयोग करने का प्रारम्भ हुआ होगा। चीनी आषा का सम्बन्ध ऐसे भाषा- 
परिवार से है, जिसमें स्वर या लहजे के प्रयोग की मात्रा शब्दों की एकाक्षरता के परिमाण पर निर्भर होती है ।' इस 
प्रकार से उपथु क्त तीन वर्गों का खण्डन करके आप दो ही वर्ग मानते हैं और पृ० ६१ में कहते हैं, कि 'ऐसा होने पर 
भी यह स्मरण रखना चाहिये कि विभक्तियुक्त और योगात्मक भाषाओं में परस्पर इतना भेद नहीं है, जितना इन दोनों 
का अयोगात्मक भाषाओं से, वस्तुतः देखा जावे तो इन दोनों में इतना प्रकार का भेद नहीं है जितना मात्रा का । 
दोनों की शब्दरचना का मूल सिद्धान्त एक ही है। केवल भेद इतना है, कि विभक्तियुक्त भाषाओं में प्रकृति प्रत्यय का 
परस्पर भेल योगात्मक भाषाओं की अपेक्षा कहीं अधिक गहरा होता है तो भी विमक्तियुक्त भाषाओं में यह घनिष्ठ 
सम्बन्ध सदा नहीं पाया जाता । अनेक शब्दों की रचना इन भाषाओं में भी ऐसी ही विशद होती है, जैसी योगात्मक 
भाषाओं में । इसी कारण से कोई कोई लोग पिछले दोनों वर्गों को एक में मिलाकर सारी भाषाओं को केवल दो ही वर्गों 
में बाँटते हैं । 
यदि कोई समझता हो, कि इथिओपिक विभाग के लोग सर्वप्रथम बन्दर विकसित हुए हैं, इसलिए उनकी भाषा 
एकाक्षरात्मक होगी, पर बात सर्वथा उल्टी है। डॉक्टर मंगलदेव लिखते हैं, कि 'दशिण अफ्रीका की बन्तू भाषा में तो 
घातुएँ सामान्यतया अनेकाक्षरात्मक ही पाई जाती हैं'(पृ ० १५४)। इसी तरह आप अमेरिका की भाषा के विषय में लिखते 
हैं, कि “माषा'की रचना का'एक विशेष प्रकार पाया जाता है, जिसको बहुसंश्लेषणात्मक -या बहुसम्मिश्रणात्मक कह 


सकते हैं। इस प्रकार को रचना का विशेष उदाहरण अमेरिका के आदिनिवासी रेड इण्डियनों की भाषाएं हैं(पृ० ६६) 
% ९४ घर ९४।0 मेरा घर । ०४ घर ९४।९॥ अनेक घर । 


“बच! धातु से ही "उवाच' 'ऊच्चुः' आदि ओर 'कृ' से 'करोति’ 'चकार' “चक्र 'अकार्षीत्‌' आदि होते हैं । 
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परन्तु भाषाविज्ञानियों की प्रांयः सम्मति यही है, कि इन भाषाओं में अनेक शब्दों के थोग से मिलाकर शब्दों के बताते 
पी मात्रा और भाषाओं से बहुत अधिक होने पर भी, इनमें शब्दरचना का प्रसार बिलकुल नया और अनोखा नहीं है, 
इसलिए इनका समावेश भिन्न भिन्न शब्दों को देखकर योगात्मक या विमक्तियुक्त रचना में ही हो सकता है! (पृ०६७) 

यहाँ तक चीनी, तुर्की, आये, इथिश्रोपिक और अमेरिकन भाषाओं को देखा तो पता लगा कि भाषाओं के दो 
ही भेद हैं, एक विभक्तियुक्त और दूसरी योगात्मक या एकाक्षरात्मक। ऊपर चीनी भाषा का उदाहरण देकर बतला 
दिया गया है, कि वह योगात्मक या विभत्तियुक्त से ही एकाक्षरात्मक हुई है । इस बात का एक प्रत्यक्ष नमूना अंग्रेजी 
का है । यह आर्य अर्थात्‌ विभक्तियुक्त भाषा से ही निकली है । इसके विषय में डॉक्टर साहब पृ० ६६ में कहते हैं 
कि 'अँगरेजी का हम ऊपर उल्लेख कर छुक हैं । इस भाषा में बहुत ही थोड़ी विभक्तियाँ रह गई हूँ । यहाँ तक कि 
नामों या संज्ञावाचक शब्दों के बहुवचन, क्रिया के प्रथमपुरुष एकवचन ओर भूतकाळ को छोड़कर चीनी भाषा की 
तरह एकाक्षरात्मक अँगरेजी लिखी जा सकती है।' इस तरह से ज्ञात हुआ है, कि संसार की समस्त भाषाएं आदि में 
वाक्यमय और विभक्तियुक्त थीं । उन्हीं से चीरे धीरे सब योगात्मक और एकात्मक हो गई हैं और हो रही हैं । 
विभक्तियुक्त भाषा के दो भेद हैं । डॉटर साहब ० ६८ में कहते, कि 'विमक्तियुक्त माषाएँ थोड़ी या बहुत संश्लेषणा- 
त्मक या विश्लेषणात्मक होती हैं। संग्लेपणात्मक से आशय उन भाषाओं से है, जिनमें एक शब्द के द्वारा एक 
पेचीदा या जटिल या संकीर्ण अथं को प्रकट किया जाता है। उनको अभेदात्मक भी कहा जा सकता है। इसके 
विपरीत विश्लेषणात्मक भाषा वह कहलाती है, जिसमें उसी अर्थ के लिये अनेक शब्द प्रयोग किये जाते हैं । ऐसी भाषा 
को भेदात्मक भी कहते हैं । उदाहरणाथं संस्कृत 'मविष्यत्‌? के स्वान में हिन्दी में “वह होता' और अंगरेजी में He 
would ॥a४९ ९९ कहा जायगा । इसी प्रकार नीचे के शब्दों में विश्लेषणात्मकृता पाई जाती है-- 


संस्कृत हिग्दी अंगरेजी 

करोति वह कर रहा हैं He is doing, 
गृहाणाम्‌ घरों का Of (the) .honses. 
जिगमिषति वह जाना चाहता है He desires to £0, 


ग्रोक और लैटिन भाषाओं की रचना में संस्कृत की तरह संश्लेषणात्मकता अत्यधिक पाई जाती है अंगरेजी 
भाषा विश्लेषणात्मक रचना का अच्छा उदाहरण है। सामान्यतया यह कहा जा सकता है कि भारत -योरपीय 
परिवार की भाषाएँ धीरे धीरे संश्लेषणात्मक से विश्लेषणात्मक होती जाती हैं। इस प्रवृत्ति का उदाहरण भारतवर्ष 
की आधुनिक भाषाओं में अच्छी तरह पाया जाता है । संस्कृत की रचना स्पष्टतया संस्लेषणात्मक है ।'''''''इन में 
हिन्दी की रचना सबसे विश्लेषणात्मक है' # । 

इसके आगे पृ० ११२--११३ में आप लिखते हैं, कि “मध्यकालीन मापा का भी स्वरूप संश्लेषणात्मक ही-था 
तो भी व्याकरण में बहुत कुछ सरलता आगई थी । प्रातिपदिक ओर घातुओं के रूपों में वहुत कुछ कमी आ गई थी। 
बड़ा भारी भेद उच्चारण में आ गया था । व्यंजनों के विलष्ट संयोगों को या तो सरल संयोगों से बदल दिया गया था, 
या उनके स्यान में एक व्यञ्जन उच्चारण किया जाने लगा था । उदाहरणार्थं, पाली में “र्मः के स्यान में “घम्म” 
त्युः के स्थात में 'मच्छु' 'मेषज्य' के स्थान में 'भेषज' बोला जाता था। इसी प्रकार 'स्यगयति' के स्थान में “थकेति', 
«लक्षण! के स्थान में 'सण्ह'.और 'पाष्णि' के लिए 'पण्हि! बोला जाता था । संयोगों के विरुद्ध प्रवृत्ति प्राकृत साषा 
में तो यहाँ तक बढ़ती गई, कि आदि में अनेक व्यञ्ञनोंवाले शब्दों में एक दो व्यंजत भी मुश्किल से ही शेष रहे और 

& मेव्सिन भाषा में बकरे के लिए ८३-६ ४&७-६९३६800€ शब्द है। जिसका अर्थेहै सिरस्बुक्ष 
(= सींग) ओष्ठ-बाल (= डाढ़ी) अर्थात्‌ सींगवाला ओर डाढ़ीवाला । यह संश्लेषणात्मक भाषा है। “मैं रोटी अपने 
पुत्र को देता हूँ' इसंके-स्थान में वे कहेंगे मैं-उसे--उसको-देता हूँ रोटी'अपने पुत्रको।  . 5 र 


२१४ बेदिक सम्पत्ति 


प्रायः शब्दों का स्वरूप केवल स्वरमय हो गया। उदाहरणार्थ, यदिम्जई (या यदि) आ्यपुत्रनअउत्त | सकल=सअ | 
प्रकाशयतिन्पआसेई । आगतम्‌=अआअदं (या आगदं)। आधुनिक भाषाओं में पुरानी संश्लेषणात्मकता के स्थान में 
विश्लेषणात्मकता बहुत कुछ देखी जाती है। व्याकरण, वाकयविच्यास आदि सब बिलकुल बदल गया है” यहाँ यह बात 
अच्छी तरह स्पष्ट हो गई, कि संसार की समस्त संश्लेषणात्मक अर्यात्‌ विभक्तियुक्त भाषाएँ विश्लेषणात्मक अर्थात्‌ 
एकाक्षरात्मक होती जाती हैं। इसका तात्पर्य यह है, कि संश्लेपणात्मक या बिभक्तियुक्त भाषाएँ आदिकाळीन हैं और 
विश्लेषणात्मक या एकाक्षरात्मक भाषाएँ आदिमक्रालीन भाषाओं का विकास हैं-परिवर्तन हैं- अपश्रश हैं । 

यहाँ तक के वर्णन का निष्कर्ष यह है, कि आरम्म में मापा वाक्यरूप, विभक्तियुक्त और संश्लेषणात्मक थी । उसी 
से समस्त विश्लेषणात्मक और एकाक्षरात्मक् भाषाओं की उत्पत्ति हुई है और होती जाती है, जैसे--चीनी, अँगरेजी 
और हिन्दी आदि । सभी भाषाशाल्री जानते हैं, कि भारत--योरोपीय और सेमिटिक परिवार की ही भाषाएँ विभक्ति- 
युक्त और संश्लेषणात्मक हैं । विभक्तियुक्त भाषाओं के विषय में पृ० १०० में डॉक्टर साहब कहते हैं, कि 'विभक्ति- 
युक्त भाषावर्ग का संबंध केवल भारत--योरोपीय और सेमिटिक इन दो भाषापरिवारों से है । शेष जितनी संसार 
की अन्य भाषाएं हैं, सब विश्लेषणात्मक और एकाक्षरात्मए हैं। यह प्रत्यक्ष देखा जाता है, कि संश्लेषणात्मक और 
बिमक्तियुक्त भाषाओं से ही विश्लेयणात्मक और एकाक्षरात्मक भाषाओं की उत्पत्ति हुई है। इससे स्पष्ट है कि 
आदिमकालीन मूळमाषा वही है, जो विमक्तिगुकत हो, संश्लेयणात्मक हो और आर्य, योरोपीय तया सेमिटिक 
भाषाओं से सम्बन्ध रखती हो । 

आगे हम मूजभाषा की खोज कररे स्पष्ट करना चाहते हैं, कि आर्य, सेमिटिक और तुरानी भाषाएँ एक ही 
भाषा की शाखाएँ हैं, किन्तु पहिले प्रर देखना चाहते हैं, कि आये और सेमिटिर भाषाएँ एक ही हैं या अलग 
अलग । डॉक्टर मंगलदेवजी यह मानते हुए भी, कि आये और सेमिटिक भाषाएँ विमक्तियुक्त संश्लेषणात्मक हैं, 
सेमिटिक भाषाओं को आर्य माषाओं से जुदा मातते हैं परन्तु हम देवते हैं. कि जब आये और सेमिटिक भाषाओं का 
एकही ढंग है-द नों की रचता एक ही सिद्धान्त पर है-तब वे एक दूसरी से जुदा नहीं हो सकतीं । सभी जानते हैं, कि 
आयं और सेमिटिक लोग कॉकेसिक विभाग के हैं। दोनों का रङ्गूप एक है और दोनों ही एक मनु अथवा तूह की 
सन्तति हैं, इसलिए दोनों की भाषा भी एक ही होनी चाहिए | डॉक्टर साहब पृ० २५३ में कहते हैं कि 'यह विश्वास 
से कहा जा सकता है, कि उक्त दोनों माषापरिवार पिछले सहस्रो वर्षो से एक दूसरे से अत्यन्त भिन्न और पृथक्‌ रहे 
हैं । हम कहते हैं, कि हजारों नहीं, बल्कि लाखों वर्षों से दोनों पृथक्‌ हैं पर इसका मतलब यह तो नहीं है, कि 
दोनों कभी एक थे ही नहीं । हमारा विश्वास है, कि अतिप्राचीन काल में दोनों परिवार एक थे। हम आगे दिखला- 
वेगे कि दोनों का व्याकरण एक ही नियम पर चलता है, दोतों के व्यावहःरिक शब्द एक ही समान मिलते हैं और 
दोनों की प्रकृति एक ही समान व्िमक्तियुक्त संश्लेगणात्मक् है। ऐसी दशा में दोनों परिवार जुदा नहीं हो सकते । 


यही दोतों नहीं, प्रस्युन संसार की कोई भी प्राचीन भाषा एक दूरी से जुरा नहीं हो सकती । आदि में जिस प्रकार 
ज्ञान एक था, उसी प्रकार भाषा भी एक थी । 


आदिज्ञान और आदिभापा का एकस 
एक ही स्थान में पैदा होतेवाले लपुरुषों का ज्ञात और भाषा एक ही होनी चाहिये । दल बाँधकर रहनेवाले 
इस सामाजिक प्राणी--मनुष्य की मा यदि एक न होती तो उक्षा सारवेजतिक प्रयोजन ही सिद्ध न होता । प्रो० 
बैक्समूलर संसार की समस्त मा्षाओं छो आये, सेमिटिक और तुराती भाषाओं में विभक्त करते हुए कहते हैं, कि 
'निस्मन्देह मनुष्य की भाषा एक ही थी । माषाओं के: बिगड़ने का कारण मनुष्य की असावधानी ही है? । इसी तरह 
'हारमोतिथा' भाग ५ पृ० ७३ पर एण्डोजेक्सन डेविस कहता है, कि भाषा मी, जो एक आन्तरिक और सावेजनिक 
साधन है, स्वाभाविक और आदि है.। . पषा के मुख्य उद्देश्य में कमी विकास का होता सम्मव नहीं है, क्योंकि 


| 


` और सब भाषाएँ एक ही मूलमाषा से निकली हैं या नहीं ? “माषा-विज्ञान' के पृ० १०० पर डॉक्टर मङ्गलदेव कहते हैं, 


व्याकरण तथा शब्दों में समानता 


उद्देश्य सवंदेशी और पूणं होते हैं । उनमें किसी प्रकार का भी परिबतंन नहीं हो सकता । वे सदेव अखण्ड और | एक 
रस रहते हैं! । प्रोफेसर 'पाट' भी कहते हैं, कि “मापा के वास्तविक स्वल्प में कभी किसी ने परिवर्तेत नहीं किया । 
केवळ बाह्य स्वरूप में कुछ परिवर्तन होते रहे है, पर किसी भी पिछली जाति ने एक घातु भी नयी नहीं बनाई । हम 
एक प्रकार से वे ही शब्द बोल रहे हैं, जो सर्गारम्म में मनुष्य के मुह से निकले थे! । 

ज्ञान-अज्चान का जुआरभाटा मनुष्यसमाज में सदेव आया ही करता है। जो जातियाँ कभी विद्वानु थीं, आज 
जङ्गली दशा में हैं और जो जङ्गली थीं, आज विद्वान्‌ और सम्य हैँ। इस उतार चढ़ाव और अदलाबदली में एक 
बात यह बड़ी भय्कुर होती है, कि पुरानी भाषा, पुराने धर्म और पुराने ज्ञान का रूप बिगड़ जाता है । नमूने के 
लिए आप 'भुगोल' शब्द लीजिये । इसके अर्थ भौर रूप दोतो में विकार हुआ है । भू =ृथिवी और गोळम्गोलाई 
है । अर्थात्‌ पृथिवी की गोलाई का वर्णन इस झब्द का अर्थ है । पर यह शब्द योरप में 'ग्लोब' हो गया है। वहाँ 
इसमें दो बार उलट पलट हुई है । यह पहिले भूगंछ का गोलमू हुआ ओर फिर गोलबू तया ग्लोबू होता हुआ ग्लोब 
हो गया । साथ ही अर्थ भी पलट गा । गोळ जमीन का वाचक ग्लोब शब्द होते हुए भौ योरपवाले हजारों वर्ष तक 
पृथिवी को गोल न समझकर न जाते क्या क्या समके रहे । यहाँ तक कि गेलेलियो, जिसने पहिलेपहिल पृथिवी को 
गोल और घूमनेवाली कहा, मारा गया, किन्तु भारत के विद्वानों के द्वारा अरब होते हुए जब यह ज्ञान वहाँ फिर 
पहुँचा, कि पृथिवी गोल है और धूमती है तो वहाँ भी लोग जानने लगे कि पृथिवी गोल है । 

यहाँ भी भूगोल शब्द तो मौजूद है, पर वड़े बड़े पण्डित भी कहते हैं क्रि अमुऊ राक्षत इसको लपेटकर तकिया की 
जगह रख लेता था । अर्थात्‌ यह चौरस थी । इसी तरह वेद में लिखा है कि 'एक वृक्ष पर दो पक्षी बेठे हैं। एक फलों 
को खाता और सुखदुःख भोगता है और दूसरा साक्षी होकर देखता है, पर वेदों का यह्‌ रूपक बाइबिल में उस कथा की 
सामग्री बन गया है जिसमें लिखा है कि 'आदम ने जब तक वृक्ष के फन नहीं खाये तब तक होश ठिकाने रहा, किन्तु 
फलों के खाते ही वह घामड़ बन गया! । ये नमूने बतलाते हैं कि वेदिक ज्ञान, वेदिक घर्मं और वैदिक भाषा के असली रूप 
में अपभ्रष्टता हो गई है। हो जाय, पर अवशिष्टाज्ों से देखता चाहिये, कि आदिधर्म, आदिज्ञन और आदिमाषा कौन है ? 

पुरानी बातें और पुराना ज्ञान या तो कारीगरी के रूप में या भाषाओं के रूप में ही मिलते हैं । उन्हीं से जाना 
जाता है, कि ये अमुक जाति के हैं। कारीगरी के साथ भी यदि कोई लिपि न मिले और वह लिपि पढ़कर समझ न 
ली जाय तो वह अपना हाल बयान नहीं कर सकती | प्राचीन हडियाँ और शस्त्रान मी नहीं कहते कि हम किस 
जाति के हैं। खोपड़ियों से केवल अनुमान ही लगाये जते हैं, सो भी अधुरे । यदि प्राचीन खोषड़ियों के अनुसार 
जीवित मनुष्यों की खोपड़ियाँ मिलान करने को न मिलें तो अनुमान भी न हो सके । कहने का मतलब यह कि 
प्राचीन बातों का जितना स्पष्ट और सत्य पता भाषा देती है, उतवा और कोई दूसरा साधन नहीं दे सकता । भाषा 
में ही घमं, ज्ञान और अन्य चिल्ल ताजे उपस्थित रहते हैं । मेसोपोटामिया में मिली ईंटों पर यदि मित्र, बर्ण आदि 
नाम न होते तो कंसे कहा जाता, कि ये आरयों की हैं और उस समय मी वेदिक धर्म वहाँ तक फेला हुआ था ? 
इसलिए यहाँ हम आदि भाषा का ही पता लगाते हैं। उसके साथ ही उसमें वणित घर्म, ज्ञान और अन्य चिह्नों से 
पता लग जायगा कि आदिज्ञान और आदिघमे भी क्या था । 


व्याकरण तथा शब्दों में समानता 
आदिभाषा का पता लगाने के पूर्व हम देखना चाहते हैं, कि संसार में फली हुई माषाओं में एकता है या नहीं 


\ 


कि 'एक ही भाषा में देखा जाता है, कि अयोगात्मक, योगात्मक और विमक्तियुक्त होने के लक्षण पाये जाते हूँ' _ 
पृष्ठ १०१ में फिर कहते हैं, कि यद्यपि इन भाषाओं का झुकाव विश्लेषणात्मकता की ओर है तो मी, कोई ऐसी 
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आधुनिक भाषा नहीं पाई जाती, जो सर्वांश में केवल संश्लेषणात्मक या विश्लेषणात्मक कही जाय' । इससे स्पष्ट हो 
गया कि संसार में एक ही भाषा ह्लास और विकास के साथ ओतप्रोत भरी है श्रौर संश्लेपणात्मकता की ओर से 
विश्लेषणात्मकता की ओर जा रही है। भाषा की एकता पर प्रो० मैक्समूळर 'सायंस ऑफ दि लैग्वेज' भाग १ पृ 
६६६ में लिखते हैं, कि 'यदि तुम यह कहना चाहते हो कि भाषा फे प्रारम्भ अनेक हुए तो तुम्हें यह बात असंभव 
सिद्ध करनी चाहिए, कि सब शाखाओं का एक ही आदिमूल था । ऐसी असंभावना कभी सिद्ध नहीं की गई । दूसरे 
स्थान में आप फिर कहते हैं, कि 'समस्त भाबापरिवार एक ही प्राचीन भाषा की शाखाएँ हैं । अर्थात्‌ आदिमनुष्यों 
को एक ही भाषा थी | । 

इस एक ही भाषा की इस समय संसार में तीन शाखाएँ पाई जाती हैं। इन तीनों को आयें, सेमिटिक और 
तुरानी विभागों में विमक्त किया गया है, परन्तु प्रो० मंक्समूलर कहते हैं, कि आयें और सेमिटिक दोनों एक ही 
मूल भाषा की दो घाराएं हैं! | टेलर महोदय कहते हैं, कि 'अब तक दोनों शाखाओं के अनेक शब्द एक ही रूप के 
मिलते हैं *। इसी तरह तुरानी शाखा के विषय में भी विद्वानों का यही मत है । तुरानी शाखा, समस्त मज्भोलियन 
ओर इथिओपिक (निग्रो) जातियों में बोली जाती है। इसका फेलाव मद्रास की द्रविड़ भाषाओं से लेकर आस्ट्रेलिया 
की भाषाओं तक है । 'इनसाइक्लोपीडिया ब्रिटानिका” में लिखा है, कि 'अनेको दाब्द मद्रास और आस्ट्रेलिया में एक 
ही रूप के बोले जाते हैँ' %। मद्रास प्रान्त की तेलगू आदि भाषाओं के लिए केम्बेल्स ने और रायल एशियाटिक 
सोसाइटी से प्रकाशित होनेवाले जरनल के सम्पादकों ने लिखा है, कि 'माषाएँ भी वेदभाषा से ही निकली हैं । इनके 
सैंकड़ों शब्द अब तक एक ही समान पाये जाते हैं' + । इस तरह से समस्त आयं, सेमिटिक और तुरानी माषाएँ 
एक ही भाषा से निकली हुई सिद्ध होती हैं । नीचे हम कुछ ऐसे शब्दों का नमूना दिखलाना चाहते हैं, जिनसे ज्ञान 
हो जायगा, कि संसार की समस्त माषाओं में एक ही भाषा ओतप्रोत भरी हुई है और एक ही शब्द आये, सेमिटिक 
आर तुरानी भाषाओं में एक ही रूप और अर्थ के साथ प्रस्तुत है 


veils 


ne 


f What are called families of languages are oly dialects of an earlier spezch. 

र : (China's Place in Philosophy.) 
4 This does not; however'exclude the possibility that both (Sanskrit and Semitic) are 
diverging streams of the same source and the comparisons that have been institued between 
Semit ¢ roots reduced to their simplest forms and the roots of the Aryan Jangauages have 
made it more than probable that the material elements with which they both started were 
‘originally the same, (Lectures on the Science of Language, Vol. I, 9. 3l6.) 
* Delitzsch goes deeper He claims to have identifizd one hundred Semitic roots with 
Aryan roots. (Tailor's Origin of the Aryan) 
x The aboriginal tribes in Southern and Western Australia use almost the same 
words for J], thou, he, we, you, etc, as the fisherman on the Madras coast and resemble in 

many ways the Madras hill-tribes, as in the use of their national weapon, the boomerang. 
(Encyclopaedia Britanica, Vol, IIL, p. 778. Ninth edition.) 


+ It has been generally asserted and indeed believed that the Telegu has its origin 
inthe language of. Vedas. ८ (Cambell’s Telegu Grammer, Introduction p X ५) 
But this is admitted on all hands tbat a very large portion of their (non-Aryan languar 
ges) constituent parts is of Aryan origin. TS i 
5 22230 “ 5 | ‘(Journal Rayal Asiatic Society, I870,.Vol, I, 9 I50.) 


f 


भाषाओं की भिन्नता के कारण 


श्रय सेमिटिक तुरानी 
संस्कृत--अम्ब सिरियन--आमो द्राविड़ी-अम्मा 
सामोपेडिक--अम्म सिथियन--अम्माल, ग्रम्मेद, 
अरबी--उम्म मलयाली- भम 
तुलू अप्पा 
चीना—मा 
संस्कृतः मेरु मिश्री--मेरई तुर्को--मेरुख 
जन्द--मौरु 
ग्रीक--मे रोस 
संस्कृत-द्योः अरबी योः चीना---तौ: 
अँगरेजी--डे जापानी--दे 
है तिलगू--दिवमु 
सस्‍्क्ृत--इरा 
ग्रीक (8) एरा हिब्न --एरेछ्‌ 


लेटिन-- (7९78) तेरा अर्बी--अर्ज, जेरत 
जरमन-- (॥"१३) एद 

प्रा ० इंगलिश--- ( Earthe) इयथि 

न° इंगलिश-- (£8६) ) अर्थं 


` इन तीनों शाखाओं का व्याकरण भी एक ही है । आये और सेमिटिक भाषाओं में लिङ्ग और वचन तीन तीन हैं । 
जिस प्रकार संस्कृत, जेंद और लैटिन आदि प्राचीन भाषाओं में लिङ्ग और वचन तीन तीन हैं, उसी तरह सेमिटिक भाषा. 
अरबी और हिब्रू में भी लिङ्ग और वचन तीन तीन हैं । अरबी में जब पुलिङ्ग का स्रीरिङ्ग बनाते हैं, तब मी वही 
संस्कृत का नियम काम में लाया जाता है । जिस प्रकार संस्कृत में राम की रामा और कृष्ण की कृष्णा होती है, वैसे 
ही अरबी में भी साहब की साहिबा, मलक की मलिका और मुकरंम की मुकरिमा होती है । सेमिटिक और आर्य 
भाषाओं की ही भांति आये और तुरानी व्याकरण में मी समानता मिलती है । तुरानी भेद के अन्तरगत यूरल, 
अलताइक, तुंगसिक, मंगोलिक, तुर्की तथा तिलगू आदि हैं । इनमें से एक शाखा 'सामोपेडिक! है, जो चीनदेशान्तगंत 
पैतिसी तथा ओब नदी के किनारे विस्तृत रूप से बोली जाती है । इस भाषा में संस्कृत की भाँति तीन वचन और आठ 
विभक्तियाँ हैं । इस प्रकार से व्याकरण के ये स्थुल नियम अब तक तीनों विभागों में एक समान ही पाये जाते हैं जो तीनों 
की ऐक्यता का सबळ प्रमाण हैँ । किन्तु प्रश्‍न यह है कि एक माषा के भिन्न भिन्न अनेक रूप होने के कारण क्या हैं ?. 
भाषाओं की भिन्नता के कारण न> 
यह्‌ मानी हुई बात है कि एक ही मूल भाषा अनेक कारणों से अनेक शाखाग्रों में फैलकर अनेक विभागों में 
बट जाती है । यहाँ हम कुछ उन कारणों का वर्णन करते हैं, जिनसे भाषाओं में विभिन्नता उत्पन्न होतीः है । प्रायः 
देखा जाता है कि मूखों और विद्वानों के उच्चारणों का अन्तर नवीन भाषा बनाने का कारण होता है । तीथंयात्री प्रायः: 
एक देश से दूसरे देशों में जाया करते हैं ।. उनमें विद्वान ओर मूखं दोनों होते हैँ । इसी तरह जिन तीर्थों में वे जाते. 
हैं, वहाँ भी विद्वान ओर मूर्ख होते हैं.। ऐसे स्थानों में इस बात का अच्छा प्रता मिलता है । यून पी मुखे 
साधु ने नासिक के एक-महाराष्ट्र पण्डित से कहा कि बच्चा 'दोगघोहार' कराओ । पण्डित घबरापयाः कियह दो | 
LLNS SSB SE कं छल i 0 कल 
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का खानेवाला कहाँ से आ गया ! 'दोगघाहार' और 'दुग्धाहार' में जो फर्क है, 'सूक्ष्म' और 'छुच्छिम' में जो फकं है, 
'साङ्गोपाङ्? और 'सेंगापोंगा' में जो फक है, तथा 'दिक्रट' और 'टिक्रूस' में जो फकं है, वही मूर्ख और विद्वानों की 
भाषा में समझना चाहिए । इसी फक से दो भाषाओं के बनने की शुरुआत होती है । 
हमारे एक मित्र अपने लड़के का नाम 'बिक्रम' रखना चाहते थे, पर उनके यहाँ मूर्खो में 'बिकरमी' शब्द 
कुकर्मी अर्थ में प्रचलित है। इसलिए उन्हें वह नाम रखने में संकोच होता था । हमारे यहाँ भी मूर्ख ज़मात में 
फिजूल को बेफच्ूल, वाहियात को बेवाहियात भौर खालिस को निखालिस कहने की चाल है । देहातियों और शह- 
रातियों में स्त्रियों और पुरुषों में मूखंता के ही कारण भाषा में अन्तर रहता है। देहात की स्त्रियों की बातचीत 
शहर में रहनेवाले पुरुष अच्छी तरह नहीं समझते । जहाज के खलासी और अंगरेजी फौज के गोरों क्री अंगरेजी 
समझने में महान्‌ दिक्कत होती है । इसका कारण स्पष्ट है कि उसके उच्चारण शुद्ध--स्पष्ट नही होते । पुराने जमाने 
में अपभ्रष्ट उच्चारण को 'म्लेच्छ' उच्चारण कहते थे । अत्यन्त पुराकाल के कई प्रमाण मिलते हैं, जिनसे ज्ञात होता है 
कि मूर्ख असुर आर्यो की भाषा का अशुद्ध उच्चारण करते थे। शतपथ ब्राह्मण में लिखा है कि 'ते असुरा आत्त 
बचसो हेऽलवो हेऽलव इति' अर्थात्‌ असुर लोग हे आये ! हे आये ! ! के स्थान में हे अलब ! है अलव ! ! कहते थे । 
महाभाष्य में भी लिखा है कि 'ते असुरा हेलयो हेलय इति कुर्वन्तः? अर्थात्‌ अधुर लोग हेलय! हेलय ! करते हैं। 
इन अशुद्ध उच्चारण करनेवालों को ही म्लेच्छ कहा जाता था । क्यों “म्लेच्छ अव्यक्त शब्दे’ का यही तात्पर्यं है 
कि जिस ज्ञब्द का उच्चारण शुद्ध न हो वह म्लेच्छ है। 
लिपि में अक्षरों की कमी और ज्यादती के कारण भी शब्दों का रूप बिगड़ता है। यूनानियों के पास चकार 

के न होने से ही 'चन्द्रगुप्त' का नाम सेन्ड्राकोटस' लिखा गया और अरबी में 'चरक' का 'सरक' बनाया गया । 
'कोटपाल का 'कोतवाल' और 'गोप' का 'गोबा' भी अरबी में 'प' अक्षर की कमी से ही हुआ है। इसी तरह 
'कौपीन' का 'कफन' भी पकार के अभाव से ही हुआ है । 'चक्र' का 'चखं', 'यक्ष्म' का “जरूम” आदि भी अशुद्ध 
उचचारणों के ही कारण हुए हैं । अमर्यादित उच्चारण भी आवाजों में कमी और ज्यादती पैदा कर देते हैं। “श्वशुर' 
का 'कुसर' और 'खुसर' अमर्यादित बढ़ी हुई आवाजों का ही फल है। 'क' के साथ एक अन्य 'क' की, 'ख' के साथ 
एक 'ख' की और 'ज' के साथ 'ज' और 'ज' की सृष्टि ही ने आवाजों को बढ़ाया है । बढ़ा हुआ हम इसलिये कहते 
हैं कि जब एक वर्ण के लिए एक आवाज मौजूद थी, तब दूसरी आवाज व्यर्थं ही बनाई गई । पर बात तो असल 
यह है कि ये बढ़ी हुई आवाजें भी किन्हीं दूसरे ही अक्षरों के लिए बनाई गई हैं। हम जब 'घनी' को 'गनी' होता 
हुआ देखते हैं, तब हमें अनुमान करने का सहज रास्ता मिल जाता है कि 'ग' दूसरा 'ग” नहीं है, प्रत्युत *घ' और 
“च? के स्थान में ही प्रयुक्त हुआ है । इसी तरह 'ख' 'ख' का द्वितीय नहीं प्रत्युत ('यक्ष्म' में 'जख्म' की तरह) 'क्ष' की 
जगह के लिए प्रयुक्त हुआ है । हमारा यह अनुमान दक्षिण में जाने से अच्छी तरह पुष्ट हो जाता है । गुजराती और 
महाराष्ट्र 'अजीजखाँ' को हमेशा 'अझीझखाँ' लिखते हैं । इससे स्पष्ट हो जाता है क्रि आदि में, ज और; ज के उच्चा- 
रण 'झ' के स्थान में हुए हैं। इस विषय का एक बड़ा ही मनोरञ्जक़् उदाहरण उपस्थित है । 

` बंगाल के प्रसिद्ध विज्ञानाचार्यं सर जगदीशचन्द्र बोस के नाम में जो बोस शब्द है, वह संस्कृत के 'वसु” शब्द 
का अपअ्रश है । बंगाली लोग 'व' का “ब' और 'अ' का 'ओ' उच्चारण करते हैं। इसलिए 'वसु' शब्द जब मंगरेजी 
सें लिखा गया, तो गुजरात ओर महाराष्ट्र में रोज (१0९) की तरह 'बोज' (508९) पढ़ा गया । हम लिख चुके 
हैं कि गुजराती और महाराष्ट्र 'ज' के उच्चारण को गुजराती - ओर मरहठी में 'झ' लिखते हैं । इसलिए जब उन्होंने 
“ब्रोज' को गुजराती. या मरहठी में लिखा तो बोझ बन गया । हम युक्तप्रान्तवालों के लिये यह बोझ ही है । पर वे 
लोग बसु महाशय को जगदीशचम्द्र बोझ ही लिखते हैं। इस तरह देखते देखते 'वसु' का *बोझ' बन गया। इस उदा- 
हरण में यह बात स्पष्ट प्रतीत होती है कि 'ज' का उच्चारण “झ' के स्थान ही में किया गया है । चीन का “घोम' शब्द 


` शब्दों के मिलान के समय जब उसका पता नहीं पाता, तब समभता है कि महं शब्द नवीन है। हम देख रहे हैं, कि दो चार 


भाषाओं की भिन्नता के कारण २१६ 


देखकर यह बात और मी स्पष्ट हो जाती है । चीनवालों ने होम शब्द को 'घोम” किया है। इन उदाहरणों से सके. 
पाया जाता है कि ये बड़े हुए उच्चारण भी दूसरे वर्णो के अपश्र श ही हैं, स्वतन्त्र वर्ण नहीं । यही अमर्यादित वृद्धि है । 
इससे भी नवीन दाब्दों और नवीन भाषाओं की सृष्टि होती है । 

उत्तम व्याकरण के न होने से भी भाषा अस्थिर रहती है और कुछ दिन के बाद उसका ओर का ओर रूप हो 
जाता है सभी जानते है कि भारत की आधुनिक प्रांतीय माषाएँ संस्कृत से बिगड़ कर बनी हैं, पर संस्कृत का द्विवचने 
इन भाषाओं में नहीं है । तीन वचनवाली जेंद माषा से मी फारसी पश्तो ओर उदू का जन्म हुआ है। पर उनमें भी दो ही 
वचन हैं। इसी तरह लेटिन आदि में भी तीन वचन थे, पर उनसे निकली हुई भाषाओं में तीन वचन नहीं हैं। हिंन्दी से 
देखते देखते नपु सक लिङ्ग उठ गया, यद्यपि संस्कृत में हैं । इसी तरह संकड़ों बातें हैं, जो पहली माषा की तरह दूसरी में 
नहीं हैं ' मूर्ख लोगों की भाषा मे व्याकरण के उतने नियम नहीं होते, जितने पढ़े लिखे लोगों की भाषा में होते हैं । यही 
कारण है कि भाषा का रूप और का और हो जाता है। यद्यपि और का और हो जाता है, पर परिश्रम सेपता लगाने पर 
मालूम हो जाता है कि अमुक भाषा अमुक मापा से निकली है, अथवा अमुक, अमुक शाखा की है । पर कुछ कारण ऐसे 
भी हैं, जिनसे पता ही नहीं लगता कि इस शब्द से अथवा इस भाषा से अमुक शब्द या अमुक माषा का कोई वास्ता था। 

नवीन शब्दों की रचना और कभी कभी पूरी भाषा की ही रचना करली जाती है, जिससे एक भाषा से दूसरी 
का कुछ वास्ता ही नहीं रहता । आज कल जैसे 'कोड वडंस्‌' व्यापारी लोग काम में लाते हैं और जिस प्रकार 'सपेरेंटों 
भाषा नई उत्पन्न की गई है, तथा जिस प्रकार सोनारी, सराफी और दलाली भाषाएं बना ली गई हैं, उसी प्रकार 
प्राचीन समय में भी राजनैतिक गुप्त कामों के लिए नवीन भाषाएँ उत्पन्न कर ली गई थीं । वाल्मीकि रामायण के 
हनुमान ने और महाभारत के खनक' ने ऐसी ही भाषाओं से काम लिया था । ऐसे शब्द और भाषाएँ जब प्रचलित 
हो जाती हैं, तो उनके शब्द और वाक्य दूसरी भाषाओं में भी घुस जाते हैं, जिनका तुलनात्मक दृष्टि से अनुसन्धान 
करने में दिक्कुत होती है । 'लेडी फिगर” (मिडी) और 'सोपनट' (रीठे) को केसे दूसरी भाषाओं से मिलाया जाय ? 
कंसे चन्द्रकान्ता उपन्यास के 'चीटी टोटी' वाक्य का अर्थ किया जाय ? कुछ भी उपाय नहीं है। मूत्र के लिए 'पेशाब? 
अर्थात्‌ सामने का पानी जिसने मुकर्रर किया है वह बहुत ही जंगली दशा में होगा । उसके पास मूत्र के लिए शाब्द 
नहीं था । अब यदि कोई इस शब्द की तुलना करने के लिए किसी भाषा में कोई शब्द ढूंढे तो नहीं पा सकता। 
ऐसी दशा में प्रायः लोग कहने लगते हैं कि यह भाषा स्वतंत्र माषा है । अथवा अमुक शब्द किसी अन्य भाषा का 
है । सच है, इस प्रकार की भाषाएँ स्वतंत्र ही हैं और ऐसे शब्द स्वतंत्र भाषा के ही हैं । स्वतंत्र भाषा, भाषा नहीं 
है, वह मनुष्य की कारीगरी है। भाषा तो सदेव परतंत्र होती है । वह माबाप या बाळ स्नेहियों के आधीन होती है 
और उन्हीं से मिलती है । वही परतंत्र भाषा जो वंशपरम्परा से मनुष्यजाति को मिल रही है, तुलना में ठीक उतरती 
है । पर जहाँ राजनैतिक और अन्य काल्पनिक स्वतंत्र भाषाएं आ जाती हैं, वहाँ तुलनाशासत्र की कुछ नहीं चरती । 

भाषापार्थवय का एक साधारण कारण और है । वह है अन्य आव से अन्य भाव के शब्दों का आयोजन । जेसे 
संस्कृत में पीरले को पीत या पिङ्गल कहते हैं, अंगरेजी का पेल (?8।९) शब्द इसके साथ तुलता में उतर जाता हैं॥ 
पीला और पेल की तुलना हो जाती है. और प्रतीत होता है कि दोनों का परस्पर कुछ सम्बन्ध है । परन्तु, फारसी के 
'जदे' शब्द की तुलना 'पीत' 'पीला' या 'पेल” से नहीं हो सकती । फारसीवालों ने रङ्ग से इस शब्द का अनुवाद नहीं 
किया । जदं शब्द किसी रङ्ग से नहीं लिया गया, प्रत्युत उस रङ्ग के देनेवाले पदार्थ से लिया गया है । पीत रङ्ग 
हरिद्रा (हल्दी) से मिलता है । हरिद्रा का ही जरिद्र=जर्द बनाकर पीत के स्थात में लगा दिया गया है। ऐसे टेढ़े 
ढंग से जो दब्द बने हैं, उनका भी पता नहीं लगता और तुलना नहीं हो सकती । 

कमी कभी कोई प्रचलित शब्द एक शाखा से छुत हो जोता है, पर दूसरी शाखा सें बना रहता है.॥ माषाविज्ञानी 


२२० बेदिक सम्पत्ति 


शब्द हमारी ग्रामीण भाषा से जा रहे हैं, जैसे-पहित, पिसात आदि । पिसान की जगह आटा और पहित की जगह 
दाल का प्राधान्य हो रहा है। कुछ दिन में ये दोनों शब्द हिन्दी से चले जायंगे। तुलना की हष्ट्र से ये उदाहरण बढ़े 
काम के हैं | हमारे कहने का मतलब यह है कि भापापार्थवय के यही अथवा उसी प्रकार के अन्य अनेकों कारण हैं। 
परन्तु इन सब कारणों में मुझ्य बात उच्चारणवैचित्र्य और नवीन शब्दों का आविष्कार है। मूर्ख मनुष्य उच्चारणों को 
बिगाड़ते हैं और विद्वान्‌ मनुष्य नवीन शब्दों की सृष्टि करते हैं । इन्हीं दो कारणों से मूल भाषाओं के अनेक भेद होते होते, 
`इतनी दुर निकल जाते हैं कि जिससे (मालूम ही नहीं होता कि कभी ये विभाग एक थे । किन्तु भाषाशास्त्र के तुलनात्मक 
सिद्धान्त) से पृथक्‌ पृथक्‌ विभागों के मूल का पता लगा लिया. जाता है, जिससे स्पष्ट हो जाता है कि मूल भावा कौन थी। 


सूसभाषा 

यह्‌ देखा जाता है कि जिस भाषा में अधिक और किङष्ट उच्चारण होते हैं, उससे जब कोई दूसरी भाषा पृथक होकर 
नवीन रूप धारण करती है, तो उसके दो रूप होते हैं; एक मूर्खो का, दूसरा पढ़े लिखों का । पढ़े लिखे उसके समस्त उच्चारणों 
को स्वीकार करते हैं, पर मूर्खं भोर असभ्य उसके क्लिष्ट उच्चारणों को छोड़ देते हैं । उनसे विलष्ट उचारण करते बनता 
ही नहीं । इससे उनकी माषा में आवाजें संकुचित हो जाती हैं और थोड़ी रह जाती हैं । अर्थात्‌ मूर्खो की भाषा में 
'घ्वनियाँ कम और विद्वानों की भाषा में पुरी होती हैं । इन असम्यों अर्थात्‌ कम उच्चारणवालों में जब विद्या--सम्यता-- 
उत्पन्न होती है और विद्वानों की सृष्टि होती है, तो इनमें समस्त बातों की वृद्धि होती है, घन दोलत, बलबुद्धि, ज्ञानविज्ञान 
ओर राजपाट बढ़ता है। परन्तु उनकी भाषा में उच्चारणों की वृद्धि नहीं होती । शब्दों की तो बृद्धि होती है, कोश बढ़ जाता 
है, पर आवाजों की--उच्चारणों की--वृद्धि नहीं होती। योरप में ये दोनों नमुने मौजूद हैं । सभी जानते हैं कि योरप की 
भाषाएँ आये भाषाओं से लो गई हैं । जिस समय ये भाषाएँ ली गई थीं, उस समय भी आयं भाषाओं में विस्तृत वर्णमाला 
थी--विस्तृत उच्चारण थे । पर योरपवालों के पू्वेज असभ्य थे और किलष्ट उच्चारण नहीं कर सकते थे । इसलिए उनकी 
भाषा संकुचित हो गई और आवाजें कम हो गई। ४७ भावाजों के स्थान में २८ ही आवाजें रह गई । आजकल योरपवालों 
ने हर विषय में उन्नति की है, पर उच्चारणों में उन्नति नहीं हुई । वे 'तुम' के स्थान में अब भी 'दुम' ही कहते हैं । 


यही हाल यहाँ के मूर्खो मे भी देखा जाता है। मूर्ख सदैव 'सुक्ष्म' को 'छुच्छिम' कहते हैं । उनसे 'क्ष' का उच्चारण 

'चला गया है । जो लोग 'वर्षा' को 'बरखा” कहते हैं, उनसे भी 'प' का उच्चारण लुप्त हो गया है । इस तरह 'ज्ञान' 
को 'ग्यान' कहनेवालों से भी 'ज्ञ' का उच्चारण जाता रहा है। कहने का मतलब यह कि मूर्खता--असभ्यता-आवाजों 
को कम तो कर देती है, पर सभ्यता और विद्वत्ता आवाजों को बढ़ा नहीं सकती । इससे यह सिद्ध हुआ कि विस्तृत 
और क्लिष्ट उच्चारण मोलिक हैं ओर संकुचित तथा सरल उच्चारण अपश्न'श हैं-परिवर्तन हैं । अर्थात्‌ जिन 

भाषाओं सें अधिक और किलष्ट आवाजें हैं, वे सभ्यों की हैं, प्राचीन हैं, और मौलिक (असल) हैं । पर जिन 

भाषाओं में कम ओर सरल आवाज हैं, वे मूर्खो की हैं, नवीन हैं ओर अपञ्रश हैं । इस कसौटी से देखते हैं 
कि वेदिक भाषा की वर्णमाला संसार की समस्त भाषाओं से विस्तृत, विज्ञानपूर्ण और क्लिष्ट है। अतः सिद्ध है 

` 'कि वहो प्राचीन है ज्ञानियों की है और असल है । शेष समस्त भाषाएँ उसी की बिगड़ी हुई शाला और प्रशाखा हैं। 


| वैदिक भाषा ही मूल भाषा है. . र 

संसार'में जितनी भाषाएं हैं, उन सबसे अधिक विस्तृत, पूर्ण और क्लिष्ट उच्चारण वेद-माषा में ही हैं । यहाँ हम 
संसार की समी प्रसिद्ध प्रसिद्ध भाषाओं की -आवाजों की संख्या लिखकर दिखळाते हैं, जिससे स्पष्ट हो जायगा कि सबसे 
-अघिक. उच्चारण वेद-माषा में ही हैं। चीनी भाषा में २०४, संस्कृत में ४७, रूसी माषा में ३५,फारसी में ३१, तुर्की और 
अरबी में २५, स्पेनिश में २७, अेगरेजी-में २६, फ़ च में २५; लेटिन और हिनर,:में २० और बाल्टिकमें..१,७ उच्चारण- हैं । 


वेदिक भाषा ही मूल भाषा है 


उच्चारण संख्या बड़ी है, पर वह यथार्थ में बड़ी नहीं है । चीनी माषा में जो २०४ आवाजें हैं, बे थोड़ी सी ह 
आवाजों का विस्तार हैं। जिस प्रकार हमारा एक 'क” क्‌, क, का और का ३ रूप प्लुत से चार प्रकार का है, 
इसी प्रकार उनकी भी कुछ आवाजें अपने अनेक रूपों के कारण २०४ तक पहुँचती हैं। हम यदि इस 
प्रकार का विस्तार करें, तो एक ही वर्ण हळू, ह्वस्व, दीघं, प्छुत भेद से चार प्रकार का, उदात्त, अनुदात्त 
और स्वरित भेद से १२ प्रकार का और अनुनासिक और सानुनासिक भेद से २४ प्रकार का होता है। हमारी 
वर्णमाला में ४७ आवाजें हैँ । उनको यदि २४ से गुणा करें तो समस्त आवाजें एक हजार से भी अधिक हो जाती. 
हैं। दूसरी भाषाओं की जो आवाजें लिखी हैं, वे भी एक ही उच्चारण के कई भेदों के साथ लिखी हैं। अंगरेजी की 
२६ आवाजें प्रसिद्ध हैं। पर 'के' 'क्यू” तथा 'सी' के उच्चारण एक ही हैं । 'जे' ओर 'जेड' का उच्चारण मी एक ही 
है | यदि ये अक्षर भी निकाल डाले जायं, तो वर्ण बहुत ही थोड़े रह जायेंगे । इसी तरह फारसी में अलिफॉआओर ऐन; 
जीम, जाल, जे, जे, ज्वाद और जो; सीन, शीन, स्वाद और से आदि उच्चारण एक ही ध्वनि के बोधक हैं। यदि यें 
सब निकाल डाले जायं, तो उसमें भी बहुत ही थोड़ी आवाजें रह जायेंगी । कहने का मतलब यह कि वैदिक वर्ण- 
माला की भांति संसार की किसी भाषा में विस्तृत वर्णमाला नहीं है । जिस तरह संस्कृत की वणांमाला विस्तृत है, 
बंसी ही संसार की समस्त आवाजों से वह क्किल्ट्र भी है । ऋ, ळ, प, क्ष, ज्ञ, घ, छ, ढ, घ, भ, ड, ज, ण, ळ, और १% 
आदि ऐसे उच्चारण हैं, जो दूसरे देशवालों से कहते ही नहीं बनते । दूसरों को जाने दीजिये । हमारे देंश ही में करोड़ों 
आदमी ऐसे हैं, जिनसे ङ, न, ऋ, ळ, ज्ञ और ळ आदि का उच्चारण ठीक ठीक नहीं करते बनता । यहाँ हम कुछ 
नमूने दिखलाते हैं, जिनसे स्पष्ट हो जायेगा कि आर्य, सेमिटिक ओर तुरानी भाषाएँ किस प्रकार संस्कृत के विस्तृत 
और ङ्किष्ट उचारणों को छोड़ छोड़कर संकुचित और सरल उच्चारणों की ओर दौड़ रही हैं--- 


लुप्ताक्षर संस्कृत रूप अपञ्रश अथं 
क्र ऋत राइट सत्य 
घ मेघ मेह बादल 
च चरक सरक वेद्यक का ग्रन्थ 
५६ चन्द्रगुप्त न्ड्राकोटस नाम 
i वनचर बनजर जमीन. 
छ छाया साया परछाई 
द॒ विष्टर बिस्तर बिछौना 
४ उष्टू उश्तर ऊंट 
स्थान स्तात . जगह 
द द्वौ ट्वो (६७४०) दो 
घ घनी गनी “धनवा 
4 विधवा . विडव (४d 90०0) 
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लुप्ताक्षर संस्कृत रूप अपकभ्र श ०० 
4 कौपीन कफन कपड़ा 
ठ्‌ गृभ ग्रिफत पकड़ना | 
” भ्रातर ब्रादर भाई 
र हा अब्न बादल | 
5 भ्रू ब्रो मौंह f 
’ ञरष्ट वस्टं खराब | 
ष पृष्ट पुख्त मजबूत 
!? हृष्ट सख्त मजबूत 
हु होम घोम हवन 
क्ष क्षुद्र खुद छोटा 
fn क्षत खत घाव 
4 यक्ष्म जख्म घाव 
ह” उक्ष ऑक्स बेल 
श वक्ष बॉक्स सन्दूक 
ज्ञ ज्ञा क्नाँ (7०७) ज्ञान 


समस्त आरयेभाषाओं में 'ऋ' 'ष' और टवगे का संकोच दिखलाई पड़ता है। जैसे अंगुष्ठ का अंगुश्त, शृगाल 
का शगाल, कृमि का किरम, कषे का कश, क्षीर का शीर और ऋत का राइट । सेमिटिक भाषाओं में भी संकोच 
दिखलाई पड़ता है । जेसे-षष्ठ का सित्ता, सप्त का सब्बा, भ्रम का वहम और द्यो का यो आदि । इसी तरह तुरानी 
भाषाओं में भी संकोच हुआ है, जंसे-स्थान का तान, उक्ष का ओउशी, केश का के, अम्बुद का मब्बु, गौ का औ 
और उडप का ओड आदि। इन उदाहरणों से स्पष्ट हो रहा है कि संसार की समस्त भाषाओं के तीनों विभाग 
वेदिक आषा से ही निकले हैं। तीनों विभागों में एक ही महानु नियम के अनुसार परिवतंन हो रहा है-तीनों 
विभाग विस्तार से संकुचित ओर क्किष्ट से सरल हो रहे हैं । 

यद्यपि यह्‌ नियम अबाधित है कि जब दो भाषाओं के एक रूप और एक अर्थवाले शब्द मिलें तो उनमें जो क्निष्ट 
हो-सघोष हो--वह मूल भाषा का और जो सरल हो--अघोष हो-वह अपभ्रष्ट भाषा का है। जैसे घनी और 
गनी दाब्द एक ही रूप ओर अथे के हैं । इनमें घनी मूल भाषा का और गनी अपभ्रष्ट भाषा का है। क्योंकि गनी से 
घनी सघोष होने के कारण क्िष्ट है, तथापि इसमें यह अपवाद है, कि जिन भाषाओं में अघोष सघोष दोनों प्रकार 
के उच्चारण हैं, उनमें कमी कमी सरल उच्चारण क्कष्ट हो जाते हैं और अघोष सघोष हो जाते हैं । जैसे चीन में “होम” 
का 'घोम' हो गया है। यद्यपि 'ह' से 'घ' किष्ट है, परन्तु चीनी भाषा में 'घ' का उच्चारण हो सकता है, इसलिए 
वहाँ सरर उच्चारण क्लिष्ट हो गया है । भारतीय आधुनिक माषाओं में ये उदाहरण बहुत ही स्पष्ट दिखलाई पड़ते हैं। 
अंगरेजी के दी, दीज, देट, दोज को गुजराती लोग घी, धीज, घो, घोज कहते हैं और अंगरेजी के 'वर्ब” और 'वर्ना- 
बयूलूर' को बंगाली छोग 'मबं' और 'मनक्यूळर' कहते हैं । इसका कारण यही है, कि गुजराती और बंगालियों की 
` भाषा में वे सघोष ओर ह्किष्ट अक्षर मौजूद हैं । परन्तु जिनकी माषा में क्लिष्ट उच्चारण नहीं है, वे. क्लिष्ट उच्चारणों 
को सरल कर डालते हैं । कलकत्ते के चीना बाजार में आप जूता पहनने के लिये जाइये । आपसे चीना तुरन्त कहेगा 
'कि 'अलाई जुपेया लेगा” । वह अढाई रुपया नहीं कह सकता | क्योंकि 'ढ उसकी भाषा में नहीं है। ढ ङ्किष्ट है 
इसलिए वह इसे 'ल? करके सरल कर लेगा । मालूम हुआ कि क्लिष्ट और. विस्तृत माषा भूल है और सरल तथा 


भाषापरिवतेन के नियम 


संकुचित भाषाएँ अपभ्रष्ट हैं--वेदमाषा मूळ है ओर अन्य भाषाएँ अपश्रष्ट हैं। अतएव अब प्रशत है कि क्यों दूसरी 
भाषाएँ संकुचित और सरल हो गई और क्यों वेदमाषा अब तक वेसी ही बनी हुई है ? आगे भाषापरिवर्तत के _ 
नियमों की जाँच करते हैं । 98 
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मापापरिवर्तत का सिद्धान्त सर्वमान्य है । कई माषा, यदि उप्तकी रोक थाम का अच्छा बन्दोबस्त न हो, तों 
कुछ काल के बाद वह परिवर्तित हो जाती है । किस क्रम से परिवर्तेन होता है, इस बात को पाश्चात्य विद्वान्‌ अब 
तक निश्चित नहीं कर सके । डॉक्टर मङ्गलदेव कहते हैं कि 'कालान्तर में वही माषा इतनी परिवर्तित हो जाती है कि 
उसके एक रूप को जानेवाला उसके दूसरे रूप को आमानी से नहीं समझ सकता (प० १०४) । यह परिवतेन कहाँ तक 
किस क्रिस प्रकार का हो सकता है, इसका कोई निश्चित नियम नहीं है (पृ० १५७) । इस प्रकार मालूम किए गए 
साधारण सिद्धान्त संभव है, पीछे से अन्य परिवारों से सम्बन्ध रखनेवाली भाषाओं के अध्ययन से कुछ अंशों में बदलते 
पड़े (प० १४५) । प्रत्येक भाषा में वर्णविकार सम्बन्धी नियम विशेष विशेष हो सकते हैं! (१० १५२) । 

जब परिवर्तन के नियम माळूम नहीं हो सकते, जब यह नहीं मालूम हो सकता कि दो कुटुम्ब की भाषाओं की 
विभिन्नता के बीच में क्या क्या सिद्धान्त काम कर रहे हैं, तब भाषाओं का वर्गीकरण किस आघार से किया जा 
सकता है ? और कैसे संसार की भाषाओं की एकता स्थापित हो सकती है ? इस प्रश्‍न पर विचार करते हुए वर्गी- 
करण के प्रकारों के विषय में डॉक्टर साहब लिखते हैं कि “भाषाश्रों का वर्गीकरण दो प्रकार से क्रिया जाता है । एक 
तो उनकी आकृति या रचता की समानरूपता की दृष्टि से (आकृतिमूलक वर्गीकरण ) और दूसरे उनकी उत्पत्ति या 
परिवार की एकता की दृष्टि से (पारिवारिक या उत्पत्तिमूलक वर्गीकरण) । पहिली दृष्टि में “भाषाओं के इतिहास 
आदि की ओर ध्यान न देकर उनके शब्दों के रूप, आकृति या सामान्य रचना को ही देखकर वर्गीकरण किया जाता है 
(प० २३८) । दूसरे प्रकार के वर्गीकरण का मुख्य आधार भाषाओं के वास्तविक ऐतिहासिक सम्बन्ध पर होता है' 
(पृ० २३८)। आपके कहने का मतलब यह है कि मापाओं के वर्ग समानरूपता और ऐतिहासिक खोज पर निर्भर हैं । 
खोज की असंभावना पर विचार करते हुए आप लिखते हैं कि वर्तमान शब्दों के मूल शब्दों की खोज के लिए उनका 
किसी प्राचीन साहित्यिक भाषा या साधारण प्राचीन लेखों में पाया जाता आवश्यक है । ऐसा त होने पर मूल शब्दों 
का वास्तव में क्या रूप था, यह कहना कठिन या असम्भव सा होता है । जिन भाषाओं में प्राचीन लेख नहीं मिलते, 
उनमें आधुनिक स्थानीय ओर प्रान्तीय बोलियों की तुलना से हमें उन भाषाओं के अधिक प्राचीन स्वरूप का ज्ञान 
नहीं हो सकता, केवल साधारण इतिहास का अनुमान किया जा सकता है (पृ० १५१) । शब्दों की तुलना करते हुए 
हमें उतके अर्थ की समानता पर भी ध्यान देना चाहिए । शब्दों के इतिहास के अनुसंधान में शब्द और अथं का घनिष्ठ 
सम्बन्ध है--इस बात को न भूलता चाहिये । शब्द और अर्थं भाषा के बाह्य और अन्तरीय रूप हैं (पु० १५०) । 

आपके कहने का मतलब यह है कि जब तक किसी माषा का लेख न मिले मर उस लेख का अथं समझ में न 
आ जाय, तब तक उसकी ऐतिहासिक खोज नहीं हो सकती । संसार में सँकड़ों प्राचीन ऐसी भाषाएं हैं, जितके लेख नहीं 
मिळते | इसी प्रकार अनेकों ऐसे लेख हैं, जिनका पढ़ता मुश्किल है । ऐसी सुरत में दूसरे प्रकार की खोज से, जिसको 
ऐतिहासिक खोज कहते हैं, भाषाओं का वर्गीकरण करना निताऱ्त दुस्साध्य है । इसकी दुरूहता मापाविज्ञानी भी अनुभव 
करते हैं । डॉक्टर साहब पृ० २३६ में कहते हैं कि “उपयुक्त लेख से यह स्पष्ट है कि भाषाओं का पारिवारिक या 
उत्पत्तिमूलक वर्गीकरण करना कोई सरल बात नहीं है! । ठीक है । सरल ही नहीं प्रत्युत असंभव है । सब भाषाओं का 
प्राचीन साहित्य कहाँ मिल सकता है और कौन उन प्राचीन भाषाओं के अर्थों को जान सकता है ? वेदिक माषा लिपिबद्ध 
प्रस्तुत है, परन्तु आज अर्थे करने में महान्‌ कठिनता हो रही है ॥ इस कठिनता. के अतिरिक्त दूसरी आपत्ति यह हैं कि | द 
जो भाषाएँ एक दूसरी से त निकल कर किसी हेतु से बिलकुल ही नवीन कल्पित की गई हैं, उनका इतिहास कहाँ 
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से आ जायगा ? इसलिए यह ऐतिहासिक खोज ही त्याज्य है । हमारी इस बात को भाषाविज्ञानी भी मानते हैं । 


डॉक्टर मङ्गलदेवजी कहते हैं 'माषाओं के परस्पर सम्बन्ध का पता लगाने या उनको उनके सम्बन्ध के अनुसार 
भिन्न भिन्न वर्गो में बांटने के लिये साधारण दृष्टि से सबसे पहिली प्रकिया यह समझी जा सकती है कि उन भाषाओं 
के शब्दों की तुलना की जावे (पृ० २४३) । भषाओं की लुलना करने में हमें सबसे प्रथम उनके व्याकरण की तुलना 
करनी चाहिये (प० १४७) । व्याकरण और रचना की तुलना के द्वारा भाषाओं के सम्बन्ध के नियम निर्धारित हो 
जाने पर हम उनके शब्दों की तुलना कर सकते हैं । शब्दों की तुलना करने में सबसे पहिले उन शब्दों की तुलना 
करनी चाहिये, जो या तो संख्यावाचक शब्दों की तरह स्थिर अर्थ रखनेवाले हों या सम्बन्धवाचक (पिता, माता 
आदि) और प्रतिदिन व्यवहार में आनेवाले हों! (१० १४६) । इस राय से हम सहमत हैं। हम भी यही कहते हैं 
कि व्याकरण, गिनती, सम्बन्धियों के नाम और अन्य व्यवहारिक शब्दों की समता देखकर ही भाषाओं के वर्ग बनाने 
चाहिये और कल्पित भाषाओं को छोड़ देना चाहिये । क्योंकि शब्दसाम्य से यह अच्छी प्रकार विदित हो जाता है 
कि किस भाषा का सम्बन्ध किससे है, कोन भाषा विस्तृत “और क्लिष्ट उच्चारणों को छोड़ कर संकुचित और सरल 
उच्चारणों की ओर जा रही है भौर कौन मूल तथा कौन अपभ्रष्ट है ? आगे हम समस्त प्रधान प्रधान भाषाओं के 
शब्दसाम्य को विस्तार पूर्वक लिखते हैं । 


संस्कृत भाषा 


यह संमान्य है कि संस्कृत भाषा वेदमाषा से निकली है । परन्तु संस्कृत को यह वर्तमान रूप कई रूप बदलने 
पर मिला है । जो लोग समभते हैं कि वेदमाषा औरसंस्कृत भाषा में कुछ अन्तर नहीं हैं, वे गलती पर हैं । पूर्वकाल 
में जिस समय बैदिक माषा बोली जाती थी, उसी समय विद्वानु और मूखों के सम्मेलन, देशाटन श्रौर देशकाल की 
अन्य परिस्थितियों के कारण उस भाषा की कई शाखाए' बन गई थीं और अपश्रष्ट होकर चार बड़े विभागों में बट गई 
थीं । (१) वह शाखा जिससे बिगड़कर तुरानी भाषाएं हुई हैं । (२) वह शाखा जिससे बिगड़ कर सेमिटिक भाषाएँ 
हुई हैं। (३) वह शाखा जिसकी उपशाखाएंँ आर्यंभाषाएं हैं और इन तीनों के अतिरिक्त एक और चौथी (४) शाखा 
विद्वानों ने बना ली थी, जो स्पेरंटो या कोडवर्ड स्‌ को भाँति प्राचीन काल में राजतँतिक कामों के लिए प्रयोग में 
लाई जाती थी । संसार में इन्हीं चार मार्गो से भाषाधारा का प्रवाह बहा है । इन चारों में से प्रथम की तीनों 
शाखाएं एक ही हैं; ,जेसा कि पिछले . वर्णनों से ज्ञात हो चुका है। चोथे प्रकार की भाषाओं और उनकी शाखा- 
प्रशाखाओं अथवा उनसे आये हुए शब्दों का मिलान उपयु क्त तीनों शाखाओं से नहीं हो सकता । परन्तु आये, सेमिटिक 
और तुरानी भाषाओं का मिलान हो जाता है । अभी थोड़ी ही देर पहिले हम दिखला आये हैं, कि अपने विस्तृत और 
बिलष्ट उच्चारणों के कारण वेदमाषा ही मूल है। संस्कृत भाषा का विकास उसी मूल वेदभाषा से हुआ है । इसलिए यहाँ 
देखना चाहते हैं कि वेदमाषा और संस्कृत भाषा में वया अन्तर है--उसकी पुत्री होते हुए भी वह उससे कितनी मिल्न है । 
(१) वेदभाषा का व्याकरण संस्कृत भाषा से भिन्न है। संस्कृत में अकारान्त पुल्लिङ्ग द्विवचन में 'औ' 
होता है, जैसे “रामो” किन्तु वेद में 'आा' है । यदि संस्कृत और वेदभाषा एक ही होती, तो संस्कृत के व्याकरणानुसार 

वेद में द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया” के स्थान में 'द्वो सुपणो' सयुजो सखायो' होता । 
(२) वेद में एक लकार अधिक है जिसे 'लेट्‌' लकार कहते हैं। यह संस्कृत में ही नहीं प्रत्युत संसार भर 

की किसी माषा में नहीं है। : 
(३) वेदभाषा में एक अक्षर अधिक है, जो संस्कृतसाहित्य में नहीं आता! वह अक्षर 'ळ' है और 
अग्निमीळे पुरोहितम्‌” मन्त्र में आता है । ; ५ 
ह (४) वेदमाषा अपना अथं स्वरों से पृष्टं करती है ॥ यह कोशल संसार: की किसी भाषा में नहीं है । 

(५) ˆ वेदों के बहुत से शब्द जिस अर्थ में आते हैं, वही शाब्दः संस्कृत में उस/अर्थ में नहीं आते) तथा+८: £ 


oo CR ॥ २े-में है.) 0 0 
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वेद-शब्द संस्कृत मथं 

अहि सपं मेघ 

अद्रि पहाइ श्र 

गिरि £ $ 

पवत | » 

भगमा पाषाण 

ग्रावा हर ५ 

घृताची वेश्या रात्रि 

वराह्‌ शूकर मेघ 

धारा जलप्रवाह वाणी 

विप्र ब्राह्मण बुद्धिमान्‌ 
गोतम शष चन्द्रमा 
अहल्या ऋषिपतनी रात्रि ४ 
ड्न्द्र एक राजा सूर्य ् 
जमदग्नि एक ऋषि आँख 

(६) वेदों के बहुत से शब्द संस्कृत में अपभ्रष्ट हो गये हैं, यथा-- 

बेद-शब्द संस्कृत अर्थ वैदिक अर्थ 
स्याल श्याल साला 

सूर्प शुं सूप 

सूकर शूकर सुवर्‌ 

वसिष्ठ वशिष्ठ उत्तम, स्वगे 
विकासते विकाशते विकसित होता 
कोस कोष खजाना 

सरंल शरल एक वृक्ष विशेष 
वेस वेश बाना 


(७) वेदमांष जहाँ अपने विकृत रूप से जगद्‌ंव्यापी होकर इतने काल के बाद अब भी संसार की समस्त 
भाषाओं में अपना दर्शन करा रही है, वहाँ अपने अन्दर भी अभी नमूने के लिए ऐसे शब्द रक्षित किए हुए हैं, जिनकी 
देखकर यही प्रतीत होने लगता है, कि ये शब्द बाहर के हैं, जेसे जर्फरी, तुमरी, जङ््गिड और वञ्चं आदि । जफेरी 


तुभेरी शब्द अरबी, फारसी के से ज्ञात होते हैं, जङ्गिड मद्रास प्रान्त का सा शब्द ज्ञात होता है और वञ्च चीना 
सांचे का सा शब्द है > । 


इस घटना से अनुमान करना सहज है कि वेदिक काल में जो भाषा बोली जाती थी, उसमें ऐसे शब्द मोजूद 


“जफरी' और 'तुर्मरी' ऋग्वेद १० | १०६ । ६ में, 'जज़िड' अथवं 
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अन्य माषाओं में समा गये हैं) तथापि जिस प्रकार पुत्री को देखकर माता के पहिचानने में सुगमता होती है, उसी 
प्रकार माता को देखकर पुत्री भी सहज में ज्ञात हो जाती है । आज वेदभापा ग्रपना रूप सब भाषाओं में और सबका 
रूप (जफेरी तुर्भरी आदि) अपने अन्दर दिखलाकर बड़े जोर से घोषणा कर रही है कि 'में आदि भाषा हूं, में ही सब 
भाषाओं की माता हुं और में ही संसार में ज्ञान का प्रकाश करनेव्राली वेदविद्या हूँ'। वेदों में जिस प्रकार के शब्द 
(बर्फरी तुरी आदि) मौजूद हैं, उस प्रकार के--उस ढांचे के--शब्द सं'तृपसाहित्य में नहीं हैं। इससे सिद्ध है कि 
बैदिक भाषा संस्कृत से पृथक्‌ है । परन्तु यदि उससे कोई भाषा मिलती है , निकट है, तो वह संस्कृत ही है । 


जन्द भाषा 

आयेभाषाओं में दूसरा नम्बर जन्दावस्था का % है । पाश्चात्य विद्वानों का स्याल है, कि जिस प्रकार वेदिक 
धर्म की बहुत सी बातें इसमें मिलती हैं, उसी प्रकार वेदों के शब्द भी मिलते हैं। अतः वेदभाषा और जन्दभाषा 
समकालीन ही हैं | परन्तु हम पहिले ही लिख आये हैं, कि वेदमाषा औ संस्कृतभाषा में महाव्‌ अन्तर है । वेदों से 
घनिष्ठ सम्बन्ध रखनेवाली संस्कृत ही जब वेदभाषा से दूर है, तब जन्द भाषा वेदों की समकालीन केसे हो सकती 
है? जम्द भाषा संस्कृत का ही अपश्रश है। हम यहाँ जन्द और वेदभाषा के दो प्रचरित मुहाविरे देते हैं और 
दिखलाते हैं, कि दोनों में जमीन आसमान का अन्तर है। 'बिजंग्रा! और 'चथ्वारे जंग्रा' पद जन्दावस्था में आये हैं। 
परन्तु वेद में वे ही 'द्विपदः' ओर 'चतुष्पदाः' कहे गये हैं। भाव तो एक है, पर शब्द भौर योजना बिलकुल पृथक्‌ 
है। जन्द में जङ्का के स्थान में 'जंग्रा' आता है और वेद में उसी भाव के लिए 'पद'-आता है ॥ इसके अतिरिक्त हि 
वि 'जङ्का' का जंग्रा और 'चत्वारि' का 'चथ्वारे' हो गया है । यह सब होने में कितने दिन ळगे होगें, इसका सहज 
ही अनुमान किया जा सकता है। नीचे हम एक जन्द भाषा का पूरा शोक देकर दिखलाते हैं, कि वेदभाषा में और 
जन्दभाषा में कितना अन्तर है । ; 


यथा अहु वइयों अथा रतुश अशात्‌ चित्‌ हुचा बंहेउश दजदा मनंहो श्क्यो 
भ्रिनमु अंहेडश मजदाई स्पश्रे म चा शाहुराई आइम द्विगुब्यो ददात्‌ 
चास्तरेस नमसेते अहुरा सजदा श्रीश्री परो अस्याइश दामं । 


इसको सुनकर क्या यह माळूम हुआ कि हम वेद सुन रहे हैं ? अथवा क्या यहु ज्ञात हुआ, कि हम संस्कृत सुत 
रहे हैं ? नहीं । यह अवश्य ज्ञात हुआ कि यथा, अथ, चित्त, मन, क्षत्रेम, चा, ददात्‌ और नमस्ते आदि शब्द संस्कृत 
से मिलते हैं, परन्तु वे भी बिगड़ी हुई दशा में ही हैं। शेष शब्द तो इतने अपभ्रष्ट. हैं कि मालूम ही नहीं होते कि इग 
की सी आयेभाषाओं से कोई सम्बन्ध है। नीचे दिये हुए शब्दकोश से स्पष्ट होता है कि जन्द भाषा वेद की समः 
कालीन नहीं प्रत्युत संस्कृत का अपभ्रंश है । a 


br संस्कृत `. जल्‍द .. _ , अर्थ 
(संस्कृत 'स” जन्द में 'ह' हो गया है) ; 
. असुर हक बहस ४ ४ ५ 3 परमेश्वर 
सोम ` ` 5 HMR vo sede फेक ode 
उ २ कसम क ५ Ue OS 
k सेना i ह३को 70 ४३55! 
स जे हो वाल 2 
358 fm enn ‘MOMS ee -S Be BET nh Yn NR 406 Sli 


% जन्दावस्था भाषा का नाम नहीं, प्रत्युत पारसियो के प्राचीन साहित्य का नाम है । 


जन्द भाषा 


है] 


संस्कृत जन्द 
होता . जोता 
आहुति 5 आजुति ह 
बाहु [ बाजु 
अहि PN अजि 
(संस्कृत 'ज' जन्द में 'ज' हो गया है) 
जानु जानु ` ; 
व्र व्र 
| अजा अजा 
जिल्ला हिज्वा 
/ (संस्कृत “श्व जन्द में 'स्प' हो गया है) 
विश्व विस्प | संसार (सब) 
अश्च अस्प. गा 
(संस्कृत “श्वाँ जन्द में 'क' हो गया है) पम ५ 
| श्वसुर कुसुर « संस 
स्वप्न क्फ्न सपना _ 
| (संस्कृत भ, घ, छ, जन्द में फ, ज, ज हो गये हैं) पम्प 
|| शुभ ग्रिफ्त पकड्ना 
| गोमेघ गोमेज खेती, जमीन सुधारना, 
छन्द जम्द अथर्ववेद | 
(बहुत से शब्द ज्यों के त्यों भी हैं) रे 
i पशु . पशु जानवर 
। उक्षत्र उक्षन्‌ बेल" 


यव . यव 
वेद्य. वद्य 


वायु वायु 
इषु इषु 
रथ - रथ 


गान्धवे गान्धवे 
अथर्वेन अधर्वन 
गाथा याथा _ 
इष्टि ष्टि 
उपयूक्त शब्दसाम्य से मालुम होता है, कि छ, घ, भ आरि 


वैदिक सम्पत्ति 


फारसी भाषा 


मारतदेश में हिन्दू और मुसलमान दो ही प्रधान जातियाँ बसती हैं । दोनों में हिन्दी उदू की रोज मारामारी 
रहती है । संस्कृत-शब्द-प्रधान भाषा को हिन्दी और फारसी-शब्द-प्रधान माषा को उदू कहते हैं । नीचे के शब्द- 
श से माळूम हो जायेगा कि फारसी संस्कृत का ही अपभश्रष्ट रूप है। वह कोई खास भाषा नहीं है । जब फारसी 
संस्कत का ही बिगड़ा हुआ रूप है और फारसी का ही बिगड़ा हुआ रूप उदू है, तब फिर उस हिन्दी से क्या द्वेष 
है जो उदू की ही भांति संस्कृत से बिगड़ कर बनी है ? उदू फारसीप्रधान है और फारसी संस्कृत का अपश्च श है। 
नीचे के शब्दसाम्य से यह बात अच्छी प्रकार ज्ञात हो जाती है :-- 


संस्कृत | फारसी अर्थ 
तनु तन शरीर 
जापः जानु घुटना 
` बाहु बाजु हाथ 
अंगुष्ठ अंगुश्त उंगली 
हुस्त दस्त हाथ 
पाद पा पर 
_ शिर सर शिर 
` पृष्ठ ५ पुश्त पीठ 


दाँत 


सहन्त 
पितर 
मातर 
भ्रातर 
दुहितर 
श्वसुर 
विधवा 
आप 
वात 
पुरोहित 
तारा 

` ताप 
आपताप 
मासतास 
मास 

न्‍ मेघ 

चक्र 

क्षीर 

शर्करा 


PEELE ES 


| 


NECTED १८२ 


२३० वैदिक सम्पत्ति 

संस्कृत फारसी अर्थ्‌ , 
शालि शाली धान 
मिश्री मिसरी सिश्री 
चन्दन सन्दल चन्दन 
शाखा शाख डाली 
क्षत खत घाव 
श्वेत सफेद उज्ज्वल 
शलाका शलाख सलाई 
तमः नमाज + प्रणाम 
अघिकार अख्तियार अधिकार 
दूरः दूर दूर 
'चीक्षण वीन देखना 
हरिद जरद - पीला 
ऽप्रमाण [परिमाण] पेमाना नाप 

` बन्ध बन्द बाँधना 
आपत्ति आफत दु्ेटना 
नास नाम नाम 
छाया साया छाँह 
भार बार बोझा 
विष्टर बिस्तर बिछीना 
अहम्‌ _ अम्‌ मैं 

त्वं तो ल 

ङ्दम्‌ Es यह्‌ 
अस्ति अस्त है 

>नास्ति नेस्त नहीं [ 
कणु कुन करः; | 


समस्तः टवरगे, स, छ, ध, भ, क्ष, य और व की आवाजों का संकोच होकर दो सूरतें हुई हैं। ` एक तो यह कि 


कहीं कहीं क्षः का ख, भ का फ आदि विकृत आवाजें हुई हैं और दूसरी यह कि टवर्ग, और स, छ-आदि: का लोप हो 
गया है । विकृत उच्चारण विज्ञानयुक्त वर्णमाला में नहीं समा सकते, अतः वे उचारण मी असल आवाजों को लुप्त ही 
कर रहे हैं ।; अर्थात्‌ फारसी भी विस्तृत वर्णमाला का संकोच करती है। अतः वह भी मूलभाषा. नहीं प्रत्युत 


अपत्रष्ट ही है । 
अँग्रेजी भाषा 


_ अंगरेजी भाषा में. विशेषकर योरप के सभी देशों की भाषा के शब्द पाये जाते हैं। इसमें ग्रीक, लेटिन, फ्र च 
और रोमन आदि भाषाओं के शब्द: बहुतायत से विदयमान हैं। अतः नीचे-के शब्दसाम्यः से मालूम हो जायगा कि 
मॅंगरेजी माषा मरी कोई बिलकुल नई भाषा नहीं है; प्रत्युत वह संस्कृत का. ही, बिगड़ा. हुआ रूप है । 


oS 


+ मः के विसगे का हकार होकर उसका 'ज' हो गयाः क्षौरूनमुजः होकर नमो बने: गया है 


PT TT 5 RR 


संस्कृत 

मनु 

पितर 

मातर 

भ्रातर 

स्वसा 

दुहितर 

सूनु 

विधवा 

एक ऊन (एकोन) + 


ब्रदर 

सिस्टर 

डाटर 

सन 

विडव (4०) 
वन 

इ=द्बौ (7०) 
श्री 

सिक्स 

एट 

सिक्सटी 

लेक 

आंक्स 

काउ 

हासं 

माउस 

आउल 

शाप, सपेंट 

लुक 


हाटे ; 
अण्डर 
'माउथ्‌ 


तेज, सांप र 
देखना, प्रकाश 
रात ’ 5४% ~: 320 


आकाश, बृहस्पति 


FEES 


चेदिक सम्पत्ति 


अॅगरेजी अर्थ 

डेंट दाँत 

ब्रो (Brow) भौंह 

नो नहीं 

नॉँटू नहीं 

इज है 

आइ एम्‌ मैं हूं 

दाऊ तू 

अनु (Un) नहीं 

अर (-60) विशेष 

यू तुम 

शुगर खाँड | 
सो=सिव (9९७) सीना 
मङ्‌ मिट्टी, कीचड़ 


पाथ रास्ता | 


संस्कृत 
सप्तकोण 
त्रिकोणमिति 
ज्यामिति 
दशमलव 
वृन्द 

चरित्र 


| आजकल हमारे देश में हिन्दी, उदू भौर मंगरेजी की शिक्षा दी जाती है । लोग समझते हैं कि अंगरेजी और 
| फारसी कोई भिन्न भाषाएँ हैं, पर हमने उपयु क्त कोषों से दिखला दिया है कि ये भाषाएँ कोई स्त्रतन्त्र भाषाएँ नहीं 
{ प्रत्युत संस्कृत का ही अपञ्रश है। यहाँ तीन भाषाओं के थोड़े से ऐसे शब्दों का संग्रह करते हैं, जिससे विदित ह्हो 
जायगा कि अंगरेजी और फारसी संस्कृत का ही बिगड़ा हुआ रूप है । 


संस्कृत 


तारा 
शकंर 
पितर 
मातर 
भ्रातर 
दुहितर 
अन्तर 


फारसी 
अलम 
काफुर 
अफयुन 
सन्दल 
सफेद 
दर 


पिदर 
भादर 


बिरादर 


लेगरैजी भाषा 
अंगरेजी 
हेप्टगोन 
ट्रिगोनोमेद्री 
जियोमेद्री 
डेसिमल 
बेंड % 


करेक्टर (Character ) 


अंगरेजी 


आमीन (Amen) 
कफर 


ओपियम 

सँडल 

ह्वाइट (स्वाइट होकर) 
डोर 


` बाउंड 


बाजे बजानेवालों का समूह 


आचरण 


& हे ; AT i 
प्रथ Bt 
परमेश्वरः +. 5 “| 
कपूर “oe 
अफीम ट “re 
चन्दन 
सफेद द्रव ५ 
दरवाजा 7०:5६ 
बाँधना `. .: 


४ दि सि 


संस्कृत फारसी मॅगरेजी अर्थ 
नव नौ न्यू नया 
विधवा बेवा विडव [\¡4०ऋ ] विधवा 
दन्त दन्द डंट दाँत 
नास्ति. नेस्त नाट नहीं 
अस्ति अस्त इज है 
नाम. नाम नेम नाम 
स्ह अन्न, ब्नौ भौं 


यहाँ तक ओर्य भाषाओं की चार शाखाओं का वर्णेन हुआ। जिस प्रकार ये भाषाएँ विलष्ट शब्दों को सरक ' 


और विस्तृत वर्णमाला को संकुचित करके संस्कृत को मूल और अपने को अपभ्रष्ट सिद्ध कर रही हैं, उसी प्रकार 
आर्यंमाषाओं की अन्य शाखाएं भी संस्कृत को ही मूल और अन्यों को अपभ्रष्ट सिद्ध कर रही हैं। संस्कृत का “अग्नि 
शब्द लेटिन में इंगूनिंस [।४78] हुआ है। इसी तरह संस्कृत का गौ? ग्रीक में 'ज्योस' [2९%8] इटली में 
'जुपिटर' भौर ट्यूटानिक में 'त्यूः [T७।8] हो गया है । संस्कृत के 'उषस्‌ शब्द का ग्रीक में (इअस' [ £08] 
'नक्त' का 'निक्स' [N9४] और “सूर्य? का 'हिलिअस' हो गया है। इसी तरह संस्कृत का 'भग' ईरानी में 'बग' 
और स्लाविक में 'बोगू' [3020] हुआ है । संस्कृत के 'वरुण' का ग्रीक में 'युरेतिस्‌', 'बात' का 'बोटत', 'वाक' 
का 'बाक्स' और 'मरत्‌ का 'मार्स' हो गया है | संस्कृत का अयस्‌ (लोहा) शब्द लेटिन में 'एस' (4९8), गाथिक 
में 'एरिस', पुरानी जमन में 'एर' (£7) वतंमान जर्मन में 'राजन' और अंगरेजी में 'आयने (]70०) हो गया है। 
'पर्जेन्य! को लेटिन में 'पकुँ नस, एशिया में 'पक्युं नास,” स्लाविक में 'पेरुत, पोलिश में 'पायोरन और बोहिमियन 
° में 'पिरान' कर दिया गया है । इसी तरह संस्कृत का 'अजिर' शब्द जो अंज==गति घातु से बना है, फ्रेंच और 

भेगरेजी में 'अजिल' (4६।।९) और लेटिन में अजिलिस (4४।8) हो गथा है । इसी तरह संस्कृत ' /ईरा' ग्रीक 
में 'एरा,' लेटित में 'तेरा, प्राचीन अङ्ग्रेजी में ईयाथ' और नवीन अङ्करेजी में 'अर्थ' हो गया है। इस संम्बन्ध में 
एक नमूना संस्कृत और ग्रीक का यहाँ देखने योग्य है । यूनानी (ग्रीक) भाषा में संस्कृत के 'श' का 'क' हो गया है। 


संस्कृत यूनानी अर्थ 
शतम्‌ ` ` केटन सौ 
शुना" कुनोस कुत्ता 
घान क्वान कुत्तों 
दश डेक दस 
श्रुतः क्छुटोस सुना 
अश्मन्‌ ` हे अक्मन पहाड़ 
.._ ददश र ह डकः... अंग देखा | 
_ वेशः Re 3: ऐकोस? : हक घर 


इन समस्त आयंमाषाओं के समतासूचक शब्दों से और संकोचं तथा सरलोचारणे से यही सूचित होता है, कि 
संस्कृत मूल और अन्य समस्त आर्येमाषाएं उसका अप्र श हैं । | 20 ड 


हेमिटिक ,माषाओं में से इस समय केवल मिश्र की ही भाषा सुरक्षित पायी जाती है 
नमूने, दिखलाना, राहते हैं, जिससे स्पष्ट हो जायगा, कि वह भी मूल भाषा नहीं प्रत्युत अपञ्र'श ह : 


संस्कृत 
आदि 
| अक 
| अक्ष 
अन्त 
| अपूप 
आप 


आत्मा 


{ नाश 


Babsasemmssc ese SRE 


आये और हेमिटिक भाषाश्रों का विवरण समाप्त करके अब सेमिटिक भाषाओं का वर्णन ब् 
भाषाओं की भी अनेक शाखाएं हैं, पर अरबी और हिन्न भाषा का साहित्य अच्छा है. 


मिश्र की भाषा 


मिश्र की भाषा अर्थं ` 


आत आरम्भ _ 
अक मोड़ना | 


अख देखना | 


भन्तू सीमा | 

पूपू रोटी | 

आप पानी | 

रेम रोना कह 
बार ... सातवें बृष्टिका | 
तेप आकाश 


ब्रा मनुष्य 
नाशेष , -ताशेष | 
परि चारों ओर 
पूर बाहर निकालना | 
पुष 

सेव पूजा | 
हृत सफेद | 
उषा प्रातः काल 
आस घर. 
क आत्मा | 
अरबी. भाषा 


. 


~ 


२६६ 


सिह 

मन्यु 

दोहन 

दैत्य 

सरकत (सृ) 


अम्बा 
अप्पा (पा-पिता) 
रीति 
घनी 


अव . 


बैदिक सम्पत्ति 


झरवो 


किरतैअन 
बल्ग 
इजहार 
लहू 


उम्म 
अब्बा 
तरीका 
गनी 
अरबन 


अफरीका की स्वाहिली भाषा 


घानी _ 
काटा _ 
माती. 


भथ 


` पढ़ना, पाठ करना 


प्रगल्मता, बलागत 
कहना, जाहिर करना 
खुन 

नहीं 

और, जो 

और भथवा 

छे 

सात 

शेर 

गुस्सा करनेवाला 
घी, मक्खन, दुहान 
खून बहानेवाला 
सरकना 

हम लोग 

आकाश 

पुत्र 

सर्दी 

ञ्रम 

सूयं 

रोज, दिन 

दिनांश 

माता 

पिता 

ढंग 

घनवातन्‌ 

घोड़ा 


विचार करना 
काटना 
मरना. - 
जामुन. 
शेर | 


चौती भाषा 


| गौ गोम्वे 
। गोधूम गानो 
षष्ठ सीता 
सपत सबा 


सेमिटिक में हिन्न भाषा भी है। संस्कृत के 'यहवः शाब्द का हिब्न, है 'जिहोबा, 'अहुँः' का 'यलिह' और 
'आदिम' का 'आदम' हो गया है | इसी तरह 'इलीविश' % का 'इब्लीस,' और 'स्तेन' (चोर) का सेतन (98287) 
या शयतान हो गया है । कहने का मतलब यह, कि सेमिटिक विभाग भी संस्कृत का अपञ्रंश ही है। इस विभाग 
| में विलष्ट उच्चारण सरल और विस्तृत उच्चारण संकुचित हुए हैं, इससे यह बात निविवाद हो जाती है, कि यहु विमाग 
। भी संस्कृत से ही निकला है । 


अमेरिकन भाषा 


अमेरिका के रेड इण्डियनों की भाषा का शब्दकोष हमें नहीं मिल सका, तथापि कुछ ऐसे शब्द हमें मिले हैं, 
जिनसे आर्य भाषा के शब्दों के साथ पूरी समता होती है। उनकी भाषा में एक 'उनकुलंकुड' ( Unkulunkulu) 
शब्द है, जिसका अर्थ वंश होता है । प्रो० मक्समूलर ने इस शब्द की तुलना संस्कृत के 'कुल' के साथ की है । क्योंकि 
संस्कृत में वंशं को कुल भी कहते हैं। इसी तरह संस्कृत के कपि और मत्स्यासन शब्द की तुलना करते हुए 'लीडर 
पत्र में एक लेखक ने लिखा है, कि अमेरिका का 'कपीरा” प्रदेश बन्दरों के कारण और मत्स्यासन टापू मछलियों के 
व्यापार कें कारण कहलाता है + । उनका ख्याल है, कि 'कपीरा' कपि शब्द से ओर मत्स्यासन मत्स्य और आसन 
शब्दों से लिया गया है। इस तरह से हम सुदूर पाताळ देश अमेरिका के प्राचीन निवासियों की भाषा में भी बैदिक 
आयो की ही भाषा के बीज देखते हैं । 


चीनी भाषा 


आये, हेमिटिक और सेमिटिक भाषाओं के बाद अब तुरानी भाषाओं का दिग्दर्शन कराना है । चीनी, जापानी, 
तुर्की, द्रविड़ और आस्ट्रेलिया की भाषाएँ इसी शाखा से सम्बन्ध रखती हैं । ये भाषाएँ आयों की माषा से बहुत पूर्वे- 
काल में ही पृथक्‌ हो गई थीं । इनको मंगोल और निग्रो जातियाँ, जो पीले और काले रंग तथा मोटी और चपटी 
आकृति की हैं, बोलती हैं । इन सबका तुरानी विभाग में समावेश होता है । इनमें से चीनी भाषा के शब्द बहुत ही 
छोटे आकार के होते हैं। वे संस्कृत की धातुओं की ही भांति एकाक्षरी या डेढाक्षरी होते हैं । परन्तु स्वरभेद से वही 
छोटे छोटे शब्द अपने अनेकों रूप बना लेते हैं । चीनी भाषा में कुल २५० ही वाजुएं हैं । पर इतनी ही घातुओं को 
उदात्त, अनुदात्त, स्वरित, हस्व, दीघं, प्छत और सानुनासिक तथा बंगालिओं की तरह गोल उच्चारणों के द्वारा वे हजारों 
रूपों को घना लेते हैं । चीनी भाषा का एक विद्वान्‌ कहता है, कि “चीनी भाषा के एक मामूली शब्द के बोलते का _ 
यत्न कीजिये । जैसे भेज के वास्ते 'टौह' शब्द है । इसको बोलिये । मालूम होता है कि इसका उच्चारण बिलकुल सहज 
है, परन्तु आपने इसके उच्चारण में यदि जरा सी भी गलती की-जरा सा भी उचारण में भेद हुआ कि इस एक ही | 
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५ ऋ० १।३३।१२ में इलीविश वृत्र मेघ अर्थ में आया है। यह. वैदिक अलंकार है, जो इंजील ओर कुरान में 
गया है । मेघ को भो असुर राक्षस कहा गया है, वैसे ही इब्लीस भी है । : 


|| 
| 
kW 


Matsyasan, is the name of the port which supplies fish for M 
3 i ‘Li 


- १३८ वैदिक सम्पत्ति 


शब्द के चाकू, गिरना, माँगना, मछली और हक्कुन प्रादि अनेकों अर्थ हो जायेंगे और आपका जो असली अभीष्ट भेज 
से था वह सिद्ध न,होगा' %। यहाँ हम भमूने के तौर पर कुछ चीनी भाषा के शब्द लिखते हैं । 


संस्कृत चीनी अर्थं 
स्थान तान स्थान 
श्री शिरे गुरु, आचार्य 
ज्योतिस्थान जितान सूर्यमन्दिर 
जन जिन मनुष्य 
लिङ्ग लङ्ग चिह्न, मनुष्य 
अम्बा मा माता 
हु (कृञ्‌, लभस्‌) डो कतेव्य 
जनस्थान ¦. जिनतान पृथिवी 
स्थान टियनतान स्वर्ग 
!/ होम घोम - होम, हवन, यज्ञ 
द्यो तौ प्रकाशवान्‌, सूर्य 


„चीनी लोग शब्दों के बिगाड़ने:में बड़े -ताक हैं) .इसका कारण उनका लिपिदोष है। उनके पास ध्वन्धात्मक 

'लिषि नहीं है, प्रत्युत चित्रलिपि है.। - यही कारण है कि वे शब्द को याथातथ्य रख नहीं सकते। अभी. हाल-के गये 

` हए शब्द भी और के और हो गये हैं। वक्ष # नदी को पोच या फोचू, मलवा को. .मोलोपो, 'नवदेव. कुलः को 

७५ “नेफोटियो: कुलोः और तक्षशिला को 'तचश्िथिलो' कर डाला गया है । इससे भी प्रकट . होता है कि. विलष्ट उच्चारण 
सरल किये गये हैं ओर विस्तृत वणंमाला संकुचित हो गई है । 


जापानी भाषा 


कहते, हैं, कि;ज़ापानी- माषा में:चीत्ती-माषाऽके-बहुत-से; शब्द हैं } -संमव है. हों-।-परन्लु- हमारे मत-से तो-चीनी 
<न्क्माष्रा भी संस्कृतः से;ही निकली हैः। जिस; प्रकार चीती की; भाषा संस्कत क़रा-अपञ्र श है; उसी-प्रकार जापानी-माषा 
४ भी हैः।-नीचे के -शब्दसाम्यः से सह बात स्पष्ट हो-जाती है । 


> जसंस्कृत 'ज्ञापानी अर्थे 

` :. का, तकः (कि) का - क्या 
जाज्यो दे सूर्योदय 
ज - उक्ष ¦ ,ङभोडशी ; बेल 

> शबहुत्व += भोत्तो == बहुत 

5 = नित्यनित्यः : 7 नीचीः नीची = ऽनित्यनित्य 


~ ४४ Try fo say-thesersimplo,chinese words: ;Lhere is a‘table-‘toh’, That, .scems,;easy No, 
you are saying ‘to’ a knife. Wrong again-That.is ‘to’ to. foll, oh J-when yop,-say, your के 
‘aspirated, to demand, You try again,and again apd say ‘cover’ ‘peck’ ‘fish’ .9९३०॥" anything 
but ‘table’. |. (Peeps at Many Lands, China, by Lena 8. Johnston’) 


:%. रमुबं में। लिखा; है, कि राजा रघु ने इसी नदी के किनारे पर हूणों को पराजित किया था। 


द्रविड भाषा ˆ 


संस्कृत जापानी ' ` 
शिष्य णोसेइ 
कनक किनका 
केश के 

अहिफेत आहेन 

सो सोरे 

मार्ग माच 
ध्यान गेन 

यम इम्मा 


उपयु क्त शब्दसाम्य से दिखलाई पड़ रहा है, कि जापानी भाषा भी क्लिष्ट उच्चारणों से हटकर सरल उच्चारणों 
की भोर दौड़ रही है और विस्तृत वर्णमाला से संकुचित वर्णमाला की ओर जा रही है । चीनियों की तरह जापा- 
नियों ने भी नवीन गये हुए शब्दों को बुरी तरह बिगाड़ा है । उन्होंने 'लेमेनेड' को “रामुने', “ह्विस्की” को 'बुसुकी', 
ब्राण्डी” को 'बूरान्दी' और लॅम्प को 'रामपु' कर डाला है । इनमें भी वही नियम देखा जाता है--क्लिष्ठ उच्चारण 
सरल और विस्तृत वर्णमाला सरल हो रही है । 


द्रविड़ भाषा 

विद्वानों का मत है, कि द्रविड़ भाषाओं का सम्बन्ध कोल, मील संथालों से लेकर सङ्का, मेडेगास्कर, द्वीप समु- 
दाय अफ्रिका और आस्ट्रेलिया तक है । यह तुरानी भाषा की सबसे बड़ी शाखा है | नीचे हम उसके भी कुछ शब्दों 
का नमूना दिखलाते हैं। परन्तु पाश्चात्य विद्वानों के एक एतराज का जवाब मी देना चाहते हैं । वे कहते हैं, कि 
द्रविड़ लोग ही इस देश के मूल निवासी हैं और आयं लोग पीछें से आये । पर देखते हैं, कि “चन्दन' ओर''कपुर” 
दोनों पदार्थ मंद्रास इलाके में ही पैदा होते हुए भी इन दोनों पेदा्थों का नाम ? द्रविडोंकी भाषा में नहीं है।॥ वे 
चन्दन को 'मंच्छीगन्धम्‌' कहते हैं । मच्छी, मंजु शब्द का और गन्घपू' सुगन्धं का अनुवाद है । अर्थात्‌ चन्दने का नामं) 
अच्छी सुंगन्ध रक्खां गया है। इसी तरह कपूर को 'करप्पू' कहते हैं, जो कूं र का अपम्र शा है ।'हम देखते हैं, कि /& 
चन्दन और कपूर दोनों शब्द आयों की तीनों शाखाओं में मौजूद हैं । चन्दन को संस्कृत में चन्दन, फारसी में'सन्दर/ 7 
ग्रौर भेंगरेंजी में सेंडल कहते हैं । इसी तरह कपूर को संस्कृत में कपूर, फारसी में कापूर और' अंगरेजी' में केम्फर 55 
कहतें हैं । इस से ज्ञात होता है, कि द्रॅविड़ों से पहले आयो को ये पदार्थे मालूम थे, उनके नाम ज्ञात थें ओर' उन्ही ४ 
नामों की ही द्रेविड़ों ने नकल की है । अतः सिद्ध हैं कि आये द्रविड़ों से पूर्व मद्रास में भी निवास केरते थे .। तृतीय ७ 


खण्ड में द्रविड़ों की उत्पत्ति विस्तृतं रूप से बतलाई जायगी, कि वे भी आयों की ही सन्तति हैं । उनकी माषा म; 


अब तक संस्कत कें अपभ्रष्ट रूपों का बाहुल्यं पाया जाता है, जिनके कुछ नमूने नीचे दिये जाते हैं ॥ 
संस्कृत द्राविडी (तिलगु) « अथं 


अन्य अन्नि दूसरे, और, सब 
मनुष्य. मनजुडु आदमी 
ताछ. तला ` 
इह्‌ ` ई 

ओरि! 


र्‌! 
ज पडि 
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२४० , बैदिक सम्पत्ति 

संस्कृत द्राविड़ी (तिलगू) अर्थं 
भम्बुद मब्बु मेघ 
नीर नीलु पानी 
पत्ती पेंडली स्त्री 

गो भौ गाय 
भेष मेक बकरा, भेड़ा 
उष्टू, (ठेट) वंटे ऊंट 
देवम्‌ दय्यमु भूतप्रेत 
राजा राजु राजा 
अटवि अडवि जंगल 
उड्प ओड जहाज 
चंडाल चट्टा बदमाश 
उत्तर उत्तरउ हुक्म, जवाब 
शर्दी छल्लि सरदी 
सुक सूगा गूँगा 
काक काकि _ कोवा 
समुद्र. सन्दरमु समुद्र 
चन्द्र, इर्दु त्सन्दुर्न्दु चन्द्रमा 
बन ; वनमु जंगल 
द्यौ दिवमु सूयं 


यहाँ तक हमने तुरानी शाखा के शब्दसाम्य और सरल तथा संकुचित उच्चारणों को देखा, तो मालूम हुआ कि 


से एकाक्षरी भाषाओं की ओर ओर संश्छेषणात्मकता से विश्लेषण 


इसमें भी घ्वत्तियों की कमी हुई है और क्लिष्टता, सरलता में बदल गई है । इससे यह शाखा भी संस्कृत का अपञ्र'श 
ही प्रतीत होती है। इस प्रकार से हमने आयं, हेमिटिक, सेमेटिक, तुरानी और अमेरिका की अलग अलग बारह भाषाओं 
के शब्द्रसाम्य से देखा, तो सबमें उच्चारणों की सरलता और ध्वनियों का संकोच ही पाया । इसके विरुद्ध संस्कृत में 
घ्वभिय्ों की बहुलता और क्लिष्टता मिली, जिससे सहज ही यह वात प्रमाणित हो गई, कि संस्कृत भाषा सूल माषा 
है--मसल है घोर अन्य भाषाएं उसी का अपञ्चष्ट रूप हैं--परिवतंन हैं। संस्कृत भाषा का सीधा निकास वैदिक 
भाषा से ही हैं, इसलिए वेदभांषा ही समस्त भाषाओं की जननी प्रमाणित हुई । परन्तु प्रश्‍न उपस्थित होता है, कि 
बयों संसार की समस्त भाषाएँ परिवर्तित हो गईं और क्यों वेदभाषा ज्यों की त्यों बनी हुई है ? आगे हम भाषाओं की : 
परिवतंनशीलता के कुछ कारणों का दिग्दशंन कराकर दिखलावेंगे, कि वेदमाषा क्यों अब तक ज्यों की त्यों बनी हुई है । 


~ बैदिक भाषा की अपरिबतेनशीलता 
पिछले बृहत्‌ शब्दसाम्यकोष से यह बात अच्छी प्रकार स्पष्ट हो गई है, कि संसार की समस्त भाषांओं का 
परस्पर उसी प्रकार का सम्बन्ध है, जिस तरह माता, पुत्री ओर बहिनों का होता है । समस्त भाषाश्रों के शब्दों के 
अनुशीलन और सूक्ष्म अवलोकन से ज्ञात होता है, कि नवीन भाषाएं विस्तृत वर्णमाला से संकुचित वर्णमाला की ओर 
आर ङ्कष्ट उच्चारणों से-सरल उच्चारणों की ओर दोड़ रही हैं संसार की माषाएँ जिस प्रकार विभक्तियुक्त भाषाओं 
[त्मकता की ओर जा रही हैं, उसी तरह क्लिष्ट और 
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विस्तृत उच्चारणों से सरल और संकुचित उच्चारणों की ओर भी जा रही हैं, और बदल रही हैं। यह सारा परिवर्तन 
वैदिक भाषा--से ; संस्कृत भाषा से--ही हुआ है, अतः प्रश्न होता है, कि संसार की समस्त भाष!एँ बदल गई, अपश्चष्ट 
हो गई और अनेक भागों में विमक्त हो गई । किन्तु वैदिक भाषा अब तक ज्यों की त्यो क्यों बनी हुई हैँ ? अन्य 
भाषाओं के बनने, बिगडने और एक शाखा से दूसरी में परिणत होने के अनेक कारण दिखलाये जा चुके हैं। यहाँ केवल 
इसी बात का स्पष्टीकरण करना है, कि वैदिक माषा आदि से लेकर इस समय तक ज्यों की त्यों क्यों बनी हुई है ।' 
वैदिक भाषा के ज्यों की यों बनी रहने का कारण वेदिक आयों की सावधानी है। वंदिक ब्राह्मणों से बड़े 

कठिन श्रम से इस भाषा को शुद्ध रूप में बनाये रकखा है । आदिकाल से आज पर्यन्त उन्हीं की कृपा से यह भाषा ' 
ज्यों की त्यों बनी हुई है वेद की जितनी संहिताएँ इस समय तक छपी हुई मिळती हैं, उनमें एक भी ऐसी वहीं है, 
जिसमें कुछ न कुछ अशुद्धि न हो। पर वेदपाठी ब्राह्मणों के स्मरण में छपी हुई संहिताएँ बिलकुल शुद्ध और दोष- 
रहित पाई जाती हैं । इस बात को वैदिक भाषा के प्रकाण्ड विद्यार्थी ओंघनिवासी (अब पारडी जि० सूरत) सातयले- 
करजी ने पूरा अनुभव प्राप्त करके स्पष्ट शब्दों में लिख दिया है । ब्राह्मणों ने किसी पर दया करने के लिए यह तप 
नहीं किया, प्रत्युत श्रपना घर्म समझकर ही ऐसा श्रम किया है । क्योंकि शिक्षाकार कहते हैं कि -- 

मन्त्रो हीनः स्वरतो वर्णतों वा मिथ्याप्रयुक्तो न तमर्थभाह । 

स वाग्वप्त्रो यजमानं हिनस्ति ययेख्रशत्रु: स्वरतोऽपराधात्‌ ॥ 

अर्थात्‌ जो मन्त्रों के स्वरों और वर्णो के उच्चारणों को बिगाड़कर वेद पाठ करता है, वह यजमान का नाश 
करता है । वेदों के अशुद्ध उच्चारण से यजमान के वध का पाप लगना क्या थोड़े भय की बात है ? वैदिकों ने इसी ee 
परम्पराप्रा्त पाप के भय के कारण ही वेदों को सावधानी से याद रक्ख़ा हैं । अतः जिन वेदों के शुद्ध पाठ करने ; 
पर इतना जोर दिया गया है, वे न तो कमी अशुद्ध ही हो सकते हैं और न-अपश्रष्ट ही । परन्तु यह बात तभी हो 
सकती है, जब (१) वेदों की वर्णमाला पूर्ण हो, (२) लिपि वैज्ञानिक हो, (३) उनका व्याकरण ऐसा बना हो, ह 
कि वह न तो शब्दों को अपच्नष्ट होने दे, न कभी अर्थ का अनथं होने पावे ओर (४) उनके पाठ करने का ऐसा ढंग न 
हो, कि वह शब्दों को कभी अपन्रष्ट होने न दे । अतः हम यहाँ क्रम से विवेचन करके देखना चाहते हैं कि वास्तवं - 
में थे बातें वेदों का साथ कहाँ तक देती हैं। 

(१) वेदों की वर्णमाला पूण है। वह्‌ न तो कम है न ज्यादा। परन्तु संसार की अन्य भाषाओं की वर्णमाला एँ 
अस्तव्यस्त और अपूण हैं। उनमें आवश्यक वणो का अभाव है और अनावश्यक वर्णों का बाहुल्य है ? अरबी, फारेसीः 
और अॅगरेजी आदि की वर्णमालाओं को देखो, तो मालूम पड़ेगा कि उनमें कुछ उच्चारण कम हैं और कुछ उच्चारणं 
अधिक हैं । जो उच्चारण नहीं हैं, उनके कारण भाषा और इतिहास में जो हानियाँ हुई हैं, वे अकथतीय हैं । यूनान के 
लेखकों ने 'चन्द्रगुत' को 'सँड्राकोटस' और अरबी भाषावालों ने “चरक को 'सरक' लिखा है । अंगरेजों के मुंह सेतोः 
'तुम' का 'दरुम' रोज ही सुनने को मिलता है । ऐसी दशा से ऐतिहासिक हानि के अतिरिक्त मापासम्बन्बीं कितनी हानिः 
हुई है, यह्‌ सहज ही अनुमान किया जा सकता है। हमने पुराने कागजों में अहीरों को 'गोबा' लिखा हुआ देखा है और 

शहर की कोतवाली के अफसर को तो कोतवाल कहते ही हैं । दोनों शब्दों को अरबी वर्ण माला की कमी के कारणः 
संस्कृत के रूप को छोड़कर यह रूप धारण करना पड़ा है। अहीरों को संस्कृत के बहुवचन में 'गोपाः' कहां जाता है । 
परन्तु अरबी के अबजद में 'प' वणं नहीं है। “प' के स्थान में 'ब' का प्रयोग किया गया है, इसी से गोपा: का 'गोबा? _ 
हो गया है । इसी तरह 'प' और 'ट' न होने से 'कोटपाल' का 'कोतवाल' हो गया है । ऐसी सँकड़ों मिसालें हैं, जिचसे _ 

भाषाओं में गड़बड़ पैदा ही हो गई है। जिस तरह वणों की कमी से उपयु क्त प्रकार की गड़बड़ हुई है, उसी तरह अपः ; 
भ्रष्ट भाषाओं के बड़े हुए उच्चारणों के कारण भी भाषाओं के रूप बिगड़े हैं । इन बढ़े हुए उच्चारणों को देखकर बाः 
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वक्त लोग कहने लगते हैं कि अ, # क, ख, ग, ज, फ, ब, और ह आदि वर्ण दूसरी भाषाओों में उच्चरित होते हैं, पर 
थे संस्कृत की वर्णमाला के द्वारा बोले और लिखे नहीं जा सकते । परन्तु हम कहते हैं कि इतने ही उच्चारण क्यों ? 
मनुष्य के मुंह से निकरूनेवाळी सीटी, खाँसी और छींक आदि अनेकों आवाजें हैं, जो कहते और लिखते नहीं बन सकतीं। 
इनके अतिरिक्त कोई कोई 'स' के स्थात में 'फ की तरह का एक बिलक्षण उच्चारण करते हैँ, पर वह भी सब 
लोग बोल नहीं सकते और न रिख ही सकते हैं। इतना ही नहीं किन्तु जितनी पशु पक्षियों और अन्य घातु, काष्ठ 
आदि की आवाजें हैं, सबकी सब न तो मनुष्य बोल ही सके और न लिख ही सके । हमारा तो विश्वास है, कि यदि 
मनुष्य की भाषा पर कोई वैज्ञानिक नियन्त्रण न किया जाय, तो वह इतनी अस्तव्यस्त हो जाय, कि एक व्यक्ति 
दूसरे की आवाज ही न समझ सके । 
प्राज योरपनिवासियों के मुख से फोनेटिकूस अर्थात्‌ शास्त्रीय उच्चारण कराने के लिए कितना प्रबन्ध किया 
जाता है, तब कहीं वर्षों में वैसा उच्चारण हो पाता है, सो भी शुद्ध नहीं । कया इसका यही कारण नहीं है, कि 
उन्होंने जिन आवाजों को बचपन से नहीं सुना, वे आवाजें अपने मुंह से शुद्ध और स्पष्ट निकाल नहीं सकते ? कया 
इस अड्चन के लिए आवश्यक नहीं है कि मनुष्यभाषा की कोई मर्यादा कायम हो ? मर्यादा कायम करने के लिए 
वेदों ने मनुष्य के मुख के समस्त स्थानों और प्रयतनों का वर्गीकरण करके ही वैदिक वर्णमाला की सृष्टि की थी । उन 
की इस वर्णमाला में स्वरों के अतिरिक्त पाँच वर्ग हैं । कवग, चवर्ग, टवर्गे, तवे और पवर्ग । इन पाँचों में पाँच वर्ण 
हैं। पर बैदिक आयों ने एक एक वर्ग के पाँच पांच वर्णो के अतिरिक्त और भी वर्ण निकालने शुरू किये । उन्होंने ९ 
क, ख, ज, ड, ढ और फ आदि भी निकाले +, पर तवर्ग से वे कोई अन्य छठी आवाज न निकाल सके । क्योंकि 
संसार में कोई ऐसी आवाज न पड़ी, जो तवर्ग के अन्दर विकार उत्पन्न करने में समर्थ हो । 'क' और 'क' के उच्चारण 
में लोग फर्क दिखला सकते हैं और 'ज' % और 'ज' में भी फक है, पर 'तो' (०) और "ते (>) की आवाज मे 
बया कोई अरबीदाँ फर्क दिखला सकता है ? कोई नहीं । इस त्रुटि के मिलते ही वेदिक आर्यो ने विक्षत उच्चारणों को 
छोड़ दिया और सब वर्गों को पाँच ही पाँच वर्ण का रवखा। उनको ज्ञात हो गया कि > क, ख, ग, ज आदि 
आवाजें वेद की अभ्य ध्वनियों को अपभ्रष्ट आवाजें हैं, कोई खास वर्ण नहीं। इसलिए उन्होंने उसी न॑सगिक वर्गी- 
करण द्वारा वैज्ञानिक आघार से मनुष्यभाषा मर्यादित कर दी, जो वेदों ने निर्धारित की थी । 
उस बैदिक माषा में न तो यही गुजायश है कि आवाजें कम कर दी जायें । अर्थात्‌ ख, ध; च, छ, आदि वर्ण 

उड़ा ही दिये जायें और न यही गुजायश है, कि ९ ख, ग, ज, आदि विकृत आवाजें सम्मिलित ही की जायें, प्रत्युत 
यही उचित जान पड़ा कि स्वस्थ, निर्मल, निर्दोष शुद्ध और विज्ञानमूलक उच्चारणों का ही संग्रह किया जाय और उन्हीं 
की वणेमाला बनाकर मनुष्य की भाषा और उच्चारण नियन्त्रित और मर्यादित किये जायें वही हुआ और आदि से 
आज तक उसी के अनुसार काम चल रहा है । परन्तु अरबी और फारसां आदि की बात निराली है --इनकी अस्तः 
व्यस्तता प्रसिद्ध है । इनमें 'क' तो है, पर उसके पास ही का दूसरा सरल अक्षर 'ख' न होकर बिलकुल ही अस्वा 
भाविक 'ख' % अक्षर मौजूद है । इसी तरह 'ग' होते हुए 'ग' ३ भी लिया गया है, जिसकी आवश्यकता न थी । 
पर.'घ' जो एक आवश्यक आवाज थी, वह छोड़ दी गई है । यह अमर्यादित अव्यवस्था है। न तो 'ख' छोड़ने ही 
लायक है और न 'ख' » के बढ़ाने की ही आवश्यकता है। क्योंकि तवर्ग ने पाँच पाँच वर्ण के वर्ग क्रा निश्चय कर 
दिया है और इन विकृत आवाजों का जोर से खण्डन कर दिया है । इसलिए इन बड़ी हुई आवाजों को मनुष्यों का 
मर्यादित उच्चारण छ समझना चाहिये। 
« ` ऋ (बिन्दीवाले) 
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+ चे आर्यो के ही उच्चारण हैं । जेंद, फारसी, अंगरेजी.आदि में ये उच्चारण पाये जाते हैं। 
2% (बिदीयुक्त) 


| 
j 


RR RII 


_ प्रकार से वंदिक भाषा पाचों वर्ग के पाँच पाँच वणों से सर्यादित और बंज्ञातिक बना दी गई है। इसलिए मर्यादित 


वेदिक भाषा की अपरिवर्ततशीलता २ 


कई वर्ष पूर्व प्रयाग की 'सरस्वती' पत्रिका में बाबू जगन्मोहन वर्मा की एक लेखमाला प्रकाशित हुई थी । यह 
लेखमाला भारतीय लिपि की उत्पत्ति के विषय में थी । उसमें एक जगह पर उन्होंने लिख' था कि टवर्ग अयो का 
उच्चारण नहीं है । यह तुरानी भाषाओं का उच्चारण है । आये लोग जब बाहर से आकर यह* बस गये, त4 उन्होंने 
यहाँ के बसे हुए तुरानी भाषा बोलनेवाळे मूल निवासियों से ये उच्चारण ले लिये । इस आरोप + पुष्टि में उन्होंने 
तीन प्रमाण दिये हैं--(१) आर्यों की किसी आषा में 'टवग! नहीं है, (२) टवर्ग से बतनेवाले शब्द ओर घातुए 
बहुत कम हैं और (३) निरुक्तकार ने स्वीकार किया है, कि तवं ही ठवे हो गया है । परन्तु २ प्रमाण बहुत 
लंचरं और अर्थहीन हैं। अतः हम इनकी भी आलोचना करना उचित समझते हैँ । 


पहिला आरोप यह है, कि आर्यो की किसी भी भाषा में टवर्ग नहीं है । इसके उत्तर भें हमार! निवेदन है कि 
आर्यो की किसी भी भाषा में “म! नहीं है, तो क्या संस्कृत का भकार कहीं आकाश से आ टपका ? योरपनिवासी 
कहते हैं क्रि उतकी भाषा आर्यभाषा ही है । उतक्ी भाषा में 'टी' और “डी मौजूद हैं, तव कैसे कहा उता है कि टवर्गे 
आर्यो की भाषा में नहीं है? यद्यपि बेंद, पहलवी और फारसी भाषाओं में ठवे नहीं है, पर इसका कारण टवगे के 
उच्चारण का अभाव नहीं है प्रत्युत यह उनकी लिपि का दोप है। संस्क्रत को छोड़कर अन्य समस्त आर्य माषाएं सेमिटिक 
लिपि में लिखी जाती हैं--जेंद, पहलवी और फारसी दाहिनी ओर से बाई ओर को लिखी जाती हैं । यद्यपि योरप की 
समस्त भाषाएँ रोमन लिपि के द्वारा बाई ओर से दाहिती ओर को लिखी जाती हैं, तथापि रोमन अक्षर सेमिटिक 
वर्णमाला से ही लिये गये हैं। अवजद से एबी सीडी हौवज से एच आई जे कलमन से के एल एम एन, और 
कुरशत से क्यू आर एस टी लिये गये हैं । इन अक्षरों के कारण ही योरप आदि की भाषाओं से अनेक झाये उच्चारण 
नष्ट हो गये हैं । तथापि योरप की भाषाओं में अब भी ऐसे उच्चारण मौजूद हैं जिनसे टवर्ग का होना सिद्ध होता है। 
जेंद और योरप की भाषाओं में अब तक बैल को “उक्ष! और 'ऑक्स' कहते हैं | संस्कृत में भी यह उक्ष ही कहलाता 
है । मालूम हुआ कि अँगरेजी का एक्स (2)'क्ष' के लिए ही प्रयुक्त हुआ है । क्ष की रचता “क? और 'ष' के संयोग 
से हुई है, 'ष' का उच्चारण “ऋटुरषाणां सूर्डा के अनुसार टवर्ग के ही स्यान से होता है । जिस भाषा में 'ट' च होगा, 
उसमें 'प' की कभी आवश्यकता होगो ही नहीं । क्योंकि टवर्ग जब सकार के साथ मिलेगा तो उस सकार का रूप 
“व” हो जायगा जैसे 'मातुष्टे” । अँगरेजी भाषा में 'प' को सूचित करनेवाला 'एक्स' और 'ट' को सूचित करानेवालो 
'टी” मौजूद है । इसी तरह जेंद में भी 'क्ष' के होने से ज्ञात होता है कि टवगं का उच्चारण उसमें भी था । 

दूसरा आक्षेप है यह कि वेदों में टवं से आरंभ होनेवाले शब्द नहीं हैं और टवर्ग से बहुत ही थोड़ी घातुएँ 
बनाई गई हैं । वेदों में टव ही से नहीं प्रत्युत थ, क, ज से भो कोई शब्द आरंभ नहीं होता । तो क्या ये उच्चारण 
भी आयों के नहीं हैं ? रही टवर्ग से बननेवाली धातुओं की कमी । वह्‌ कोई अभाव की दलील नहीं है । टवगे कणकट्र 
है और संस्कृत का समस्त साहित्य वेदों से लेकर गंगाष्टक तक कविता में है, इसलिए उसका प्रयोग बहुत ही कम 
किया गया है । तो भी घातुपाठ में टवं से आरंभ होनेवाली बहुतसी धातुएं हैं । 


तीसरा आक्षेप यह है कि निरुक्तकार ने 'निघण्टव' को 'निगन्तव' शब्द का पर्याय बवळाया है । अर्थात्‌ यास्का- 
चार्य के मत से 'त' का 'ट' हो गया है । हम पूछते हैं कि 'ट' का 'त' तो इस तरह हुआ । पर इसी तिघण्टव शब्द 
में 'घ' का 'ग! कैसे हो गया ? यह तो वैदिक व्याकरण का नियम है कि 'त' कारणवश 'ट' हो जाता है, “जैसे मातुस्ते' - 
के स्थान में 'मातुष्टे' । इस विवेचन से ज्ञात होता है कि टवर्गे को आयो ने अनार्यो से नहीं लिया। पाँचों वर्गों के . 
बीच में बैठा हुआ टवगे कहीं आर्यों के उचारण से बाहर का हो सकता है ? ऋ, र, ष और, क्ष के साथ ठवर्ग उसी 
तरह नत्यी है जैसे शरीर के साथ प्राण । अतएव टवर्ग आयां की माषा से किसी प्रकार जुदा नहीं हो सकता । इस 


२४४ बैदिक सम्पत्ति 


और वैज्ञानिक वर्णमाला द्वारा संरक्षित भाषा कभी बदल नहीं सकती । परिवर्तन रोकने के लिए भाषा मर्यादित की 
गई है । यदि मर्यादित न की जाय, मनुष्य के मुख से निकलनेवाले समस्त उच्चौरणों में मनमाना फिरने दी जाय और 
` समी आवाजों को कायम करने का प्रयत्न किया जाय, तो लिपिकला कभी पूर्णता को पहुंच ही नहीं सकती | चीन में 
भाषा की मर्यादा नहीं है। एक ही शब्द जरा जरा फेरफार के साथ अनेकों प्रकार से बोला जाता है । परिणाम यह 
'हुआ है कि वहाँ जितने शब्द हैं, उतने ही अक्षर बनाने पड़े हैं । इसलिए मनुष्य की भाषा मर्यादित करने के लिए 
बैज्ञानिक नींव पर ही सारी वैदिक भाषा की इमारत उठाई गई है। वेदिक वर्णमाला पूर्ण है, उसमें न कमी है न 
ज्यादती । अतः ऐसी पूर्ण वर्णमाला से आबद्ध और संगठित वैदिक भाषा का परिवतेन नहीं हो सकता । 
(२) जिन मर्यादित उच्चारणों से वेदभाषा बनी है, उन्हीं उच्चारणों के व्यक्त करनेवाले लिपिचिह्नों (अक्षरों) 
के द्वारा ही वह लिपिबद्ध होती चली आ रही है । इसलिए भी उसमें परिवर्तेन नहीं हुआ । क्योंकि बेदिकों के पास 
लिखने की कला आरंभ से ही मौजूद थी । यदि आये ब्राह्मणों के पास लिपिकला भादि समय से न होती, तो वे इतने 
बड़े वैदिक साहित्य का विस्तार न कर सकते । वेदों में लिपि के प्रमाणित करनेवाले इतने प्रमाण हैं कि यदि सब एकत्रित 
किये जायं, तो एक बहुत बड़ा. ग्रन्थ बन जाय । रायबहादुर पण्डित गौरीशंकर हीराचंद ओझा ने अपने बृहत्‌ ग्रन्थ में 
वेदों के ही भ्रमाणों से सिद्ध कर दिया है, कि बेदिक काल में आर्य लिखना जानते थे, उन्होंने लिखना किसी अन्य देश 
से नहीं सीखा, और उतकी लिपि का नाम “ब्राह्मी लिपि' था । परन्तु प्रायः लोग शंका करते हैं, कि जब आर्यो में इतने 
प्राचीन काल से लिखते की विद्या प्रचलित थी, तो अत्यन्त पुराने समय का कोई शिलालेख, ताम्रपत्र और सिक्का क्यों 
नहीं मिलता ? इस पर हमारा निवेदन है कि जबसे अनुसन्धान होने लगा है, तबसे जो कुछ सामग्री प्राप्त हुई है, 
उससे प्रमाणित होता है, कि भारतीय आये चौबीस सो वषं पूर्वं से लिखना जानते हैं । पचास वं पूर्व केवल अशोक- 
लिपियों के सिवा दूसरी लिपि नहीं प्राप्त हुई थी । किन्तु अब उसके पूर्व के भी कई लेख मिले हैं, जिनसे अनुमान 
होता है कि आगे चलकर और भी पुराने लेखों के मिलने की आशा है । परन्तु इस आशा में यह दुराशा भरी हुई है, 
कि भिलतेवाले सब लेख पढ़ लिये जायेंगे या नहीं और वे सब सत्य होंगे या नहीं । स्टार” टापू में जो बड़ी बड़ी 
मूर्तियों पर आड़ी टेढी लकीरें लिखी हुई पाई जाती हैं, उत्तो आज तक कोई पढ़ नहीं सका $ । इसी तरह मिश्च 
के भी बहुत से चित्रलेख पढ़े नहीं जा सकते + । ऐसी दशा में यदि कोई अत्यन्त पुराकाल का लेख मिल भी जाय 
तो वह पढ़ा न जा सकेगा । 
दूसरी अडचन शिलालेखों की सचाई की है । पं० गोरीशंकर हीराचन्द ओझा ने कई शिन्नालेखों को असत्य 
कहा हैं । "भारतीय लिपिमाला' में एक शिलालेख का हवाला देकर आप कहते हैं कि इस लेख में जो संवत्‌, मास, 
- तिथि, वार दिया है, वह उस संवत्‌ में था ही नहीं । 

इसी तरह “राजपूताने का इतिहास” प्रथम खंड़ पृ० ३९७ में लिखते हैं कि ' शिलालेखों में मेवाड़ के राजाओं की 
वंशावळी गुहिल (गुहदत्त) से आरम्भ होती है । वि० सं० ११ बीं शताब्दी के प्रारम्भ तक के लेखों से ज्ञात होता है कि 
उस समय तक तो वहाँ वालों को उक्त बंशावली का ठीक ठीक ज्ञान था, परन्तु उसके बद वि० सं० की १५ वीं शताब्दी 
के अन्त तक के शिलालेखों से पाया जाता है कि उस समय लोग पुराने नाम भूल गये थे। क्योंकि कितने एक नाम जो 
Er “०० हैरत के शिललित में गुंहिल के वंश मं व थे, वे ही उस समय के शिलालेखों में दर्जे किये गये हैं। वि० सं० १०२८ के शिलालेख में गुहिल के वंश में वष्प 


द £ a ६ स्टार टापू प्रशास्तमहासागर के दक्षिण में स्थित है । इसका आयतन ४५ वर्ग सील है । इसमें बहुत पाषाण 
. मूर्तियाँ हैं, जिनमें रेखाकार चित्रलिपि लिखी हुई है, परन्तु उसका समग्र वृत्त अज्ञात है। (मातवेर आदि जन्मभूमि ।) 
+ There has Dot yet been any authoritative study of the meaning of these earliest 
jnseriptions Which ‘are very difcult to understand, owing to the transitory condition of 
ideographs having not yet yielded to ‘eyllabice usage. (Harmsworth History of the World.) 
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बैदिक भाषा की अपरिवतंनशीलता 


(वापा)का होना लिखा है । परन्तु वि० सं० १३३१, १३४२, १४६६ के शिलालेखों से वष्प (वापा) को, जो गुहि 
से आठवीं पुण्त में हुआ था, गुहिल का पिता भान लिया । वापा किसी राजा का नाम नहीं, किन्तु उपनाम था और पीछे 
से तो वे यह भी भूल गये कि किस राजा का उपनाम वापा था । राणा कुम्भा बड़ा ही विद्वान्‌ राजा था, जिसको अपने 
कुल की बंशावली की त्रुटि ज्ञात होने से उसने पहिले के शिलालेखों का संग्रह कराकर वंशावली को ठीक करने और वापा 
किस राजा का नाम था, यह्‌ निश्चय करने का उद्योग कर वि० सं० १५१७ की कुम्भलगढ़ की प्रशस्ति में अपनी शोध के 
अनुसार वंशावली दी। परन्तु उसमें भी कुछ त्रुटियाँ रह गई । इस वर्णन से पता लगता है कि ११ वीं शताब्दी से लेकर 
१५ वीं तक के जितने लेख हैं, सबमें बंशावली अशुद्ध दी हुई है । ये लेख सत्य नहीं हैं, प्रत्युत अम फेलानेवाले हैं। 
जिस प्रकार इस तरह के शिलालेख असत्य और भ्रम फेलानेवाले हैं, उसी तरह बहुत से लेख जान बूभाकर 
जालसाजी के तौर पर भी लिखवाये गये हैं । जो इनसे भी अधिक धोखा देनेवाले हैं । सभी जानते हैं कि पुस्तकों 
में प्रक्षेप हुआ है । इससे यह बात और भी हृढ़ हो जाती है कि जाली लेख जानबूझकर लिखवाये गये हैं । यहीं नहीं 
प्रत्युत अन्य देशों में मी इस तरह की जालसाजियां हुई हैं और हो रही हैं । 'गुजरात' नामी पत्र के भाग तीन, अङ्क 
सात, पृष्ठ ६०१ में लिखा है कि 'अल्वेनिया के लोगों का हाल जानने के लिए वहाँ बहुत से विद्वानु जाया करते थे और 
पुराने लेखों के लिए रुपया भी देते थे । अतः लेखों को व्यापार की वस्तु बनाकर ठगों ने जाली लेख लिख कर बेचना 
शुरू कर दिया'। हमारे देश में मी 'चारयारी' और “रामलूक्ष्मण” की छाप के रुपये बनाकर लोग बेंचा करते हैं । 


इसलिये सभी शिलालेख, ताम्रपत्र आदि विश्वास के योग्य नहीं हैं। ऐसी दशा में जब पुराने लेखों का पढ़ना 
दुस्साध्य है और उनकी सत्यता में मी सन्देह है, तब पुराकालीन लेख हमारे लिए उपयोगी ही होते, इसमें सन्देह है । जो 
चीजें अधिक काल व्यतीत हो जाने पर निरुपयोगी हो सकती हैं और जिनमें असत्यता की सम्मावना हो सकती है, उनकी 
सृष्टि करना और संचित करना कोई आवश्यक बात नहीं है। ऐसी दशा में सच्चे और उपयोगितावादी वैदिक श्रायों के यदि 
कोई प्राचीन लेख नहीं मिलते, तो इससे यह साबित नहीं हो संकता कि उनको लिखना नहीं आता था । बीस हजार से 
अधिक श्योकवाला वेदों का बड़ा पुस्तक, जिस देश में लाखों वपं से प्रचलित है, उस देश के लिए लिखने की विद्या पर बहस 
करना, समय खोना है । वैदिक आर्य बैदिक काल में सी लिखना जानते थे, यह बात वेदों के ही प्रमाणों से अनेकों बार 
दव हो चुकी है । इसलिए वेदों के साथ लिपि का प्रादुर्भू त होना इस बात की जबरदस्त दलील है कि जी भाषा वेदों के 
प्रादुर्भाव के समय जिस प्रकार बोली जाती थी, उसका वही उच्चारण आज भी उपस्थित है| क्योंकि लिपि उच्चारण को 
स्थिर करके भाषा को बहकने से बचाती है । ब्राह्मणों की ब्राह्मी लिपि में समस्त उच्चारणों के लिए पूरे चिह्न पाये जाते 
हैं। इससे निश्चित होता है कि वेदभाषा उसी प्रकार लिखी गई, जिस प्रकार वह बोली जाती थी । इसलिए लिपि कीहृष्टि 
से भी यही सिद्ध होता है कि वेदों का उच्चारण आदिकाल में था, वह अब तक बना हुआ है । कुछ भी परिवर्तन नहीं हुआ | 


(३) जिस प्रकार वेदिक वर्णमाला और ब्राह्मी लिपि ने वेदों की भाषा को परिवर्तित होने से बचाया है, उसी 
तरह वेदों के व्याकरण ने भी उसे ऐसा जकड़ दिया है कि उसमें जरा सा भी फेरफार नहीं हो सकता । वेदों का 
व्याकरण बहुत पुराना है । वह ब्राह्मणकाल के पूर्वं उपस्थित था । उसका जिक्र गोपथ ब्राह्मण में किया गया हैं । 
यास्क, पाणिनि और पतंजलि ने भी व्याकरण के पुर्वाचायों का वणेन किया है । पाणिनि का घातुपाठ तो कहा ही 
नहीं जा सकता कि कितना प्राचीन है । हमारा तो यह अनुमान है कि धातुपाठ से पुराना साहित्य इस समय और 
कोइ दूसरा नहीं है । वैदिक व्याकरण अपनी पूरी वर्णमाला, घातुपाठ, प्रत्ययनियम, तीन लिङ्ग, तीन वचन, आठ 
विभक्ति, दश लकार, संधिकौशल और स्वरविज्ञान के लिए जगर्‍प्रसिद्ध है । इन समस्त प्रक्रियाओं का जब वाक्यों में 
ठीक ठीक उपयोग होता है, तब वे वाकय अचल और अटल बन जाते हैं । उत वाक्यों में जो कुछ कहा जाता है, बह | 
जिससे कहा जाता है, उसके पास उसी रूप में पहुंचता है, जिस रूप में वह वक्ता के पास था । हजारों वर्ष तकः उस . 


२४६ बैदिक सम्पति 


वाक्य का वही मतलब निकलता रहेगा जो उसके बनने के समय निश्चिंत हुआ था । इसका कारण यही है कि बंह 
वाक्य अपनी वर्णमाला, स्वर, घातु और अन्य व्याकरण के नियमों में अच्छी तरह ग्रथित कर दिया गया है । 
व्याकरण की यह खूबी संसार के किसी व्याकरण में नहीं है । किसी अंगरेजी पढ़नेवाले से पूछिये कि 'एन्‌' और 
“ओ से 'नो' होता है, पर 'डि' और 'ओ” से 'डो' क्यों नहीं होता? तो वह बिचारा कुछ भी उत्तर न दे सकेगा ! इसी 
तरह भरबी पढ्नेवाले से पूछिये कि जिस तरह 'कत्ल' से कातिल और मकतूल 'सब्न' से साबिर और मसबूर बनतां 
है, उसी तरह जालिम और मजळूम बनानेवाली धातु जल्म” क्यों नहीं ? उसे 'जुल्म' क्यों कहा जाता है? पर इसका 
भी उत्तर नहीं है । इस गड़बड़ का कारण व्याकरण की अपूर्णता है। परन्तु वेदों के पूर्ण व्याकरण में ऐसी त्रुटियों 
के लिए बिलकुल स्थान नहीं है । इस पूर्णता की यद्यपि लोग प्रशंसा करते हैं, परन्तु प्रशंसा के साथ शिकायत भी 
करते हैं । लोगों का कहना है कि इस प्रकार के प्रौढ़ और पूर्ण व्याकरण से भाषा का विकास रुक जाता है। 
उसमें नवीन शब्दों की सृष्टि नहीं हो सकती । किन्तु हम कहते हैं कि इन बातों में कुछ भी सार नहीं है। ऐसी 
बातें करनेवाले संस्कृत के इतिहास से परिचित नहीं हैं। वे नहीं जानते कि नवीन शब्दों की रचना करके भाषा- 
विस्तार करना जितना सुगम संस्कृत में है, उतना और किसी भाषा में नहीं है । किन्तु हाँ, यह सुगमता उसी को है, 
जो संस्कृत के घालु और प्रत्ययविज्ञान को जानता है। स्मरण रखना {चाहिए कि मिडी को लेड़ीफिगर और 
रीठे को 'सोपनट' कह देना जितना सरल है, उतना धातुओं के द्वारा शब्द नियत करना सहज नहीं है । धातुओं के 
द्वारा शब्द नियत करते समय सबसे पहिले उस पदार्थ का एक लक्षण करना पड़ता है, जिसके लिए शब्द की आवः 
एयकता है । लक्षण स्थिर हो जाने पर देखना पड़ता है कि यह लक्षण किस गण अर्थात्‌ विभाग का है। इसके 
बाद उस विभाग का लक्षण सूचित करानेवाले घातुओं पर दृष्टि डाली जाती है और जो घातु उस गण के अनुरूप 
उस पदार्थं के लक्षण से मिलता हुआ लक्षण कहता है, उसी में प्रत्यय जोड़कर शब्द बनाया जाता है। इस सारी 
विधि में पदार्थ का लक्षण करना, गण स्थिर करना, उस योग्य धातु ढूँढ़ना और प्रत्यय लगाना, बड़ी प्रतिभावाले 
का काम है। प्रतिभावानु पण्डित थोड़े विचार से ही इस प्रकार से शब्दबाहुल्य करके भाषा का विस्तार कर सकता है। 
प्राचीन आर्यो ने इसी विधि से ज्योतिष्‌, वैद्यक और दर्शन आदि के सैकड़ों शब्दों को बनाकर भाषा का विस्तार 
किया है । सभी जानते हैं कि आदि में उनके पास वेद के ही शब्द थे । परन्तु उन्होंने वेदशब्दों से ही सब कुछ नहीं 
लिखा । तब फिर इतना बड़ा शब्दभण्डार उन्होंने कहाँ से प्राप्त कर लिया ? मानना पड़ेगा कि उन्होंने इसी घातु- 
प्रत्ययविज्ञान से ही अपनी भाषा को इतनी विस्तृत किया था । एक ही शब्द को घात्वर्थ के सहारे भिन्न भिन्न अनेक 
प्रकरणों में डालकर अनेक अर्थ प्राप्त करना इसी माषा में है। इस प्रकार का भाषाचमत्कार संसार की किसी भाषा 
में नहीं है। इसी से कहते हैं कि वेदिक व्याकरण में संकोच का दोष नहीं, प्रत्युत विस्तार का गुण है । वैदिक 
व्याकरण भाषाविस्तार में सहायक .है, बाधक नहीं । रही बात यह कि इस प्रकार का व्याकरण भाषा को स्थिर कर 
देता है। सो यह भी इसकी खूबी है । यदि इसमें यह खूबी त होती, तो आज वेदों की भाषा का क्या रूप होतां 
और उसका अर्थ हो सकता या नहीं, यह कहा नहीं जा सकता ॥ हम तो इस गुण का स्वागत करते हैं और प्रबलता 
से कहते हैं कि वेदों का व्याकरण ऐसा पूर्ण है कि जिससे वेदभाषा परिवर्तित नहीं हुई । 
वैदिक व्याकरण में महत्व की बात स्वर विज्ञान की है। यह कौशल संसार की किसी अन्य भाषा में नहीं है। 
चेदमाषा स्वरों केद्वारा अर्थ को निश्चित करती है। हमने शिक्षाकार के श्लोक को लिखकर दिखलाया था कि 'यथेद्धशत्रुः 
स्वरतो्पराधात्‌' अर्थात्‌ स्वर के अपराध से जैसे 'इन्द्रशात्र' का अर्थ बदल गया; उसी तरह स्वरदोष से सर्वत्र ही अर्थ 
बदल जाता है | इसलिए कभी स्वरों में गलती न होनी चाहिए । 'इन्द्रशत्रु' शब्द में समास है । पर बिता स्वर कें 
ज्ञात नहीं होता कि कोनसा समास है । 'इन्द्रशत्रु' पर अन्त्योदात्त स्वर लगाने से षष्ठीतत्पुरुष समास होता है, जिसका 
- रथ 'इन्द्र का शत्रु होगा ।. पर, आद्युदात्त स्वर लगते से बहुत्रीहि. समासः होता है, जिसका (ईस ह 


वेदिक भाषा की अपरिवतंनशीलता 


शत्रु हैं! अर्थ होगा। इस प्रकार से वैदिक व्याकरण जहाँ भाषा के परिवर्तन को रोकता वहाँ स्वरों के द्वारा अर्थपरिवर्तन को 
भी रोकता है। यही कारण है कि वेदमाषा अपने व्याकरण आदि से आज तक एक मात्रा के बराबर भी परिवतित नहीं हुई। 


(४) व॑दिक भाषा को परिवर्तन से, सबसे अधिक बचानेवाली वेदों के पाठ करने की विधि है । बैदिक भाषा 
शुद्ध रखने के लिए वेदों के पढ़ने के जो अनेक क्रम बनाये गये हैं, सबसे ज्यादा वेही उसको ज्यों का त्यों बनाये रखने 
में समर्थ हुए हैँ । धन, जटा और बल्ली आदि लगाकर वेदपाठ करने से शब्दों में अशुद्धि नहीं हो सकती, न अर्थ 
करने में ही दिक्कत हो सकती है । हमने एक ब।र इस विषय की महत्ता का अनुभव किया । 


बम्बई में आर्यसमाज और सनातन घमं के बीच मूर्तिपूजा का शास्त्रार्थ छिड़ा । आर्यसमाज की ओर से मतिः 
निषेध में 'न तस्य प्रतिमास्ति' यह मन्त्र पेश किया गया ओर अर्थ किया गया कि उसकी प्रतिमा नहीं है । परन्तु 
सनातनध्मियों की ओर से इस वाकय का इस प्रकार अर्थ किया गया कि 'नतस्य प्रतिमास्ति' अर्थात्‌ नत के प्रतिमा 
है । आर्यंसमाजी कहते थे कि 'तस्य प्रतिमा नास्ति' अर्थात्‌ उसके प्रतिमा नहीं है और सनातनघर्मी कहते थे नतस्य 
नमनशीलस्प-कोमलस्थ- परमेश्वरस्य प्रतिमा अस्ति’ अर्थात्‌ नत--झकनेवाले--कोमल परमात्मा की प्रतिमा है । 
एक पक्ष 'न और 'तस्य' को अलग अलग कहता था, दूसरा नत' ओर 'स्थ को अरग अलग कहता था । ऐसी दशा 
में निर्णय केसे होता ? परन्तु याद आने पर वेदपाठी बुलाये गये और उनसे घन, जटा के क्रम से इस मन्त्र का पाठ 
करने को कहां गया । उन्होंने न, न, न; तस्य, तस्य, तस्य; न तस्य, न तस्य, न तस्य पाठ करके दिखलाया कि 


तस्य’ से 'न अळग है । माळूम हो गया कि 'न' 'त' के साथ मिला हुआ नहीं, प्रत्युत अकेला है और 'स्य' तस्य के 
साथ लगा हुआ है 'नत' के साथ नहीं । 


यह्‌ तो पाठ का एक ही प्रकार दिखलाया गया । पर वेदपाठ के अनेकों प्रकार हैं, जिनसे शब्दों को शुद्ध रखने 
का उत्तम तरीका प्राप्त होता है । जिस घमंग्रन्य की इस प्रकार रक्षा हो, वही अधिक दिन तक रह सकता है और 
उसी की भाषा आदि से अन्त तक ज्यों की त्यों बिता किसी परिवर्तेन के रह सकती है । वेद अपनी वर्णमाला, लिपि, 
व्याकरण और पाठक्रम के कारण अत्यन्त प्राचीन होने पर भी आज वैसे ही पढ़े जाते हैं, जैसे वे अपने जन्मकाल में 
पढ़े जाते थे और उनकी वह्‌ भाषा अब तक वैसी ही बनी हुई है, जेसी वह अपने जन्म समय में थी । इसीलिये 
कहते हैं कि संसार की समस्त भाषाएं परिवर्तित हो गईं, पर वेद की भाषा बिना किसी परिवर्तन के ज्यों की त्यों 
वैसी ही बनी हुई है | परन्तु प्रश्‍न उपस्थित होता है कि क्यों आये ब्राह्मणों ने इस मूलमापा को इतने परिश्रम, तप 
भौर यत्न से ज्यों की ज्यों बनाये रवखी ? इसका सरल और सीघा सादा उत्तर यही है कि वैदिक भाषा आदिभाषा 
है, ईश्वरप्रदत्त अर्थात्‌ अपौरुषेय है । इसीसे इतने परिश्रम के साथ इसकी रक्षा की गई और वह हर प्रकार के दोषों 
और परिवर्तनों से बची रही । 


वेदिक भाषा की अपोरुषेयता 


गत पृष्ठों में हमने यह सिद्ध करने का यत्र किया है कि जिस भाषा की वर्णमाला पूणं होती है, अर्थात्‌ जिसमें 
विस्तृत और क्लिष्ट उच्चारण पूर्णता के साथ वैज्ञानिक क्रम से प्रस्तुत होता है, वह भाषा किसी दूसरी भाषा का न तो 
परिवर्तन या अपश्र'श ही होती है ओर न उसे मनुष्य अपनी इच्छा से रच ही सकता है। हम देखते हैं कि वैदिक 
भाषा की वर्णमाला पूर्ण है अर्थात्‌ उसमें विस्तृत और क्लिष्ट रचना की वर्णमाला वैज्ञानिक क्रम से प्रस्तुत है। इसलिए 
वह्‌ न तो किसी भाषा का परिवर्तेन या अपश्र्च ही है और न मनुष्य की इच्छानुसार उसकी रचना ही हुई है । वह 
न तो शब्दानुकृति के सिद्धान्त से ही उत्पन्न हुई है और न उसे उद्गारो ने ही उत्पन्न किया है । जो माषा संसार के 
किसी साधन के द्वारा उत्पन्न नहीं हुई, जिसमें मनुष्य की कारीगरी का लेश मी नहीं है और जो आदिसृष्टि से आज 


तक सहस्रो भाषाओं को जन्म देकर भी आप ज्यों की त्यों बनी हुई है, वह मनुष्यक्गत नहीं, प्रत्युत अषोरुषेय और 5 


ईश्वरप्रदत्त है । वर्तमान भाषाविज्ञान के पण्डितों की खोज के अनुसार मी सिद्ध होता है कि मुलभाषा आयें! 


२४८ वैदिक सम्पत्ति 


माति वाक्यरूप, संश्लेषणात्मक और विभक्तियुक्त थी । आर्यभाषा की भाति वाक्यरूप, संस्लेषणात्मक, विभक्ति-युक्त, 
परिवतंतरहित भौर पूणं वर्णमाळायुक्त भाषा की रचना बिना परमेश्वरीय प्रेरणा के आप ही आप हो ही नहीं सकती । 
आप ही आप भाषा की उत्पत्ति के जितने कोटिक्रम हैं, उन सबों को हमने गत पृष्ठं में एक एक करके देख डाला है । 
परन्तु कोई भी ऐसा प्रकार हस्तगत नहीं हुआ, जिसमें परमेश्वर की सहायता न ली गई हो । इसलिये अब यह बात 
स्ेतन्त्र सिद्धान्त की भांति स्वीकार कर लेने योग्य है कि आदि भाषा वेदिकभाषा है और वह भपौरुषेय है, ईश्वर प्रदत्त है। 


वेदिक भाषा के प्रपौरुषेय होने में जिस प्रकार यह प्रबल युक्ति है कि उसकी वर्णमाला अपौरुषेय है, उसी प्रकार 
यह प्रबलतम युक्ति है कि उसकी वर्णमाला का प्रत्येक वर्ण सार्थक है । अर्थात्‌ वर्ण भौर शाब्द के बीच में तथा शब्द 
और वाकथ के बीच में वैज्ञानिक सम्बन्ध है, जो अर्थ और ध्वनि के साथ कार्य और कारण भाव दर्शाता है । शब्दहूपी 
अङ्क में वर्णरूपी अङ्गी उसी तरह ग्रथित है, जिस प्रकार धड़ के साथ शिर ओर हाथ पंर। जो भाषाएं अकस्मात्‌ 
उद्भूत होती हैं, उनमें कारण कायं का कोशल नहीं होता । परन्तु वेद का प्रत्येक शब्द वर्णानुसार अर्थ रखता है और 
प्रत्येक वर्ण अपनी बनावट से अर्थ सूचित करता है | इसलिए वैदिक माषा की रचना ज्ञानपूर्वेक है। ऐसी ज्ञानपूर्वक 
रचना सिवा परमात्मा के ओोर किसी से नहीं हो सकती । आगे हम नमूने के तौर पर वैदिक वर्णमाला का वेज्ञानिक 
अक्षराथं दिखलाने का यत्न करते हैं, जिससे सहज ही में ज्ञात हो जायगा कि वैदिक भाषा अपौरुषेय है । 


श्रद्तरविज्ञान 

भाषाविज्ञान की व्याख्या करते समय प्रो० मैक्समूलर ने लिखा है कि "ध्वनियां विचारों को किस प्रकार प्रकट 
करती हैं ? किस प्रकार धातुएं विचारों की दशनिवाली हो गई ? किस प्रकार 'मा' का अर्थ नापना, “मन्‌' का अर्थ 
विचार करना, गा! का अर्थ. जाना, 'स्था' का ठहरना, 'सीद' का बैठना, 'दा' का देसा, 'मर' का मरना, 'चर' का 
चलना ओर 'कर' का अर्थ करना हो गया'+ । मैवसमूलर साहब को पता नहीं लगा कि किसी ध्वनि का अमुक 
अर्थं क्यों होता है वे नहीं जान सके कि मूलभाषा की धातुओं के अर्थ किस कारणकार्य भाव से निश्चित किये गये 
हैं । यह सत्य है कि जो भाषाएं कारपनिक हैं - जिनको मनुष्यों ने जरूरत पड़ने पर गढ़ लिया है, उनका शब्दार्थ 
सम्बन्ध किसी वैज्ञानिक कारणकाय भाव पर स्थित नहीं बतलाया जा सकता । परन्तु जो साषा अपौरुषेय है, ईश्वरः 
प्रदत्त है, उसके लिए इप प्रकार की शङ्का करना उचित ही है, अनुचित नहीं । फारसी के 'पिदर' शब्द का मूल संस्कृत 
का 'पितृ' शब्द बतलाया जा सकता है और दलील दी जा सकती है कि “पितृ शब्द में "ऋ' स्वर की क्लिप्टता 
हैं, इसलिए 'तृ! का सरल खूप तर = दर होकर 'पिदर' शब्द बन गया है और 'पिता' अर्थ में ही व्यवहृत होता है । 
इसलिए फारसीवालों पर यह जबाबदारी नहीं है कि वे 'पिदर' शब्द को पिता अर्थ में क्यों लेते हैँ । परन्तु संस्कृत- 
वाले कहते हैँ कि 'पिदर' शब्द पितृ शब्द का अपश्र श है, इसलिए उन्हें ही बतलाना चाहिए कि वे 'पितृ' शब्द को 
पिता अर्थ में क्यों लेते हैं । इस उलभन पर संस्कृत का पण्डित कह सकता है कि 'पितृ' शब्द 'पा==रक्षणे' घातु से 
बनता है, इसलिए पिता, राजा, परमेश्वर आदि जितने रक्षा करने वाले हैं, सब पिता कहलाते हैं । 

उत्तर अच्छा है और समस्त संसार की माषाओं पर प्रभाव जमानेवाला है । पर प्रो० मैक्सभूलर के शब्दों में पूछा जा 
सकता है कि 'पा' घातु का अर्थं रक्षा करना ही क्‍यों होता है, और कुछ क्‍यों नहीं ? इस प्रश्‍न पर यद्यपि वर्तमान 


4 How can sound express thought ? How did roots become the signs of general ideas? 
How was the abstract idea of measuring expressed by मा, the idea of thinkin 09 भमन! ? 


How did गा come to mean 80inE, स्था $a, सद्‌ $78, दा 8५78, मर ५97६, चर walking 
804 कर ५०।78.; ( Lectures on the Science of the Language, vol. T, p. 82 by Maxmuller, ) 


| 


| 
| 


अंक्षरविज्ञांत 


कण्डतमण्डलौ चुप है, किन्तु प्राचीन वैदिक रयं चुप नहीं थे । उनका विश्वास था कि मौलिक भाषा अपौरुषेय है प्रोर 
उसके कारणरूप धातुझ्रों और वर्णो का ग्र्थ अवश्य है । इसी विश्वास पर उन्होंने अक्षराथे किया है। बे मानते ये 
कि जिस प्रकार एक एक परमाणु से पृथिवी बनी है और पृथिवी में वही गुण हैं, जो परमाणाओं में हैं, (ऐसा नहीं है 
कि पृथिवी में कुछ ऐसे भी गुण श्रा गये हैं, जो परमाणुग्रों में त हों), ठीक इसी प्रकार यह भाषारूप पृथिवी भीं 
्रक्षररूपी प॑रमाणुग्रों से ही बनी है और वही ग्र्थपी गुण रखती है, जो उसके ग्रक्षर रखते हैं। अक्षर शब्द के उसीं 
टुकड़े को कहते हैं, जिसका फिर टुकड़ा न हो सके । मनुष्य की भाषा श्रथों के सहित है, अ्रतः उसके कारणांख्प झ्cक्षरे 
भी-ग्रखण्ड टुकड़े भी--सार्थक होते चाहिए । जिस प्रकार वाबयों का श्रये तव समक में ग्राता है, जब उस वाक्य मै 
ग्राये हुए सव शब्दों का र्थ ज्ञात हो । उसी तरह बया यह सिद्धान्त न होवा चाहिए कि शब्दों का श्रये तभी ठीक 
ठीक समभ में श्रा सकता है, जब उन ्रक्षरों का श्रथ ज्ञात हो, जिससे वे शब्द बने हैं ? विशेषकर जो भाषा परमेश्व- 
रीय और वैज्ञानिक होने का दावा करती है, उसके श्रक्षर तो अवश्य ही सार्थक होने चाहिए । 
परन्तु स्मरण रखना चाहिए कि भ्रक्षराथ पर विचार करना बहुत दिन से छूट गया है। हमारा हढ़ विश्वास है 
कि वैदिक काल में वेद के एक एक अक्षर का अर्थ होता था । यह हमारी ही कल्पना नहीं है, प्रत्युत संस्कृत भाषा के 
बहावैयाकरण पतञ्जलि की भी राय है कि एक एक वर्णका अर्थे होता है। वे प्रपते महाभाष्य १।१।२ में लिखते हैं कि 
'अर्थवन्तो वर्णाः । शातुप्रातिपदिकप्रत्ययनिषातानामेकवर्णानासथ दर्शनाव्‌ । धातव एकवर्णाः अर्थवन्तो हृश्यस्ते 
प्रातिपदिकास्येकवर्णान्यर्थ वन्ति । ** निपाता एकवर्णा अर्थवन्तः' । अर्थात्‌ वर्ण श्र्थेवाले हैं । घातु, नाम, प्रत्यय और 
निपात का प्रत्येक वर्णा अ्र्थवान्‌ होता है, इसी तरह धाठु एक वर्णका अर्थवान्‌ होता है, नाम अ्रतेक वर्णों के संयोग 
से अर्थवान्‌ होते हैं और निपात एक वर्ण का अ्रथवान्‌ होता है। यह महामुनि पतंजलि की भी कल्पना नहीं है, प्रत्युत 
बेद स्वयं कहते हैं कि 
ऋचो अक्षरे परमे व्योमन्‌ यस्मिन्देवा अघि विश्वे निषेदुः । 
यस्तन्न वेद किमृचा करिष्यति य इत्तद्विदुस्त इमे समासते ।! (ऋग्वेद १।१६४।३६) 
्र्थात्‌ ऋचाएँ परम अविनाशी शब्दमय अक्षर में ठहरी हैं, जिनमें देवता अर्यात्‌ शब्द के विषय (ग्रथ) ठहरे हैं । 
जो उस ग्रक्षरार्थ को नहीं जानता, वह्‌ ऋचाओं से कया लाभ प्राप्त करेगा ? इसी मन्त्र पर पतञ्जलि मुनि ने कहा है 
कि-- 
वर्साज्ञानं वाग्विषयो यत्र च ब्रह्म वर्तंते । 
तदर्थमिष्टबुद्धचर्थ लध्वर्थं चोपदिश्यते ॥ (महाभाप्या २।१।२) 
ग्रर्थात्‌ वाणी का विषय वर्शाज्ञान है, जहाँ ब्रह्म (वेद) मौजुद हैँ । इसका मतलब यही है कि विना श्क्षरार्थं के 
वेद का ज्ञान नहीं हो सकता। निरुक्तकार ने भी कहीं कहीं इस वैदिक शैली का अनुकरण किया है | वे लिखतेहैँक्जि. | 
कः कमनीयो भवति सुखो भवति ऋमणीयों वा । 3० ह 
तद्यथा कः कमतो वा क्रमणो वा सुखो वा इति । (निए० दे० ४।२। २२) - 
गक्रारमनक्तेर्वा इहतेर्या (निरु० दै० १११४) 
्रर्थात्‌ क कमनीय, सुख, .क्रमणीय झादि अर्थवाला है और ग, दहत आदि अर्थवाला है । यह शैली 
में भी पाईं जाती है । छान्दोग्म-उपनिषद्‌ में 'सत्य' शब्द के स, त और य॑ अक्षर का अर्थ करते हुए कहा गया ; 
तानि ह वा एतानि त्रीण्यक्षराणि 'स-ति-यभिति' । त 


__ जत सत्‌ तंबमृतमय यत्‌ ति तत्पर यद्‌ यम तेनोभे यच्छति ॥ छा० 


८। 


२५० बंदिफ सभ्पत्ति 


अर्थात्‌ 'सत्य' शब्द के तीन श्रक्षरों में 'स' का श्रर्थ श्रमृत, 'त' का ग्रर्थ मर्त्य श्रौर 'य' का श्रर्थ दोनों को नियम 
में रखनेवाला है | ब्राह्मणाग्रन्थों में इस प्रकार के नमूने बहुत ही विशंद रूप से पाये जाते हैं । गोपथब्राह्मण में 
'भर्ग' दाब्द के लिए लिखा है कि-- 

भ, इति भांसयतीती मांल्लोकान्‌ ॥ 

र, इति रजयतीतीमांल्लोकान्‌ । 

ग, इति गपयतोतीमांह्लोकान्‌ इति भंगं. । (गोपथब्राह्मण) 


अर्थात्‌ 'भ' से भासित होना, 'र' से रञ्जित होना श्रौर 'ग' से गमन करनां, संमझना चाहिये । दूसरी जगह 
गोपथ २।२।५ में लिखा है कि-- 


सख इत्येतद्‌ यज्ञनामधेयं छिंद्रप्रतिषेधसामर्थ्यात्‌ । 
छिद्रं खमित्युक्तं तस्य भेति प्रतिषेधः मा यज्ञे छिंद्रं करिष्यतीति 
्रर्थात्‌ थज्ञ का नाम मख है । उसमे कोई छिद्र [त्रुटि] न हो, इसलिए उसका नाम मख रवखा गया है । छिंद्र 
को 'ख' कहते हैं। उसका निषेध करनेवाला 'म' है । यज्ञ में कोई छिद्र [त्रुटि] न होने पावे, इसलिए उसको 'मख्न 
कहते हैं । इसी तरहक श्रर्थ नाक शब्दका भी निरुक्त २।४।१४ में किया गया है । वहाँ लिखा है कि 'कमिति सुख नाम, तत्‌ 
प्रतिषिद्ध प्रतिषिध्येत’ श्रथ 'क' को सुख कहते हैं । सुख का निषेव करनेवाला' अ' है भ्रौर 'ग्र' का निषेध करनेवाला 


“नः है। इस तरह से नाक नाम सुखस्थान-स्वर्ग का है। इसी तरह समस्त वैदिक और लौकिक साहित्य में प्रत्येक 
भ्रक्षर का ग्रर्थ प्रचलित है । सभी जानते 


गति. क--सुल, ख--आकाश, ग-ाति, च--प्ुनः, ज--उत्पन्न होता, भ--वाश, त--पार, थ--ठह र/ता, 


ई गति, उ--ओर, ऋ--गति, ल- 


दा-देता, धा--धारण करता, न--तहों, पा--रक्षा करना, भा--प्रकाश करना, मा-नापना, य -जो, 
रा--देना, ल--लेना, वा--गति, स--साथ और ह--निश्चय अर्थ रखता है । 

इनत समस्त प्रमाणो से अच्छी प्रकार प्रकट हो जाता है कि प्राचीन वैदिक ऋषि गक्षरार्थ का ज्ञान रखते थे 
भ्रौर उसी शैली से ग्रथ करते थे । इस प्रकार के मौलिक ग्रर्थो को हू ढ़ निकालने की विधि उन्हें बंशपरम्परा से ज्ञात 


थी । वे इसे योग के वारा सम्पादित करते थे । वे थातुश्रों में आये हुए वणो में संयम करते थे और प्रत्येक वणां का 
ध S 


~~ 


भ्र्थ स्थिर कर लते थे । पतञ्जलि मुनि ने इस संयम के लिये योगशास्त्र (३।१७) में लिखा है कि 'शबदार्थंप्रत्ययानामितरेतरा- 
ध्यासात्संकरस्तत्प्रविभागसंयमास्स्वंभूतर्तज्ञानम्‌' । श्रर्थात्‌ शब्द, श्र और प्रत्ययों के संयोगविभागों में संयम करने से 
समस्त प्राणियों की भाषाओं का ज्ञान हो जाता है । जिस प्रकार धातु प्रत्ययों में संयम करने से मनुष्य को भाषा के 
प्रत्येक वर्ण के प्रर्थो का बोध होता है, उसी तरह प्रत्येक प्राणी की भाषा में संयम करने से प्रत्येक प्राणी की भाषा 
"का ज्ञानं हों जाता है। कहूने का मतलब यह्‌ कि ्रक्षर बिज्ञान जानने के लिए धातुओं श्रौर प्रत्ययों में संयम करने की 
“भ्रावश्यकता है । थोड़े ही दिन संयम क्ररने से पता लगने लगता है कि श्रमुक शब्द के भीतर अ्रमुक वरा भ्रपना कौन 
सा भाव प्रकट कर रहा है । इस प्रकार भ्रनक शब्दों में हूढने से उस वण का भाव विदित हो जाता है और मालुम 
हो जाता है कि यह वरणा इस प्रकार का अर्थ रखता है । 
पाश्चात्त्य विद्वानों ने भी इसका अनुभव किया है। आर० सी० ट्रेनिच, डी० डी० अपनी पुस्तक “स्टडी श्रॉफ 
वङस' में लिखते हैं कि एक एक शब्द और अक्षर में कविता भरी इई है, इसलिए शब्दों का वास्तविक श्रर्थ जानने 
-के लिए शब्दों के धात्वर्थो को वशय जान लेना चाहिए। हम भी यही कहते हैं कि बिना धात्वर्थ के ग्रौर बिना 
्रक्षरार्थं के भाषा का ठीक ठीक ज्ञान नहीं हो सकता ॥ इसलिए यदि हम चाहते हैं कि वेदिक भाषा को वैज्ञानिक 


ग्रपौरुषेय श्रौर ईश्वरप्रदत्त सिद्ध करें, तो उचित है कि उसके एक एक श्रक्षर के श्रथ को समझें. कि. किस प्रकार और 
किन कारणों से उसकी घातुओं का--वणों का--श्रक्षरों का--अमुक भ्रमुक अर्थ होता है । 


Fe 


| 
| 
। 


धैज्ञानिक जांच के तान नमूने 


बेद के प्रत्येक ग्रक्षर का श्रथ उसकी बनावट से ज्ञात होता है । भ्क्षरों की बनावट दो प्रकार की है। एक तो वह 
बनावट है, जो मुह में अक्षरों के उच्चारण करते समय बनती है और दूसरी वह है, जो लिखने के समय कलम से 
रेखारूप होकर कागज में चित्रित होती है । पहिली मुख्य है श्रौर दूसरी उसकी साक्षी है। साक्षी से यह बात प्रमाणितं 
होती है कि मुख की बनावट स्थिर करने में चोखा तो नहीं हो रहा । मुह से निकलते समय जो अक्षर अपना जो जो 
भाव बनावट, ध्वनि, श्रसर और क्रिया करता है, उसी से उसका अर्थ निश्चित होता है । इसी तरह उस श्रक्षर के चित्र, 
रेखा, बनावट और प्रभाव से जो भाव उत्पन्न होता है, वह प्रथम कहे हुए श्र्थै का पोषक होता है । इसका कारण यही 
है कि वैदिक लिपि ग्रक्षरा् के ही श्रनुरूप बनाई गई है । उदाहरणार्थ भर का अर्थ भाव है। श्रसाव का चित्र 


इस शुन्य से श्रधिक अच्छा दूसरा नहीं हो सकता । यही शून्य 'अ चित्र का मूल है । इसी तरह ई का 
द शू \ ९ i, 


श 
र्ध गति है और गति का चित्र ७ इससे अधिक श्रच्छा श्रौर कोई नहीं हो सकता । इसी तरह सब सानुनासिक 
्रक्षर मूद्धाछिद्र से बोले जाते हैं | अतः उस छिद्र का '०' यह कैसा उत्तम चित्र है ? सब जानते हैं कि न, म, ण, श्रादि 
सानुनासिक वर्ण अभाव अर्थवाले हैं, ग्रतः अभाव के लिये भी '०' इस शुन्य से अच्छा चित्र और नहीं हो सकता । अक्षरों 


के अतिरिक्त श्रद्धू तो बहुत ही रीति से श्रपना र्थ प्रकट करते हैं, जो इस परिणामदर्शक ग्रङ्कमाला से स्पष्ट हो रहा है 


० व 


॥| 
ti 
t= 
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इसमें प्रत्येक अद्धू की मर्यादा को उसकी रेखाएं बता रही हैं। इसी तरह विन्दु अर्थात्‌ बूँद का ˆ यह, रेखा 
का “"*“““” यह और परिधि अर्थात्‌ घेरे का 5 'यह कितना स्वाभाविक चित्र हैं ! जो भाव वस्तु के श्रथ से 


निकलता है, वही भाव चित्र के देखने से भी प्रकट हो रहा है । अर्थात्‌ अक्षर, र्क और रेखाएँ. पना अपना अर्थ 
अपने अपने रूपों से ही कह रही हैं । श्रतः हमने जो एकाक्षर श्रर्थ की जाँच के लिए लिपि की शकलों का प्रमाण 
माना है, वह बहुत ही उचित है। 

वैदिक काल से लेकर भ्राज तक जो लिपि प्रचलित है, उसका नाम ब्राह्मी लिपि है। ब्रह्म नाम वेद का है, इसी 
लिए वेदलिपि को ब्राह्मी लिपि कहते हैं । यहाँ हम उसी ब्राह्मी लिपि की परिणामदर्शक सम्पूर्ण वर्णमाला लिखते हैं 
और श्राज तक प्राचीन से प्राचीन जो लेख मिले हैं, उनसे अक्षरों को चुत चुनकर शताब्दिवार दिखलाते हैं कि किस 
प्रकार प्रत्येक वर्ण धीरे धीरे बदलता हुआ किस रूप में पहुँचा है। जो रूप प्रथम कोष्टक में दिया है, उसके पूवे का 
रूप नहीं मिलता । उसके पूर्व रूप की हमने कल्पना की है। पहले तो हमने यह कल्पना ही की थी, पर ईश्वर को 


कृपा से हमारी इस कल्पना का एक बड़ा अंश सत्य साबित हो गया है । अक्षरविज्ञान लिखते समय हमने १२३४५ | 


आ्रादि अर्को के रूपों की कल्पता | = 5 ॥ ॥ इस प्रकार की थी | इस समय तक हमको कोई ऐसा पुराना _ : 
& की व | ! २ 


लेख नहीं मिला था, जिसमें इस प्रकार के शङ्क हों । पर पं० गौरीज्ञंकर हीराचन्द ओझा का 


२५३ वैदिक सम्पत्ति 


देवनागरी लिपि की परिशाम दर्शक सम्पू ब॒शमाला 
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अक्षर विज्ञान 


देवनागरी लिपि की परिणाम दर्शक सम्पू वशमालां 
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सन्‌ १०८१ ई० की हस्त लिरिनत नागरी लिपि को नमूना 
अगति जानकी घलकरू सदा परम सार्बहो ता नारातंतत्रः 
सजनदृन्‍्द वत्मुलाक व तूस छा निगमनीतिविव सत्य संगर. ।। 
जबलु सर्वदारारताविण नयनिददिः प्रजाषालान श्त: ` | 
कृधेतु राज बिहंसि मराउळ मनुनु रामचद्र झूसतिम्रजा ॥ | 


२५४ बैदिक सम्पत्ति 


हो गया, कि प्रभी हाल में जो दो एक प्राचीन लेख मिले हैं, उनमें श्रङ्क इसी तरह दिये हुए हैं । हमारी कल्पना सत्य 
हुई । भरतः भ्रब हम इसे कल्पना नहीं कहते । अब तो यह एक सिद्ध बात हो गई है । श्रतएव हम ग्रागे भ्रक्षरार्थ के 
साथ साथ प्रक्षरों के रूपों का मी कारण बतलाते जायेंगे । 


अक्षराथ और लिपि 


बैदिक वर्णंमाला में मुख्यतः १७ ग्रक्षर हैं # | इन १७ में जितने अक्षर केवल प्रयत्न अर्थात्‌ शुख और जिह्वा 
के इघर उधर हिलाने, सिफोड़ने और फैलाने से बोले जाते हैं, ओर किसी विशेष स्थान से सम्बन्ध नहीं रखते, | 
उन्हें 'स्वर' कहते है। भ्रौर जिनके उच्चारण में स्यान और प्रयतन दोनों की सहायता लेनी पड़ती है, उन्हें | 
'ब्यञ्जन' कहते हैं। अ, इ, उ, ऋ, ओर लू, स्वर हैं, क, ग, च, ज, ट, ड, त, द, ५, ब व्यञ्जन हूं ओर 
पनुस्वार तथा विस मध्यस्थ हैं । यही १७ श्रक्षर परस्पर के मिश्रण और संयोग से ६४ प्रकार के हो गये हैं । श्र, | 
घन, से ग्रा, ग्रौर ग्रा, भ्र, से ग्रा३े प्लुत बना है। इसी तरह इ, उ, ऋ और लुका भी विस्तार है +- | ह्लस्व, दीर्घे | 
झौर प्लुत भेद से इनके तीन तीन रूप हो जाते हैं इसलिए भ्र से लू तक इनकी संख्या १५ है श्रौर ए, ए३, ऐ, | 
ऐ३, ग्रो, ग्रो३, प्रौ, औ३, झौर श्रं, भ्रः, मिलकर सब स्वरों की संख्या २५ होती है । इनमें श्र, इ, उ, ऋ, गौर लू | 
स्वतन्त्र हैं । परन्तु ए, ऐ, गरो, श्रो, श्रं, श्र: मिश्रित हैं श्र श्रौर इ के मिश्रण से ए, श्रा श्रौर इ के मिश्रण से ऐ, श्र 
घ्रोर उके मिश्रणा से तथा श्राश्रौर ऊ के मिश्रण से औ बना है। इसी तरह ग्र श्रौर = सेग्रंतथा श्र 
प्रौर : से श्र: बना है | व, ण, न, ङ, म, १ और ४ आदि समस्त सानुनासिक वर्ण अनुस्वार से और | 
ह, स, श, प, झादि वर्ण विसर्गो से ही बने हैं । विसर्गों में 'श्र' जोड़ने से 'ह' बन जाता है, हु श्रर्थात्‌ विसगों का | 
ही 'स' हो जाता है % श्रौर यही 'स' टवगे के साथ होने से 'ष' तथा चवर्ग के साथ होने से 'श' हो जाता है । | 
क, ग, च, ज, ट, ड, त, द, प और ब में'ह! जोड़ने से क्रम से ख, घ, छ, झ, ठ, ढ, थ, ध, फ और भ हो जाते हैं। 
इ म्र, मिलकर 'य' , ऋ, श्र, मिलकर 'र' , लु, अ, मिलकर 'ल' और उ श्र, मिलकर व बना है। इसी तरह 
क ष से 'क्ष' तरसे 'त्र' और ज आासेज्ञ'भी बना है। इस प्रकार से २५ स्वर के, २५ वर्ग के और 
( य, व, र, ल, श, स, ह, क्ष, त्र, ज्ञछ, १% श्रौर ळ आदि ) १३ स्फुट के मिलाकर ६३ ग्रक्षर होते हैं । इन्हीं में 
एक भ्र्ंचन्द्र शामिल करने से ६४ हो जाते हैं। इसीलिए पाणिनीय शिक्षा में लिखा है कि न्िषष्िः चतुःघष्टिवाँ 
वर्णा शम्भुमते मताः । गर्थात्‌ शम्भु परमात्मा के वैदिक मत के वर्ण ६३ या ६४ हि 


परन्तु इन सबका मूल वही १७ अक्षर हैं, जो ऊपर वेद के प्रमाण से लिखे गये हैं । इन सत्रह का मूल भी यदि | 
ध्यान से देखा जाय, तो केवल एक अकार ही है।यह अकार ही अपने स्थान ओर प्रयत्नभेद से अनेक प्रकार का हो जाता 
है । प्रोष्ठ बन्द करके यदि प्रकार का उच्चारण किया जाय, तो पकार हो जायगा और कण्ठ से उच्चारण किया जाय, तो वही | 
प्रकार 'क' सुनाई पड़ेगा। इसी प्रकार समस्त वरणों के विषय में समझना चाहिए । कहने का मतलब यह कि समस्त 


MD ..तह.हतनतैतैहनडत.बनन्‍हबबनन्‍बन्‍बनडनजव....न्‍न्‍न्‍न्‍न्‍न__+3._+_ 


# अग्तिरेकाक्षरेणः`'''अश्विनो इ्यक्षरेणः'` `` विष्णृस्तर्यक्षरेण'""'सोमश्रतुरक्षरेण'"'' पूषा पञ्चाक्षरेण'`` 
सविता षडक्षरेण"**मरुतः सप्ताक्षरेणः--``'"ब्रृहस्पतिरष्टाक्षरेणः'"'``"'मित्रो नवाक्षरेणः''वरुणो दशाक्षरेण''''इन्द्र 
एकादशाक्षरेण''''विशवे देवा द्वादशाक्षरेण''"*वसवस्त्रयो दशा क्षरेण''*'र्राश्चतु्दशाक्षरेण'`' आदित्याः पञ्चदश्ाक्षरेणः"'' 
अदितिः षोडशाक्षरेणः"`'प्रजापतिः सप्तदशाक्षरेणः'"' । (यजुः० ६।३१-३४) 
+- लू! का जब हंस्व और प्लुत है; तब दीघं भी होना चाहिये । परन्तु संस्कृत साहित्य में वह कहीं भी नहीं 
पाया जाता, इसलिये उसकी गणना वरमाला में नहीं की जाती । | 
% मतःकामतान्= भनस्कासना । 


अंक्षरार्थं और लिपि २५४ 


श्रैक्षेससमुह, समस्त शब्दसमूह श्रौर समस्त व्वनिसमूह स्थान प्रयस्तभेद से उसी ग्रकार का ही रूपान्तर है । अकार 
प्रत्येक उच्चारण में उपस्थित रहता है । बिना उसकी सहायता के न कोई वरण कहते बनता है और न समभाई पड़ता 
3 | यही कारण है कि श्रकार का श्रथे सब, कुल, पूरणं, व्यापक, श्रव्यय, एक और अखण्ड आदि होता है । यह अक्षर 
पने प्रवल अस्तित्व से दूसरे अक्षरों का अमाव भी सूचित करता है। इसलिए इसका अर्थ भ्रमाव, नहीं, शूत्य आदि 
भी होता है । इसके प्रबल श्रस्तित्त से पहिला श्रथ होता हैं और दूसरे अक्षरों का अभाव दर्शाने से दूसरा अर्थ होता 
है। हमं आवश्यक समझते हैं कि इस भेद को जरा विस्तार से समभावें और साथ ही साथ यह भी दिखलाते जायं 
कि किस प्रकार प्रत्येक श्रक्षर दोनों बनावटों से अपना श्र स्थिर करता है। 
श्र 

अं' के बोलते वक्त जिह्वो सम और समस्त मुख चारों ओर से एक समान खुला हुआ रहता है + । अकार 
ध्वनि तालु से लेकर बाहर तक श्रा३'"'करती हुई “।” इस भ्रकार की होकर मुख से निकलती है । यह चिह्न श्रकार 
शब्द का निर्धान्त रूप है। हम ऊपर दर्शा चुके हैं कि विना श्रकार के कोई अक्षर बोला नहीं जा सकता । इसलिये 
प्रत्येक श्रक्षर के चित्र में ्रकार का '।? यह मूल दण्ड विराजमान रहता है। जब कोई अक्षर हलन्त लिखा जाता है 
तो यही स्तम्भ लॅगड़ा कर दिया जाता है, यथा तू , थू , ग्रादि । इसी भाँति जब कोई मात्रा ( स्वर ) किसी श्रक्षर में 
लगाई जाती है, तो वह भी इसी स्तंभ में लगाई जाती है, यथा के, की, कु आदि । इसी प्रकार जब कोई अक्षर किसी 
्रक्षर में संयुक्त किया जाता है, तो जो ग्रक्षर श्रावा होता है उसमें '। ' यह स्तम्भ लगाये विना ही दूसरा श्रक्षर जोड़ा 
जाता है । यदि दसरा भी ग्राचा लिखना होता है, तो तीसरे अक्षर में अक्रार स्तम्भ मिलाया जाता है, यथा न्या, 
न्ध्या आदि । यह प्रक्रिया आज की नहीं है, बल्कि पुरानी से भी पुरानी जो लिपि मिली है, उसमें भी यही कौशल 
पाया जाता है। प्राचीन लिपि की सारणी जो पहिले दी गई है, उसके पहिले खाने (सन्‌ २००) की तीसरी पंक्ति को 
देखिये, वहाँ 'कि' ग्रक्षर लिखा है। ककार में जो इकार जोड़ा गया हैं, वह उसी स्तम्भ से मिला हुआ है । उक्त 
सारणी में ग्रन्यत्र भी इसी प्रकार पाया जाता है । इसलिये यह झगड़ा तय हो गया ग्रौर सिद्ध हो गया कि श्रकार का 
मुलरूप यही स्तम्भ है । क्योंकि दीघ के लिये तो वह आता ही है । साथ ही यह भी ज्ञात हो गया कि यह दूसरे ही 
्रक्षरों के साथ इस प्रकार का पाया जाता है । पर जब स्वयं ' ग्र ' रूप से ग्राता है तो '। ' ऐसा नहीं, किन्तु “ 
ऐसा लिखा जाता है। इसलिये हमने उसके उच्चारण के विषय में दो बातें कही हैं कि (१) जिह्वा सीधी सम रेखा 
पर रहती है और (२) सुध चारों ओर से समान खुला हुग्रा रहता है । सीधी रेखा का वर्णेन हो चुका, भ्रब चारों 
ओर से मुख खुले रहने का वर्णन करते हैं। यदि श्राप मुंह को चारों ओर से एक समान खोलें तो उसका चित्र ० 
यही होगा । हम श्रकार के पूर्ववर्शान में जहाँ उसकी व्यापकता, पूर्णता और ग्रखण्डरूपता बतला ग्राये हैं, वहाँ उसके 
वैज्ञानिक कार्यो के कारण ही हमें उसका वह अर्थ करना पड़ा है । अरब यदि पुरा, सवंव्यापक, ग्रखण्ड श्रादि भाव का 
चित्र बनावें, तो उपयुक्त झुन्याकार से भ्रच्छा चित्र दूसरा न बन सकेगा । चित्र की शोर देखते ही उसकी आकृति 
अपनी पूर्णता, व्यापकता श्रौर मुखाकृति को एक साथ ही कह देती है। भ्रकार के 0 | इन दोनों चिल्लों को एक 


33७४5 Ne 


में मिलाने से d यह रूप होता है भौर अपने ग्रभिप्राय का ग्रथ अपने रूप से कहने लगता है । जैसा हमने पहिले 


कहा था कि अ्रकार अपनी व्यापकता और सर्वस्वता से अ्न्य अक्षरों का एक प्रकार से श्रभाव मी सूचित करताहै 
इसलिये यह कभी कभी अभाव श्रर्थ में भी आता है । कया भ्रमाव का चित्र 0 इससे अच्छा दूसरा बन दे? 
नहीं, भ्रतः ऊपर के चित्र में यह भ्रभाव भी सूचित करा रहा है । किन्तु व्याकरण की सुविधा के लिये हस्व 


-- सर्वमुखस्थानमवर्ण मित्येके । ( पारिणनिशिक्षा ) 


ie 
५ 


वैदिक सम्पत्ति 


को भ्रशुद्ध, प्रयोग्य, भ्रभाव श्रादि को तरह "नहीं? श्र्थ में श्रौर दीर्घं श्रकार को '्रालभ' 'आब्रह्मस्तम्बप्यन्तस्‌' 'आसं- 
मद्रात्‌’ प्रादि की तरह 'समरत' भ्रथ में, लिया गया है जो युक्तिसंगत है । क्योंकि समरत अर्थात्‌ पूर्ण से ्रभाव का रूप 
छोटा है, इसलिये हस्व कार 'ग्रभाव' और दीर्घ अकार 'समस्त' श्रर्थ में आया है। इस अर्थ के अतिरिक्त का रण- 
कार्यभाव को लक्ष्य में रखकर बिता किसी दबाव के स्वभावतः यदि श्रौर कोई श्र्थ निकल सकता हो, तो निकालना 
चाहिये ग्रौर इसी शैली का व्यवहार समस्त ग्रक्षरों में चाहिये । 
३ इ, ए र य 

ग्रकार के बाद उसके नजदीक ही ' इ' का उच्चारण है। 'इ' 'श्र' के सिवा और कुछ नहीं है । यह 'ग्र' ही है, 
जो नीचे की श्रोर जाकर निचले श्रोष्ठ की सहायता से 'इ' रूप का हो गया है। श्रकार से ही इसकी उत्पत्ति है और 
उसके ग्रत्यन्त ही निकट है, इसलिये यह इकार श्रकार का सम्बन्धी कहलाती है । इसीसे इसका ग्रर्थ 'वाला' होता है। 
बाला का मतलब इस प्रकार समझता चाहिये कि जैसे मकानवाला, कुत्तेवाला, आदि । ग्रॅगरेजी का ०7 क्रिया में 
लगाने से जो (9००१६०, ४०7६०7 आदि) श्रथ पैदा करता है, 'इ' भी वही ग्रर्थ पैदा करती है । जैसे 'वा' का ग्रथ 
गति है, किन्तु व! में 'इ' लगाने से वि का श्रथ गतिवाला होता है, श्रौर 'पा' का श्रर्थ रक्षा करना है, किन्तु 'पि' का 
झर रक्षा करनेवाला हो जाता है । इसके सिवा श्रकार एक सम शब्द था, परन्तु उसमें व्यङ्ग उत्पन्न करने से--गति 
पैदा करने से 'इ' हुआ है । श्रर्थात्‌ श्रकार में सञ्चालन--परिवतन-हुद्रा है, तभी इकार बना है । इसलिये इकार 
का म्रर्थे गेति भी होता है और 'इ' धातु गति श्रर्थ में श्राया है। इकार के बोलते वक्त शब्द निचले श्रोष्ठ द्वारा मुंह 
से निकलकर जमीन पर पाँव के पास गिरता है। वह 'उ' की भाँति दूर का द्योतक नहीं है । इसलिये इसका शर्थ 
नजदीक, पास ग्रौर यह रादि भी होता है । 'इदम्‌' 'इहलोके' ग्रादि शब्दों में 'इ' अपना यही भाव प्रकट कर रही है। 


इसके भी दो रूप हैं। पहिला रूप | यह है । यह अपने को अकार का समीपी बतलाते हुए दो रेखाओं को 


§ दर |] 
जोड़ता है। प्रर्थात्‌ इस '। ' भ्रकार की रेखा को नीचे लाता है । दूसरा रूप 3 यह है । यह गति बतलाता 


है प्रकार से नीचे की ओर गति हुई है। वही गति इसमें दिखलाई पड़ रही है । इस 'इ' का पहिला रूप 'कि' घी 
आदि में £? 'ग? इस प्रकार काम श्राता है । श्र्थातु किसी श्रक्षर के समीप रहना पड़ता है । उसका दूसरा रूप गति 


रथे के अनुकूल है । गति का चित्र उपयुक्त रूप से भ्रच्छा कोई भी चित्रकार बना नहीं सकता । श्रत: इसके दोनों रूप 
` 'वाला' और 'गतिः श्रर्थं को ध्यान में रखकर बनाये गये हैं । 


० 'ए' झ्रक्षर अकार और इकार के संयोग से बना है। दोनों अक्षर एक साथ बोलने से 'ए' वर्णं सुनाई पड़ता है। 
` प्रकार से नहीं और अव्यग्र तथा इकांर से वाला और गति अर्थ तिकलता है। इन दोनों के मिलने से नहीं, गति, 
` गतिहीन, निश्चल अथवा अ्रव्ययवाला, पूरा अर्थ होता है। इसी से 'एक' आदि प्रख्यात झब्द बनते हैं, जो पुर्णता, 


“्रखण्डता के द्योतकं हैं। इसका रूप kK यह है । इसमें पहिली लकीर 'अ! की और दूसरी गतिमान्‌ रेखा 'इ' 
की है। दोनों के संयोग से यह बना है । जब बह स्वयं आता है (जैसे एक श्रादि में) तो इसका यही रूप रहता है, पर 


जब किसी अक्षर में मिलता है तो क इस भाँति लिखा जाता है? oo शढद की भाहति: मुह से 


तिरछी निकलती है, इसलिये यह शरक्षरों पर भी तिरछा ही लिंखा जाता है. | 


३३ 


ड ह और : \। 
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चः ग्रक्षर इकार' श्रौर 'ग्रकार' के मिश्रण से वना है। 'इ' और 'अ' एक साथ बोलने से 'य' ध्वंति बंन जाती. 
है । इकार का श्रर्थ गति श्रौर श्रकार का ग्रर्थ पुणे होता है । इसलिये यकार का अर्थ गतिपूर्णं होता है। गति एक जगह 
से निकलकर जब दूसरे स्थान में पहुंचती है, तभी पूर्ण समभी जाती है। हम देखते हैं कि यकार सर्वत्र 'यः' श्रर्थात्‌ 'जो' 
र्थ में श्राता है । जो का मावार्थ भिन्न श्रथवा ग्रन्य वस्तु है। जब कहते हैं कि ' जो जो पदार्थ” तो मालूम होता है 


कि श्रनेक पदार्थ दूर दूर हैं । इसीसे पूणां गति का भाव सूचित होता है । इसका रूप | यह है । इसमें पहिली 
रेखा 'इ! की ग्रौर दूसरी 'अ्र' की है । क्योंकि यह 'इ” और 'श्र' से ही बना है । 
उ, ओ, व 


उकार प्रधानतया ऊपरवाले और सावारणातया नीचेवाले ओष्ठ की सहायता तथा मुह की चौड़ाई को सिकोड़ 
(चुन्नतकर) देने से बनता है । 'उ' शब्द मुह से निकलकर ऊपरी ग्रो के कारण ऊपर ही श्राकाश में दूर चला जाता 
है । उसको बोलते वक्त आपसे श्राप मालूम होने लगता हैं कि यह आगे को निकला हुआ मुह अपने से भिन्न और दूर 
स्थित किसी दूसरे का इशारा कर रहा है इसीलिए उकार का अर्थ ऊपर, दूर, वह, और आदि होता है । श्रबतक अनेक 


लोग वह चीज लाश्रो की जगह 'उ' चीज लाओ कहते हैं। इसके भी =) यह्‌ और यह दो रूप हैं । 


पहिला रूप ऊपर की सूचना देनेवाला और उंगली उडाकर दूसरे को बतानेवाला है| यह उंगली का चिह्न है । यही 
'को' 'खो' आदि में काम आता है। दूसरा रूप दूर, भ्रन्य श्रादि भाव समभानेवाला है । जिस प्रकार चुना हुआ मुंह आगे 
को निकालकर दूर और भ्रन्य पदार्थ को सूचित किया जाता है, ठीक उसी प्रकार का अर्थ प्रकाश करने के लिये वैसी ही 
मुखाकृति का चित्र बना लिया गया है । इसकी पहिली लकीर मुह के मीतर का ग्राकार है श्रौर कोने का बिन्दू चुना 
हुआ, लम्बा. और बाहर निकला हुआ मुँह, तथा उसी से लगी हुई ड़ी लकीर शब्द को दूर फेंकती है और ग्न्य, 


वह, दूर, आदि श्रर्थ वतलाती है । इसके इस (3-७ आधे रूप से 'कु' आदि बनते हैं । 
ओ' अकार श्रौर उकार के संयोग से बना है। अकार का अर्थ नहीं और उकार का भश्रथ अन्य श्रौर दूसरां 


भ्रादि है । इसलिये श्रोकार का श्रर्थ श्रन्य नहीं होता है । अन्य नहीं का अर्थ है वही श्रर्थात्‌ दूसरा नहीं । इसीलिये वह 
'सो' 'यो' श्रादि शब्दों में देखा जाता है और अर्थ भी वही, जो, आदि रखता है । इसका रूप यह है ।. इसमें भ्रकार 


ओर उकार दोनों के चिल्ल मिले हुए हैं। 'ओ' बोलते वक्त जिस प्रकार श्रादमी ऊपर को हाथ उठा कर पुकारता है, 


उसी भाँति यह उद्गीथ का चित्र बनाया गया है । 


'ब' अक्षर उकार और अकार से बना है $। 'उ' और 'झ्र' एक साथ बोलने से 'व' वर्ण बनता है । उकार का . 
श्रथ भ्रन्य और श्रकार का भ्र्थ पूर्ण है इसीलिये वकार का अर्थ पूरण भिन्न’ हुआ । यही कारण है कि संस्कृत साहित्य 
में वकार अथवा श्रथ में श्राता है | भ्रथवा (पूर्ण भिन्न का ही अनुवाद है। इस उकार का दूसरा श्रर्थ दूर भी है । दूरता 5 


६ वकार को आजकल य र ल के बाद रखते हैं, परन्तु उसे 'य' के बाद रखना चाहिए और य व 


नम कल आप 
7, 


२५८ वैदिक सम्पत्ति 
बिना गति और बिना संचालन के नहीं होती इसलिए वकार का श्रय गति भी होता है । 'व' धातु ही गति श्रथ में है। 


पृथ्वी बड़ी गतिमानु भर गंधवत्ती है, इसलिये 'वा गन्ध र्थ में भी आया है । 'व' में € इतना भाग उकार 


© न j 
का भ्रौर '|' इतना भाग श्रकार का लेकर इसका रूप a j इस प्रकार बनाया गया है। 


घ्र र 


बकरियों को बुलाते समय जिस प्रकार लोग उर्‌ उर करते हैं श्रथवा हारमोनियम की श्रन्तिम चाभी (Tremelo) 
खोलने पर जो ध्वनि होती है, या मेंढक अथवा भींगुर की जो ध्वनि है, वही ध्वनि “ऋ अक्षर की भी है । इसका कोई 
(रिः और कोई 'र' उच्चारण करते हैं, पर ये दोनों उच्चारण श्रशुद्ध हैं । इसके उच्चारण में जिह्वा तालु से बार बार लग 
लगकर छूटती है। जितनी जल्दी छूटती है उततीं ही जल्दी फिर लगती है। श्र्थात्‌ जिह्वा किसी #थान को नहीं पकड़ती 
किन्तु निरन्तर गतिमान्‌ रहती है + । इसकी गति में विश्राम नहीं है । इसीलिए इसकी गति श्रखण्ड नित्य और सत्य 
कहलाती है। इन्हीं कारणों से “ऋ” श्रक्षर सत्य रौर गति दो श्रर्थो में प्रचलित है। इसकी गति बाहर की श्रोर है। इस 
लिए यह बाहर श्रर्थ में भी आता है । इन्हीं अर्थो को ध्यान में रखकर इसके छु हर और त क 


रूप बनाये गये गये हैं। पहिला रूप बाहर की शोर दानेदार गति का सूचक है । अर्थात्‌ उस श्रावाज का सूचक है, 
जो जिह्वा के तालु में लगने से पैदा होती है। परन्तु बिना ग्रकार के योग के स्वयं किसी रूप में नहीं श्रा सकती । 
इसलिए इसे भ्रकार के साथ दूसरे रूप में दिखाया गया है। 'ऋ' जब किसी ग्रक्षर के साथ मिलती है, तो पहिले रूप 
से और जब स्वयं ग्राती है तो दूसरे रूप से लिखी जाती है। ऋकार में श्रकार जोड़ने से 'र' बनता है । न्ट के 
बर्णन में उसका अर्थ बाहर, सत्य और गति बताया गया है। भ्रतः रकार बाहर फेंकने अर्थात्‌ देने और सत्य गति, प्रवि 


च्छि्त भ्रस्तित्व अर्थात्‌ रमत श्रं में लिखा गया है, जो सारे साहित्य में प्रचलित है । इसके रूप में ९/७१ )' इतना 


भाग 'ऋ' का आर '|' इतना भाग अकार का है। दोनों को मिलाने से hn ऐसा रूप बना है । 


लु अर ल 


ऋकार और लू के उच्चारण और स्थान में बहुत भेद नहीं है । ऋ" बोलते समय शब्द की गति बाहर की शोर 
'रहती है, किन्तु 'लृ” बोलते समय जिह्वा भीतर की ग्रोर मुड़ जाती है। इसी से लड़बड़ाहटसी सुनाई पड़ती है । बाकी 
“क झौर 'लु' का झाकार प्रकार एक ही है यह भी भ्रविच्छिन्न गतिमान्‌ है, अतएव इसका भी अर्थ सत्य गति ही होता 


. हैं। इसकी गति भीतर की ओर है, इसलिए इसका अर्थ भीतर भी होता है। इसके भी ८/22 यह और १० 


-+ स्वर में निरन्तरता रहती है श्रौर व्यंजन में नहीं, क्योंकि व्यंजन में जब तक कोई स्थर न मिले तब तक 
उसका स्पष्ट उच्चारण नहीं हो सकता। पर स्वर का शब्द तब तक निरन्तर जारी रहता है, जब तक कि उसका स्थाना- 
पन्न कोई दूसरा स्वर न बोला जाय । हाँ, जान बूझकर मुह बन्द कर लिया जाय, तो बेशक बह स्वर बन्द हो जायगा । 


ES nt 


don oonminem NSIS 
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यह दो रूप हैं । पहिला रूप भीतर की ओर दानेदार गति को दिखलाता है । यह गति जिह्वा के तालु में बार बार _ 


छूने से पैदा होती है । यह जब किसी अक्षर के साथ मिलता है, तो प्रथम रूप से मिलता है । किन्तु जब पूणा रूप से 
ग्राता है, तो दूसरे रूप से लिखा जाता है। लृकार और अ्रकार के संयोग से 'ल' बना है। शब्द को बाहर फेंकने के 
कारणा जिस तरह ऋकार से बने हुए रकार का श्रर्थ देना हुश्रा है, उसी प्रकार शब्द को भीतर फेंकने के कारणां इस 
लुकार से बने हुए लकार का र्थ लेना हुआ है । यही कारण है कि “रा/ धातु का ग्रथ देता और “ला का अर्थ लेनी 
प्रचलित है । ऋ' और 'लू' दोनों गति श्रर्थ में समान हैं । किन्तु 'ऋ' बाहर की ओर गति करता हैं, श्र्थात्‌ शब्द को 
मुख से बाहर फंकता है, इसलिये उससे बने हुए रकार का र्थे देना हुआ है और 'लु' भीतर की झोर गति करतां 
है, श्रर्थात्‌ शब्द को मुख के अन्दर फॅकता है, इसलिए उससे बने हुए लकार का ग्रथ लेना किया गया है। “ऋ में 
जिह्वा का श्रग्रभाग ताल में छू कर बाहर की शोर गति करता है और “लू में भीतर की ओर गति होती है। इन 
दोनों में यही श्रन्तर है, बाकी हर बात में दोनों समान है। 'ल' में ' ५४५५  इतता भाग 'लु' का और ॥ 


इतना श्रकार का मिलकर - यह रूप हुश्रा है । 


४ ' ७ और ङ, न, ण, न, म 

थे सब अक्षर सानुनासिक कहलाते हैं । सानुनासिक का मतलब नासिका से बोले जानेवाला होता है #। श्रकार 
का अन्तिम रूप . यह है । इसी को श्रनुस्वार कहते हैं । समस्त सानुनासिक स्थानभेद से इसी के रूपान्तर है । मुख 
बन्द करके जब श्रकार बोला जाता है तो उस शब्द का खूप ६ यह हो जाता है । इसी प्रकार कवगे स्थान से नासिका 
के द्वारा 'ङ' चवर्ग स्थान से जे, उवर् स्थान से "ण? तवगे स्थान से 'न और पवर्ग स्थान से 'म' होता है । अनुस्वार 
का ही अर्ध रूप | और प्रवल रूप १ हैँ। जब अधेध्वनि होती है तवध्ैयह्‌ होता है। इसे 'गुं' या ग्यं' कहना भूल है । 
ग्रकार का जहाँ श्रस्तित्व नष्ट होता है, वहाँ से अनुस्वार और सानुनासिक का जन्म होता है । अर्थात्‌ भ्रकार के प्रभाव 
को श्रनुस्वार, पञ्च कवर्गादि के अभाव को सातुनासिक और श्रत्य सवके अभाव को ६% कहते हैं । अतएवं इन श्राठों 
घ्वनियों अर्थात्‌ श्राठों अक्षरों का अर्थ नहीं, अभाव अथवा शून्य होता है। क्योंकि अकार का ्रर्थं सवे, पूर्णं श्रौर समस्त 
आदि है। ये आठों समस्त अक्षरों का अस्त करके स्वयं उदित होते हैं, इसीलिये ये निषेध ग्रर्थ में आये हैं, यथा म, च 
आदि । गरनुस्वार का रूप “० यह है। यह उस छिद्र का चित्र है, जो मुंह के भीतर मूर्धास्थान में नाक से सम्बन्ध 
रखता है । इस चित्र को बनाकर चित्रकार ने बड़ी ही कारीगरी की है, क्योंकि इससे मूर्घाछिद्र और “नहीं” दोनों अर्थ 
प्रकट होते हैं ॥ छिंद्र और अभाव का ° ° यह उत्तम चित्र हैं। समस्त सानुनासिक अक्षर इसी को लक्ष्य में रखकर 
बनाये गये हैं ्रौर सबमें यह बिंदु अपने वे के आदि अक्षरों के साथ विद्यमान है। यथा इकार का खप 


_ 


ड 
नै यह, जकार का नौ. शकार का & यह्‌, नकार का ७४7 ? यह और मकार का is यह है। 


इन पाचों वर्गों के प्रथम अक्षर के साथ इस अनुस्वार का बिन्दु मिला हुआ है। ८) के रूप में अकार और 


अनुस्वार दोनों दिखलाये गये हैं और शङ्खी बाजे का चित्र बना दिया गया हैं । छोटे छिद्र के फू कने से 'अ' और बड़े- | 


छिद्र के फूंकने से '” हो जाता है। b यह मुख ओर नासिका के सम्बन्ध का स्पष्ट चित्र है 


+ यमाश्च तासिका जिह्वामूलीया एकेषाम्‌ । & ङ व णन माः 5 य... F 


== 


बेदिक सम्पत्ति 


¦ ( बिसगे ) और ह 


विस का उच्चारण नामि से होता है % । श्रर्थात्‌ जहाँ तक प्राण का संचार है, वहाँ के मूल से इसकी उत्पत्ति 
है । इमीलिये यह पूर्णतासूचक होते से निश्चयार्थ में ्राया है। जहाँ से यह श्राता है, वहाँ शब्द का श्रन्त है, इसलिये यह 
नन्त प्रथ में भी प्राता है । परन्तु बिना श्राकार के यह कुछ भी नहीं है, श्रतः यह श्रभाव और संकोच अर्थ में भी श्राता 


है । इसका रूप यह है । पेट से गर्दन की श्रोर जो पोलाई है, उसका पहिला द्वार कंठ है दूसरा द्वार बाहर का 


झोष्ठस्थानीय मुह है भ्रौर दोनों का रूप '०' ऐसा है । विना इन दोनों द्वारों के इनका उच्चारण नहीं हो सकता । इसमें 


| यह नाभि से कण्ठ तक की शब्दरेखा का चिह्न भी नली की तरह लटकता है । इसी विसगे में 'श्र' जोड़ने से 'ह' 
स्पष्ट होता है और निश्चय तथा निषेधार्थ में आता है। निश्चयार्थ तो इसकी उस शब्दमूलकता से निकलता है, जो नाभि 
तक--प्राणों की सीमा तक--विद्यमान है भ्रौर निषेध श्रर्थ इसलिए निकलता है कि यह अपने से आगे शब्दतत्त्व का 
निषेध करता है । श्रर्थात्‌ स्वयं शाब्द का मूल बनकर भ्रपने लिए निश्चय दिलाता है और अन्य के लिये निषेध करता है। 
भानो समझता है कि भ्ब मेरे श्रागे और शब्द नहीं है । इसका रूप भी उन्हीं विसर्गो में केवल श्रकार का चिह्न जोड़ने 


से और नामि रेखा को लम्बी करने से ¢ इस प्रकार बनता है । 


ख, घ, छ, झ, ठ, ढ, थ, घ, फ और म, ये दश अक्षर इसी हकार की सहायता से बने हैं + । इन सब अक्षरों 
भें इसका संक्षिप्त रूप तथा निषेधप्रदशेक भ्रर्थ विद्यमान है | इस हकार में यह खुबी है कि जब यह स्वयं अपने स्पष्ट 'ह' 
रूप से आता है, जब तिश्रयाथ कर देता है ओर तव खकारादि के साथ मिला हुआ ग्राता है, तब निषेध श्रर्थ कर देता है। 
यह बात विज्ञानसिद्ध है, क्योंकि प्रत्यक्ष का अर्थ निश्चय रौर परोक्ष का भ्रर्थ संदिग्ध होने से भ्रधिकतर निषेध ही है । 


क ओर ख 


कवरं से लेकर पवग तक पच्चीस ग्रक्षर हैं । इनमें पाँच सानुनासिक हैं, जो नकाराथं में बतलाये गये हैं । बाकी 
बीस में दश ककारादि स्वतंत्र भ्रक्षर हैं और दश खकारादि संयुक्ताक्षर हैं, जो हकार के योग से बने हैं । जिस प्रकार 'क' 
में 'ह' मिलकर 'ख' होता है, उसी प्रकार श्रन्य स्वतंत्र अक्षरों में 'ह' मिलाने से घ, छ, भ, ठ, ढ, थ, ध, फ, भ, श्रादि 
होते हैं । हम हकार के वर्णन में लिख ग्राये हैं कि यह जब किसी अर्य अक्षर के साथ मिलता है, तब स्वयं गुप्त होकर 
उस अक्षर का श्रभाव ग्रर्थ कर देता है। यही दशा इन समस्त द्वितीय और चतुथ अक्षरों में पाई जाती है। खकार ककार 
के विरुद्ध और घकार गकार के विरुद्ध असर (अर) रखता है । वही क्रम छ, झ, ठ, ढ, थ, घ, फ और भ पर्यंत है । 


७ह-विसर्ननीयावुरस्यादेकेषास्‌। ह-विस बॅनीयावुरस्यावेकेषाम्‌ । र 


+ शादय ऊष्माणः । पर्थात्‌ श, स, ह की ऊष्म संज्ञा है और ये महाप्राण प्रयत्न से बोले जाते हैं । स स्थानेन 
__ द्वितीयाः अर्थात्‌ ख, छ, आदि द्वितीय वरा स स्थान से बोलना चाहिये । हकारेण चतुर्या: अर्थात्‌ घ, झ, आदि चतुर्थ 
वणं ह॒ स्थान से बोले जाते हैं। सारांश यह कि दूसरे और चोथे वरां महाप्रारा अर्थात्‌ ह के योगसे बोले जाते हैं । 


अक्षरार्थ और लिपि 57१६३ 


वैदिक वर्णमाला का क्रम वैज्ञानिक है और सृष्टिनियमानुकूल है, जैसा कि पंच वगो से विदित होता है । कण्ठ 

£ मे लेकर क्रम-क्रम से श्रो पर्यन्त ये पाँचों वर्ग फैले हुए हैं श्रकार स्थान से किचित्‌ बाहर की ओर हटकर कण्ठस्थान 
से कवर्ग की उत्पत्ति है । इस के पूर्व श्रकार का मूल और श्रकार के पूर्व हकार का मूल विद्यमान है। भ्रर्थात्‌ हकार 
ग्रौर श्रकार के पश्चात्‌ कवर्गं का ही स्थान है श्रकार ग्रौर हकार के धारावाहिक शब्द को सब से प्रथम ककार ही 
रोकता और बाँधता है । इसलिये ककार का श्रर्थ बाँधना माना गया है । ककार अकार जैसे श्रक्षर को बाँध देता है । 
इसलिये इसे बलवानु, बड़ा और प्रभावशाली श्रादि भी कह सकते हैं । यही कारण है कि ककार प्रजापति और सुख 
र्थे में भी श्राया है । यों तो खकारादि सभी श्रक्षर अपने श्रपने स्थान में दूसरे शब्द को बाँवकर स्वयं प्रकाशित होते 
परन्तु सबसे प्रथम श्रौर सबसे श्रागे बढ़कर ककार ही कंठमूल में शब्द को बाँवता है, इसलिये बाँघना श्र्थे ककार 

के ही लिये रूढ़ है। ककार ऐसे स्थान से उत्पन्न होता है, जिससे वह सबसे पहले श्रकार और हकार को बाँधता हैः 
इसलिये भी वह विशेषकर बाँधने, रोकने, टकराने ग्रादि श्र्थो में आया है, जैसा कि 'कः, का,' गदि शब्दों और उनके 
कौन, वया, श्रादि श्रर्थो से ज्ञात होता है। क्योंकि यह ककार प्रश्न रोकने, बाँधने, शंका करने, उल भने श्रादि में ही 


था 
उपस्थित होता है। इन्हीं भावों को लेकर इसका | यह रूप बनाया गया है । यह रूप स्पष्टतया वता रहा है कि 


ग्रकारवाली £|? इस सीधी शब्दरेखा को इसने ' ०८: ' इस प्रकार मूल में जाकर बाँवा है । केवल अकार को 
ही नहीं बांधा, किन्तु हकार को भी रोका है। यही कारणा है कि इसका बंधन अकार रेखा के दोनों ओर हुआ है और 
प्रकार ग्रौर हकार दोनों को बाँधते हुए दिखलाया गया है । 

हम हकार के वर्णान में बता आये हैं कि हकार जब किसी अक्षर के साथ मिलता है, तो उस अक्षर के विरुद्ध 
अर्थ पैदा कर देता है । यहाँ ककार के उच्चारण के साथ केवल हकार की नली खोलने मात्र से 'ख' शब्द सुनाई पड़ता 
है। इसलिये खकार का भी अथ उपर्युक्त विवरणानुसार 'क' के विरुद्ध ही होता है । जहाँ ककार का अर्थ बाँबता होता 
है, वहाँ खकार का अर्थ खुला होता है । इसलिये यह आकाश के लिये रूढ़ है! ्राकाश की भाँति बंधनरहित खुली 
हुई चीज संसार में दूसरी कोई नहीं है । इसलिये 'ख' काश, पोल, छिद्र आदि अर्थों में आता है। ककार में हकार 


का चिल्ल मिलाने से खकार का A यह रूप होता है । इस अक्षर के स्तम्भ में केवल एक ही ओर बन्धन हे 


जो सिर्फ श्रकार को ही बाँधे, हुए है और हकार के लिये दूसरी ओर स्थान खुला एड़ा है । हकार की नाभिरेखा अकार 
में जोड़ दी गई क' और 'ह' के संयोग से खकार का अर्थ और रूप बता रही है । 


गओऔर घ 
ककार के ही स्थान और प्रयत्न में केवल हकार के संयोगमात्र से खकार बन गया था। पर श्रव उसी स्थान 
और उसी प्रयत्न से दूसरा अक्षर नहीं बन सकता । दूसरे भ्रक्षर के लिये स्थान और प्रयत्न दोनों में फेरफार करता 
पड़ेगा और कण्ठ में ही देखना होगा कि ककार श्रौर खकार स्थान के पास ही और कौन सा भ्रक्षर निकल सकता है। 
क' स्थान से जरा हटकर जिह्वा को 'क' प्रयत्न की भ्रपेक्षा जरा दवाकर बोलने से गकार का उच्चारण होता है । गकार 
के लिये जब तक 'क' स्थान और 'क' प्रयत्न छोड़कर श्रागे न बढ़ा जाय, कभी संभव नहीं है कि 'ग' दानद उच्चरित होकर 
सुनाई पड़े । तएव स्थानान्तरित होते से ही अर्थात्‌ प्रथम स्थान प्रयत्न में गति होने से ही गकार का श्रर्थं गमन, हटना, a 


स्थान छोड़ना श्रोर पृथक्‌ होना श्रादि हुआ है और “ग' घातु गमन अर्थ में ली गई है । इसका | d K 


Pa 


२६२ देविक सम्पत्ति 


प्रथ को सूचित करता है । कोई चित्रकार गति का चित्र बनाते समय स्थानान्तर-रेखा को ही दिखलाकर गति का रूप ड 
es] ै 


बना सकता है। इस गकार का | यह रूप बनाकर भी ऊपर नीचे, भ्रगल बगल, जिधर से देखिये उधर 


से गति करता हुआ वही भाव दिखलाया गया है। किन्तु विना श्रकार के संयोग के इसका उच्चारण स्पष्ट नहीं होता । 
इसलिये ॥” यह प्रकार स्तम्भ उसी गतिवाली रेखा में जोड़कर उपरिलिखित रूप बना दिया गया है। इसी गकार में 
हकार जोड़ने से घकार होता है श्रौर हकार की प्रकृति के श्रनुसार गकार के विरुद्ध प्रथं हो जाता है । गकार का श्रर्थ 
गति, गमन, प्रथक्ता ग्रादि होता है। अतः 'घ' का श्रर्थ रुकावट, ठहराव और एकाग्रता श्रादि है। यही कारणा है कि 
घकारसम्बन्धी शाब्द घन, सघन, सङ्घटट, घट, घोर, मेघ, घनीभूत, श्रादि ढंग के होते हैं । इन शब्दों सें 'च' का श्रर्थ 


भासित होता है । इसका रूप गकार में हकार का चिह्न लगाकर fA इस प्रकार बनाया गया है । 
| 
च ओर छ 

कवर्गे के बाद ही श्रोषठ की ग्रोर जो स्थान और प्रयत्न हो सकता है, वह फिर एक वरे को प्रारम्भ करता है । यह 
वर्ग चवर्ग है । चवर्ग का प्रथम ग्रक्षर चकार श्रपने वर्ग को आरम्भ करता है, इसलिए वर्ग को फिर आरम्भ करने के कारण 
चकार का अर्थ फिर, पुनः, बाद, दूसरा और भ्रन्य श्रादि किया गया है। यह ऊपर नीचे के जिह्वा और तालु को 
मिलाता है । मिलना विना दो के नहीं होता, इसलिए इसका अथ भिन्न होता है। भिन्न, फिर, बाद, पुनः आदि भाव 
किसी पूर्ण पदार्थे में नहीं होते । पुनः पुनः, भिन्न भिन्न, भाव तभी तक रहते हैं, जब तक कोई पदार्थ अपूर्ण है । ग्रतएव 
चकार का ग्र्थ अपूर्णा और अङ्गहीन आदि भी होता है। श्रपूरों को खण्ड खण्ड भी कह सकते हैं, क्योंकि खण्ड खण्ड 


अथवा पुतः पुनः और भिन्न भिन्न में कोई अन्तर नहीं है। इसी भाव को लेकर इसका च यह रूप बताया 


गया है । तालु श्रौर जिह्ला का मिलान तथा अपू्ो और पुनः पुनः श्रथवा खण्ड खण्ड का एक साथ दर्शानेवाला =' 
यह चित्र बनाकर, चकार का भरे स्पष्ट कर दिया गया है। इन्हीं दो पाइयों में श्रकार का चिल्ल जोड़ने से ऊपर का 
रूप बनता है । चकार में हकार मिलने से 'छ' होता है । हकार अपने प्रकृति के श्रनुसार चकार में भी मिलकर चकार 
के विरुद्ध अर्थ पैदा करता है । चकार पुतः पुनः, खण्ड खण्ड, अपूर्ण, श्रद्धहीन ्रादि रथों का द्योतक है, परन्तु हकार 
के मिलने से वही छकार बनकर छाया, आच्छादन, छत्र और परिच्छेद श्रादि शब्दों में सांगोपांग, पुणं, तथा अखण्ड 
आदि अर्थों की झलक दिखला रहा है । छन्द शाब्द के अन्दर घुसकर उसने ग्रपना रूप बिलकुल ही प्रकट कर दिया है। 
छन्द का ब्रर्थ ज्ञान है। ज्ञान में कभी खण्डभाव नहीं होता । ज्ञान हर समय हर जगह अपने पुर्णा रूप से विद्यमान 
रहता है, इसीलिए 'छ' ज्ञान, पुणा, छाया श्रादि अथ में आता है । उपयुक्त चकार के चिह्न में हकार का संक्षिप्त रूप 


मिलाकर छुकार को इस प्रकार का बनाया गया है। इसमें चकार का पूणं रूप और हकार की निचली 


रेखा मिली हुई है । 
ज़ और क 
जिस प्रकार 'क' रौर 'ख' के बाद दूसरे स्थान और प्रयत्न से कण्ठस्थान में ही गकार के लिये स्थान और प्रयत्न बद- 
लना पड़ा है और भ्रपने वर्ग के मूल कवगे के स्थान से गति कर जाने के कारण गकार का भ्र्थे गति हुआ है, ठीक उसी 


अक्षरार्थं और लिपि 


प्रकार 'च' और 'छ' से श्रागे चलकर और किचित्‌ दूसरे प्रयत्न से पैदा हुए जकार का श्रर्थं भी पैदा हौना, जन्म लेना, 
उत्पन्न होना और चूतनत्व श्रादि है । जन्म, जननी ग्रादि 'ज' धातु से ही बनते हैं पैदा होने का तात्पय केवल नूतत रूप 
धारण करना या विकास प्राप्त करना है । नूतन रूप विना गति के हो ही नहीं सकता । इसलिये गकार की भाँति इसका | 
भी ग्रथ गति श्रर्थात्‌ जसम रक्खा गया है | बही बात इसके रूप से भी पाई जाती है। कोई भी चित्रकार जब किसी पदार्थ 
के उत्पन्न करने का चित्र खींचना चाहता है,तो सबसे पहिले उसका घ्यान किसी बीजांकुर की ओर जाता है। इसी भाव 


को लेकर इस जकार का रूप “न इस प्रकार बनाया गया है । इस रूप में | इतना बीजांकुर का चित्र है भ्रौर 


१! यह चिह्न श्रकार की लम्बी रेखा है। इसी जकार में हकार जोड़ने से “ऋ होता है ग्रौर जकार के विरुद्ध भ्रथं रखता 
है । जन्म के विरुद्ध मृत्यु ही है, इसीलिये 'ऋ का वात्वर्थ नाश होता है । 'झ' से झुणाति रादि शब्द बनते हैं, जो 


मृत्यु और नाश आदि के सूचक हैं। जकार में हकार की रेखा जोड़कर इसका रूप भी इस प्रकार बनाया गया है। 
इसमें जकार का पूरा रूप और हकार का निचला हिस्सा मिला हुथ्रा है । 


ट और ठ 
यह बात ध्यान रखने योग्य है कि कवर्ग और चवर्ग आदि क्रमशः ओठ की ओर थ रहे हैं। यह टवर्ग पाँचों वर्गों 
में मध्यस्थानीय है । मध्य तालु में जिह्वा के संयोग से इसका उच्चारण होता है। वर्गेसंख्या श्रौर स्थानप्रयत्न दोनों दशाओं 
में यह मध्यम है। श्रतएव टकार मध्यम, साधारण आदि गभ्रथों में आता है । साधारण दशा संशय, संदिग्ध, असमंजस 
भावयुक्त होती है । भ्रतः टकार निर्वेल अर्थ में भी लिया जाता है । निबंलता ही संकुचित करती है, इसलिए संकोच या 
दवाव अथमें भी इसका उषयोग हुआ है । निर्वेलता और दवाव प्राप्त करने की इच्छा कभी किसी की नहीं होती । इससे 
इसका अर्थ 'इच्छाविरुद्ध' भी हुआ है । तात्पर्यं यह्‌ है कि टका र इन्हीं उपयुक्त नम्र श्रौर निर्वेल भावों का द्योतक है, जो 


इससे बने हुए कष्ट, रुष्ट, भ्रष्ट, आदि शब्दों से पाये जाते हैं । इन्हीं उपयुक्त भावों को लेकर ही इसका C यह 


रूप भी बनाया गया है। इसमें मध्यम दशा और तालु में छुपी हुई जिह्वा के भावों का एक साथ समावेश हैं। मध्यम 


दशा का प्रदरीन G यह्‌ रूप है। आज तक जितने चित्रकार हुए हैं, सबने पूणता का O यह्‌ चित्र बताया 


है । इसके मध्य में एक रेखा डालने से CD ऐसा रूप होगा । मध्य रेखा से उत्पन्न दोनों भागों को अलग कर an 
जि 4 ० 


तो एक भाग का वही रूप होगा, जो ऊपर टकार का बतलाया गया है । इसी में श्रकार की रेखा जोड़ने से टकार का पूर्ण 
रूप होता है । बोलते समय टकार के उच्चारण में तालु को छूती हुई जिह्वा जो रूप धारण करती है, वही टकार का चित्र 
है । इसी टकार में हकार जोड़ने से ठकार हो जाता है ओर अथं मी उलट जाता है । टकार के मध्यम, विकल और निर्बेल 
श्रादि भाव दूर होकर निश्चय, प्रगल्मता, पूर्णंता आदि माव पैदा हो जाते हैं, जो इससे बने हुए कठिन, कठोर, शठ 


मठादि शब्दों में पाये जाते हैं। उकार के रूप में केवल हकार की नामि रेखा जोड़ने १6 यहः 
इसमें टकार का पूर्ण रूप और हृकार की रेखा मिली हुई है । Re 


१६४ वैदिके सम्पत्ति 
ड्र ढ़ 
जिस प्रकार क, ख, के बाद 'ग' श्रोर च छ के बाद 'ज' स्थानांतर व प्रयत्नान्तर होने के कारण गति और उत्पत्ति 
भ्रादि प्रथो में लिये गये हैं, उसी प्रकार ट, ठ, फे बाद भिन्न स्थान श्रौर भिन्न प्रयतन से उच्चरित होने के कारण डकार भी 
क्रियार्थे में लिया गया है ग्रौर 'डुक्कञा'= करणे धातु क्रियार्थ में व्यवहृत हुआ है। विना दो पदार्थों के संयोग के कोई भी 
क्रिया नहीं हो सकती । संयोग भौतिक होता है, इसलिये यह संयोगात्मए क्रिया प्रकृति अर्थ में घटती है। यही कारणा है 
कि डकार जड, पिंड, रण्ड, मुण्ड, श्रादि शब्दों में आकर श्रपनी जड़ता का परिचय दे रहा है। यही श्रथ इसके रूप से 


भी प्रकट होता है । क्रिया का चित्र ७ इससे अ्रच्छा और नहीं हो सकता ग्रौर न जड़ता का भाव ही इससे भ्रधिक 


न्य चित्र के द्वारा दिखाया जा सकता है। इसके प्रत्येक विभाग क्रिया में परिणत हैं और संग्रोगिक भाव दिखा रहे हैं 
इसके गठन (ट०॥5।।।५।07) से ही पता लगता है कि इसमें जरा भी नम्रता, सजीवता नहीं है। इसी में श्रकार की 


रेखा जोड़कर इसका यह पूर्ण S रूप बनाया गया है। इसी डकार में हकार जुड़ने से ढकार बनता है और 


डकार के विरुद्ध श्र्थ ध्वनित करता है। जहाँ डकार, क्रिया और श्रचेतन अर्थ में है, वहाँ ढकार निश्चित, निश्रल, धारित 
ाधिपत्यादि ग्रर्थो में लिया गया है। इससे बने हुए श्रारूढ़ रूढ़ि आदि शब्द इसकी निश्रलता ग्रौर सजीवता को बताते 
हैँ । क्योंकि दृढ़ता विना चेतन के हो ही नहीं सकती और विना ज्ञानके कोई किसी पर आरूढ़ भी नहीं हो सकता श्र न 
निश्चलता अथवा आधिपत्य ही जमा सकता है । इसका रूप बनाने के लिये डकार में केवल हकार की नाभि रेखा 
पंमलाने सें यह रूप ५ बनता है । 
कल कि एम तओऔरथ 

$कूद्रगे से लेकर टवर्ग तक जितने स्थानों और प्रयत्नों का वर्णान हमरा है, उनमें जिह्वा के लिये कहीं भी रुकावट 
नहीं श्राई, किन्तु डवगे से ्रागे बढ़ते ही जिह्वा को दाँतों की चौखट से टकराना पड़ता है ग्रौर दांतों के निचले स्थान में 
कुछ प्रयत्न करने पर जो शब्द सुनाई पड़ता है, वह तकार प्रतीत होता है। तकार का उच्चारण दाँतों के तलभाग से होता 
है । इसलिये तकार तलस्थान, नीचे भ्रादि अर्थों में प्रयुक्त हुमा है रौर 'त' धातु किनारे के श्रथ में व्यवहृत है । तल और 
पार में कोई न्तर नहीं है। दोनों एक ही भाव के सूचक हैं । इन्हीं र्थो के सूचित करानेवाले तल, तरल, और तथा ग्रादि 


शब्द हें । इसका [] यह रूप 'तल' झ्रांदि का भाव बता रहा है ग्रौर निचले दाँतों का ढाँचा दर्शा रहा है। इसी 


भें भ्रकार का चिह्न जोड़ने से rN यह पुण रूप बन जाता है इसी 'त' में 'ह' मिलने से 'थ' अक्षर बनता है । 


भ्रौर्‌ “त' के विरुद्ध ऊपर ठहरना, ्रावेय रादि श्रथों को घ्वनित करता है। तकार नीचे भ्रथ्थ में है, तो थकार ऊपर ग्रर्थ 
भे है। 'त' इधर तो 'थ' उधर, तकार. श्राधार तो थकार ्रावेय, तकार इस पार तो थकार उस पार का भाव सूचित 
करता है। तात्पर्यं यह कि तकार या थकार दोनों एक संपुटपात्र की भाँति हैं । संपुटपात्र का जो भाग जमीन-पर है, वह 
'त' और जो भाग ऊपर है वह 'थ' है । इसी तरह नदी का किनारा जो हमसे दूर है, वह 'त' और जो हमारे पास है 


जज 
हूं... 


वह्‌ “थ' है । तकार में हकार की नली जोड़कर थकार का रूप बनाया गया है, जो इस प्रकार rh है। 


IT Ni I A 


हकार का चिह्न जोड़कर प इस प्रकार बनाया गया है । 


अक्षराथं ओर लिपि 


द और घ 

कवर्ग में 'ग' चवर्ग में 'ज' टवर्ग में 'ड' जिस प्रकार स्थानान्तर होने के कारण गति, जन्म और क्रिया के वाचक | 

इए हैं, उसी प्रकार तवे में दकार भी स्थानान्तर होने की वजह से गति का भ्रथे रखता है और 'दा' घातु का देना 
र्थं होता है, जो स्थानान्तर, परिवर्तन श्रादि का वाचक है । क्योंकि जव कोई पदार्थ किसी को दिया जाता है, तो उसका 
स्थानान्तर जरूर होता है--गति श्रवस्य होती है-क्रिया जरूर होती है--परिवर्तन, नूतनत्व भ्रौर जन्म जरूर होता 
है । इसीलिए दकार का ग्रर्थ स्थानान्तर श्रर्थात्‌ दान किया गया है । यही भाव इसके रूप में भी दिखलाया गया है। 
पूर्णता श्रथवा किसी भण्डार का चित्र (@ यदी हो सकता है। पूणं पदार्थ से श्रगर कुछ निकाल लिया जाय-- 


दे दिया जाय-स्थानान्तर कर दिया जाय, तो वह कम दिखलाई पड़ेगा और जितनी क्षति हुई होगी, वह भी दिखेगी । 
दकार के 6, इस रूप में ये दोनों बातें दिखाई गई हैं। इस रूप से भ्रच्छी तरह प्रकट हो रहा है कि किसी पूरणं 
वस्तु से नीचे का भाग = लटकता भाग निकाल डाला गया है-दे दिया गया है। इसी में भ्रकार का चिह्न जोड़ने 


से ५ इस प्रकार का पूर्ण द' बनता है । इसी दकार में हकार जोड़ने से 'घ' होता है। और जहाँ दकार का भ्र्थ 


देना होता है, वहाँ घकार का अर्थ तद्विरुद्ध न देना अर्थात्‌ वारण करना, रख लेना श्रादि होता है । इसी भ्रभिप्राय 
से 'ब' धातु का अर्थ ही घारण करना है, जिससे धरणी, घृति, घर्याद शब्द बनते हैं, इसका रूप केवल दकार में हकार 


का चिह्न मिलाने से <] इस प्रकार का वनता है। 
प॒ और फ़ 


कंठ, तालु और दंत के तलभाग में होते हुए ओष्ठों की श्रोर भ्राकर श्रोष्ठ से जो प्रथम अक्षर उच्चरित होता है, 
वह 'प' है । पवर्गे को छोड़कर सभी श्रक्षरों के उच्चारण में मुखद्वार खुला रहता है, किन्तु पकार के उच्चारण का 
संकल्प होते ही श्रोष्ठकपाट बन्द हो जाते हैं और शब्दधारा मुख की मुख में रह जाती है--वहीं रक्षित हो जाती है । 
इसी कारण पकार रक्षा ग्रथ में श्राया है । 'पा'=रक्षरे घातु बनाया गया है और पा पिता, पातु, पालन श्रादि दाब्दों 


में प्रयुक्त हुआ है । इसका रूप दो श्रोष्ठों को ' ॐ इस प्रकार जोड़कर रक्षा रूपी संदूक का चित्र बनाते हुए C7 


इस प्रकार बनाया गया है। इसी में प्रकार की मात्रा जोड़ने से | यह्‌ रूप बन जाता है । इसी पकार में हकार 


मिलने से 'फ' होता है और 'प' के विरुद्ध खोलना और खुलना आदि अ्र्थ रखता है । जिस प्रकार रक्षित का अभिप्रायः 
बन्द होना है, उसी प्रकार रक्षित का अभिप्राय खुला हुआ होता है । शओोष्ठ बंद करके हकार का उच्चारण करने से 
फकार सुनाई पड़ेगा । जिस प्रकार संदूक में छोटासा छिद्र कर देने से संदूक में रक्षित पदार्थं ्रपनी सूचना बाहर देने 
लगते हैं, उसी प्रकार बन्द श्रोष्ठों में जरासा छिद्र करके हकार का उच्चारण करने से फकार अपना रूप प्रदर्शित करता 
है | यही कारण है कि इससे बने हुए फुल्ल, प्रफुल्ल, स्फुरण आदि शब्द खुलने ग्रर्थ में श्राते हैं । इसका रूप पकार सें 


३४ 
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कवे का गकार, चवर्ग का जकार, ठवर्ग का डकार श्रौर तवर्ग का दकार जिस प्रकार स्थानान्तर होने के कारण 
क्रमशः गति, जन्म, क्रिया और देता आदि श्रर्थ रखते हैं, ठीक उसी प्रकार पक़ार श्रौर फकार के श्रागे श्रो के सहारे गालों 
के प्रयत्त को प्रबल बनाने से बकार भ्रक्षर बनता है और ग्रन्त्गेति अर्थात्‌ घुसना, समाता, छिपना श्रादि भावों को सूचित 


करनेवाला भ्र्थ रखता है। इस छिपाव वा गुप्त क्रिया का भाव लेकर इसका CD यह रूप बनाया गया है। बीच की 
रेखा छिपा हुआ भाव दिखा रही है श्रौर बाहर का चौकोर घेरा कोठरी का इशारा करता है। इसी में अकार रेखा 


जोड़ने से ५ यह रूप बनता है। इसी बकार में हकार मिलने से 'भ' श्रक्षर बनता है और वकार के विरुद्ध प्रकट, 


जाहिर, बाहर प्रादि ग्रथे रखता है | इसलिये “भा” धातु प्रकाश भ्र्थ में आता है और इसी से गभा, प्रभा आदि शब्द 


बनते हैं । इसका रूप बकार में हकार का चिह्न मिलाकर म इस प्रकार बनाया गया है । 


ष, श और स & 


जितने अक्षर केवल प्रयत्न से बोले जाते हैं, वे स्वर और जिनमें स्थान प्रयत्न दोनों का उपयोग होता है, वे व्यंजन 
हैं। ये ष, श, स भी स्वर ही होते, श्रगर अपने अपने स्थान को न पकड़ते । ग्र, ई, उ की भाँति मुख में एक सीटी का 
सा स्वर भी होता है | उसी स्वर को लेकर ये तीनों ग्रक्षर छोटी बड़ी ध्वनि के कारण तीन प्रकार के हो गये हैं श्रौर 
छोटे बड़े क्रम से एक ही अर्थ रखते हैं । किसी को दूर से इत्तिला देने के लिये पहले जमाने में शङ्क, फिर नफी री और 
आजकल ब्युगुल काम में ग्राता है । परन्तु थोड़े फासले के लिए सीटी श्रौर बहुत ही थोडे फासले के लिए सकार का ही 
प्रयोग होता है । मुम्बई में तो इसकी इतनी अधिकता है, कि विना इसके काम ही नहीं चलता। वहाँ दूसरे को सूचना 
देने के लिए यह काम में लाया जाता हे। दूसरे को सूचना देना अपने अभिप्राय का प्रकाश करना है । इसलिये 
इन तीनों अक्षरों का अर्थ प्रक्राश करना' ही होता है। इनमें जो ग्रक्षर जितना प्रबल श्रर्थातू बड़ा है। उससे 
उतने ही दर्जे का प्रकाश बोध कराया गया है। श्रधिक से अधिक प्रकाश अर्थात्‌ हस्तामलक प्रकाश को ज्ञान कहते 
हैं। इसलिए इन तीतों में बड़े 'ष' का श्रर्थृ ज्ञान होता है, जिससे ऋषि श्रादि शाब्द बनते हैं। मध्यम शकार 
से प्रकाश, आकाश, नाश आदि शब्द बनते' हैं और प्रत्यक्ष श्राऱ्नेय प्रकाश का श्रर्थ रखते हैं । इसी प्रकार 
निष्ट सकार से इत्तिला पहुँचाना, जाहिर करना, प्रकाशित करना श्र्थ लिया गया है और “स= शाब्दे धातु 
बनाया गया है, जिससे ह्लसति श्रादि परस्मैपदसूचक शब्द बनते हैं। 'स' साथ ग्रर्थ में भी श्राता है और बहुधा 
तृतीय पुरुष के लिये भी प्रयुक्त होता है इन दोनों से भी जाहिर करना ही श्रथ निकलता हैं। क्योंकि जो साथ 
है, वह प्रकट है हीं और जो तृतीय दूर खड़ा है, वह भी प्रकट ही है। इन्हीं भावों को लेकर छोटे बड़े ष, श, स 
का रूप बनाया गया है। मुख के तालुप्रदेश में जिह्वा को लगाकर 'श्रा' शब्द की सहायता से ये उच्चरित होते 
हैं । इसी के श्रनुरूप इनका रूप बनाया गया है । इतके रूपमें 0 यह भाग मुखाकृति का है । इनमें 6 इस प्रकार 
$# वर्तमान प्रचलित वरमाला में प्रथम “ष' द्वितीय 'श' के स्थान में और द्वितीय हा प्रथम 'ष' के स्थान में 

लिखा जाता है। 


अक्षराथं और लिपि 


जिह्ना श्रौर तालु का रूप और “| इस प्रकार श्रकार का रूप लगाया गया है। और तीनों के रूपों को क्रमश: d १५ 


इस प्रंकार पूर्णता को पहुँचाया गया है । 
क्ष, त्रऔर ज्ञ 
क्ष, त, ज्ञ संयुक्ताक्षर हैं । 'क' श्रौर 'प' के संयोग से 'क्ष', 'त' और “र' के संयोग से 'त्र' तथा 'ज' और “'आ' के 
संयोग से 'ज्ञ' बना है। ककार का श्रर्थ बाँधना, रोकना और पकार # का श्रथ ज्ञात है। इसलिए दोनों से बने हुए 'क्ष 
का र्थ रुका हुआ ज्ञान, बन्द ज्ञान, श्रज्ञान, निर्जीव ग्रर्थात्‌ नाश श्रथवा मृत्यु आदि होता है। इससे बने हुए क्षय, क्षयी श्रौर 


पक्ष श्रादि शब्द नष्टात्मक ग्रर्थं को बतलाते हैं । इसका रूप भी उक्त दोनों अक्षरों के योग से - इस प्रकार बना" है। 


इसमें 'क' ग्रौर 'प' का रूप मिला हुआ है । 'त्र' में तकार का श्रर्थ नीचे तक श्रौर रकार का श्रर्थ देता है । दोनों को 
मिलाकर त्रकार का अर्थ नीचे तक देना, सव देना, कुछ देना होता है यही कारणा है कि 'त्र' एकत्र सर्वत्र आदि शब्दों में 


आकर कुल, सर्वे श्रादि अर्थ सूचित करता है । इसका रूप तकार श्रीर रकार के संयोग से प इस प्रकार बना है। 


ज्ञ' अक्षर में जकार का अर्थ जन्म और जकार का ग्रर्थ नहीं है। श्रत: दोनों से बने हुए ज्ञकार का श्रथ भ्रजच्मा, नित्य 
आदि हुआ । संसार में अजन्मा ग्रौर नित्य दो ही पदार्थ हैं,,एक चेतन दूसरा जड़ । एक का गुणा कमं है और दूसरे का 
गुरा ज्ञान है। इसीलिये यह -ज्ञ' कर्म सूचित कराने के लिए यज्ञ आदि शब्दों में और ज्ञान सूचित कराने के लिए ज्ञान और 


प्रज्ञा आदि शब्दों में राता है और ज्ञा घातु ज्ञान अर्थ वतलाता है । इसका रूप 'ज' और 'न' के संयोग से ‘sp 


इस प्रकार बना हुँ । 


% 


ळकार के उच्चारण करने में मुख के सारे स्थान और सारे प्रयत्न काम में लाये जाते हैं। इसीलिए समस्त 
स्थान प्रयत्न से उत्पन्न होनेवाले इस अ्रक्षर का अ्रथे वाणी लिया गया है । क्योंकि वाणी सब स्थानों भ्रौर प्रयत्नो से 
बनती है । वेद के 'अग्निमीळे' मन्त्र में यह अक्षर 'ईळ' शब्द के अन्दर श्राता है। वेद में ही एक जगह लिखा है कि 
ईळे गिरा मनुहितम्‌' ऋह० ५।१६।२१ रथात मनुष्य की वाणी का नाम ईळा है । इसी तरह निघष्टु में भी 'इळा' 
शब्द वाणी के पर्याय में कहा गया है । इसका रूप मुखाकृति और शब्दाकृति के समस्त भ्रवयवों से बनाया गया है। ‘0? 
इस भ्रकाराक्ृति, “०” इस अनुस्वाराकृति और '|' इस शब्दधाराकृति के योग से वाणी का सारा विषय स्पष्ट होता है, 


ग्रतः इन तीनों चिल्लों के योग से इसका ७१ यह रूप बनाया गया है । 


oN 
६ षकार भौ स्वर से मिलता हुआ एक प्रकार का श्रे स्वर ही है, इसीलिए यह क्षकार अक्षर को उत्पन्न कर सका है। 

त्र' में जिस प्रकार 'ऋ' स्वर मिला है और 'ज्ञ' में 'न' अनुस्वाररूपी स्वर का प्रतिनिधि मिला है, उसी प्रकार 
'ष' मिला है जो एक प्रकार का स्वर ही है । इन्हीं तीनों स्वरों की सहायता से तीनों स्वतत्त्र अक्षर माचे: 
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जिते भ्रक्षरों का प्रब तक वणान किया गया है, उन्हीं से घातु बनी हैं श्रौर उन्हीं घातुग्रों से शब्द तथा उन्हीं शब्दों 

से ही वाक्य भ्रर्थात्‌ वेदों के मन्त्र भी बने हैं । किस प्रकार एक एक श्रक्षर भ्रपना वैज्ञानिक श्रर्थ रखता है श्रौर किस 
प्रकार वह भ्रपनी ध्वनि, बनावट, श्रसर श्रौर लिपि से विज्ञानयुक्त सिद्ध होता है, यह गत पृष्ठं में श्रच्छी प्रकार दिखला 
दिया गया है। भ्रब यहाँ इस बात के दिग्दर्शन कराने का यत्न करते हैं कि उन्हीं वर्णार्थो से किस प्रकार घात्वर्थ 
निकलता है । परिनि मुनि ने बहुत ही भ्रादिमकालीन धातुकोष को संचित करके 'घातुपाठ' के नाम से पुस्तिका संक- 
ललित कर दी है | यद्यपि इस घातुपाठ में बहुत सी घातुएं वेदों में श्राये हुए शब्दों के श्रतिरिक्त शब्दों की भी हैं, तथापि 
वेदों के शब्दों को सुलभानेवाली घातु भी श्रधिक परिणाम में हैं। हम यहाँ कुछ धातुओं का ग्रक्षरार्थं करके देखते हैं 
घ्रौर पता लगाते हैं कि क्या हमारे श्रक्षरार्थं के साथ उनका मेल मिलता है ? सबसे पहिले हम निश्चित किया हुआ 
भ्रक्षरार्थ लिखते हैं और फिर धातुपाठ की कुछ धातुओं से उनका सम्बन्ध दिखलाते हैं । 

अ--सब, पूरणं, व्यापक, भ्रव्यय, एक, भ्रखण्ड, श्रभाव, शून्य । 

इ--वाला (जैसे मकानवाला), गति, नजदीक । 

ए--नहीं गति, गतिहीन, निश्रल, पूरण, श्रव्यय । 

उ--ऊपर, दूर, वह, तथा, और श्रादि। 

ओ--श्नन्य नहीं, वही, दूसरा नहीं । 

ऋ---सत्य, गति, बाहर । 

लू--सत्य, गति, भीतर ! 

०, अ. ण, न, ङ, म, १‰--नहीं, भ्रभाव, शून्य । 

५ ह निश्चय, अन्त, अभाव, संकोच, निषेध । 
_क--बाँघना, बलवान्‌, बड़ा, प्रभावशाली, सुख । 

ख--झाकाश, पोल, खुला, छिद्र । 
` ग--गमन, हटना, स्थान छोड़ना, पृथक्‌ होना । 

घ--रुकावट, ठहराव, एकाग्रता । 

च--फिर, पुनः, बाद, दूसरा, भ्रन्य, मिन्न, भ्रपुणे, भरङ्गहीन, खण्ड । 

छ--छाया, श्राच्छादन, छत्र, परिच्छद, श्रखण्ड आदि । 

ज-_पैदा होना, जन्म लेना, उत्पन्न होता, नूतनत्व, गति । 

क नाश होना । 

ट--मध्यम, साधारणा, निर्बल, संकोच, इच्छाविरुद्ध । 

ठ--निश्चय, प्रगल्भता, पूर्णाता । 

ड--क्रिया, प्रकृति, प्रचेतन, जड़ । 

ढ--निश्चित, निश्चल, धारित, चेतन । 

त--तलमाग, नीचे, इधर, आधार, इस पार, किनारा, अंतिम स्थान । 

थ--उहरना, भ्राधेय, ऊपर, उधर, उस पार । 

द--गति, देना, कम करना । 

घ--न देना, घारण करना, रख लेना। 


pre 


घातुविज्ञान 


प--रक्षा । 

फ--खोलना, खुलना । 

ब--घुसना, समाना, छिपना । 

भ--प्रकट, जाहिर, बाहर, प्रकाश । 

य--पूर्ण गति, जो, भिन्न वस्तु । 

२-देना, रमणा करता । 

ल--लेना, रमणा करता । 

ब--अ्रन्य, पुणं भिन्न, अथवा, गति, गंध । 

घ--ज्ञान | श--प्रकाश । स--साथ । शब्द, वह । 

क्ष--बंध ज्ञान, श्रज्ञान, निर्जीव, नाश, मृत्यु । 

ब्र-~-नीचे तक देना, कुल देना, सब देना, कुल, संव, सर्व, समग्र । 

ज्ञ--अजन्मा, नित्य, कर्मे, ज्ञान । 

ळ-—वाणी । 

इस श्रक्षराथ में ही भ्रनेकों श्रथों का भाव लक्षित और व्यंजित होता है। पर जब कई अक्षर एक में मिलकर 
घातुरूप धारण करते हैं, तो उस मिश्रण से श्रौर भी ग्रनेक भाव उत्पन्न होते जाते हैं। जैसे प्रत्येक रोषधि में अनेकों 
गुण होते हैं । पर जब अनेकों ्रोषधियों का सम्मिश्रण होता है, तो पहिले गुणों की अपेक्षा अनेकों गुना अधिक नवीन 
गुणों का प्रादुर्भाव हो जाता है। इसी तरह वर्णाथों और घातुओं के सम्मिश्रण में भी अधिकाधिक अर्थो की संमावता 
है। इसलिए यह न समक लेना चाहिए कि धातुश्रों का अर्थे जितना घातुपाठ में है उतना ही है, अधिक नहीं । इस विषय 
में पाणिनि मुनि ने अ्रष्टाध्यायी ६।१।६ में एक 'सन्यडोः' सुत्र लिखा है। उस पर पतंजलि मुनि ने महाभाष्य में लिखा 
है कि “बह्वर्था अपि धातवो भवन्ति’ अर्थात्‌ घातुएँ बहुत अर्थवाली भी होती हैं । इस पर स्वामी दयानन्द सरस्वती 
ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका” के पृ० ३८४ में लिखते हैं कि 'इस महाभाष्कार के वचन से यह बात समझती चाहिए कि 
घातुपाठ में धातुओं के जितने अर्थ लिखे हैं, उससे विक और मी बहुत अध होते हैं । जैसे ईड धातु का स्तुति करना 
र्थे तो धातुपाठ में है, पर 'चोदना' आदि अर्थ मी समझे जाते हैं । 

घातुए दो प्रकार की हैं-एक स्वाभाविक और दूसरी फुत्रिम। वेद के शब्दों की जितनी घातुएं हैं, वे 
स्वाभाविक हैं श्रौर मनुष्यों की कल्पना से जो घातुएं बनी हैं, वे कृत्रिम हैं । जो कृत्रिम हैं उनके लिए विश्वास- 
पूर्वक नहीं कहा जा सकता है कि वे वैज्ञानिक आधार पर अक्षरार्थों के अनुसार बनाई गई होंगी । किन्तु जो वेदिक 
हैं-ईरुवरकृत हैं, उत के लिए यह शंका ही नहीं हो सकती कि वे झक्षरार्थ के अनुसार हैं या नहीं.? क्योंकि मनुष्य 
के मुख के समस्त स्थान श्रौर प्रयत्नों की रचना परमात्मा ने ही की है । उसी ने इतने वर्ण मनुष्य के मुख से उच्चरित 
होने का ्रायोजन किया है और उसी ने उन वों के द्वारा मनोभाव प्रकट करने का सामर्थ्य दिया है। इसलिए यह 
असंभव है कि उसने उन वणों का कुछ भी अर्थ न सोचा समझा हो आर यह निविवाद है कि उसका सोचा समभा 
सार्थक होता है । ग्रतएव ईइवरक्ृत घातुएँ वर्णा्थों के भ्रनुसार ही बनी हैं, इसमें जरा सा भी सन्देह नहीं है । जो ` 
हाल घातुओं का है, वही प्रत्ययों का भी है । प्रत्यय भी एक प्रकार के शब्द ही हैं । उनके मी श्रथ निश्चित हैं शोर 
क्षरार्थो के अनुकूल ही हैं। यही हाल अव्यय, उपसर्गे, निपात रौर समस्त उन चिह्लों का है, जो लिङ्गों, वचनों, 


विभक्तियों, कालों और भ्रन्यान्य स्थानों में प्रयुक्त होते हैं । किन्तु यहाँ इन सब पर विचार करने का न तो समय | 


ही है भौर न इस पुस्तक में स्थान ही है। इसलिए यहाँ पर थोड़ी सी घातुओं के वणविशलेषण करके दिखलाते हँ 
कि वे किस प्रकार. विज्ञानमूलक हैं और अक्षरार्थ के अनुकूल हैं । "DR ER 


२७० वेदिक सम्पत्ति 


भगू--भ ८ प्रकाश, ग = गति, श्रर्थात गतिमान्‌ प्रकाश = ऐश्वर्य । 
आप्‌--आ= चारों शोर से, प=रक्षा करना ग्रर्थात्‌ चारों श्रोर से रक्षा करना == व्यापक 
णश्‌--ण =नहीं, श== प्रकाश, भ्रर्थात्‌ नहीं प्रकाश =भ्रदशेन । 
अद---प्र 5 नहीं, द = देना श्रर्थात्‌ नहीं देना, रख लेना, पेट में डालना =भक्षण । 
भू-भ==प्रकाश, ऊ=दूर तक श्रर्थात्‌ दूर तक प्रकाश, हमेशा जाहिर, सदैव विद्यमान = सत्ता । 
आप्लु --आहर तरफ, प=रक्षा करना, लु=भीतर गति श्रर्थात हर तरफ से भीतर रक्षा किए हुए =व्यास्ति । 
चर्‌--च = वार वार, र= बाहर गति, श्रर्थात्‌ बार बार बाहर गति = चलना । 
मर्‌--म 5 नहीं र = रमन, ग्रर्थात्‌ रमन नहीं, क्रिया नहीं, श्रस्तित्व नहीं = मरना । 
हु-ह=भ्रभाव, उ= दूर तक, ग्रर्थात्‌ दूर तक भ्रभाव, बिलकुल नाश = दे देना, जला डालना -। 
मख्‌--म=नहीं ख = छिद्र, श्रर्थात्‌ छिद्ररहितता, त्रुटिरहित श्रेष्ठतम कर्म = यज्ञ । 
हनू--ह 5 निश्चय, न "नहीं अर्थात्‌ निश्चयपूर्वक नहीं, बिलकुल श्रभाव = हिसा । 
यन्‌--इ = गति, अ= पूणं, ज--उत्पन्न करना, भ्र्थात्‌ पूर्ण गति उत्पन्न करना = देवपूजा करना, संगति करना 
और दान देना । 
संधिविज्ञान 
वैदिक भाषा में सन्धिविज्ञान भी बड़ी ही बुद्धिपूर्वक रचना के साथ स्थिर किया गया है। सन्धिविज्ञान दो 
सिद्धान्तों पर कायम है--एक तो वणंमंत्रो पर भौर दूसरे सुखोच्चारण पर। वर्मैत्री का सिद्धान्त ज्यादातर एक ही 
स्थान से उच्चरित होनेवाले बणों में पाया जाता है, परन्तु सुखोच्चारणा का सिद्धान्त सरलता पर अवलम्बित है। यहाँ हम 
दोनों प्रकार के नमूने दिखलाते हैं। टकार की जब सकार के साथ सन्धि होती है, तो सकार का रूप 'ष' हो जाता है। 
इसी तरह ऋ के श्रास पास जब 'स' श्राता है तो उसका भी रूप 'ष' हो जाता है। जैसे--कह्ठ, रुष्ट, पुष्ठ और ऋषि, 
वर्षा, बुष श्रांदि। इसका कारणा यही है कि ऋ, ट और ष के उच्चरित होने का एक ही स्थान है । इसी तरह 'च' के साथ 
'श' का भी सम्बन्ध है। पश्चात्‌, पश्चाताप, निश्चित और पुनश्च श्रादि प्रयोग इसी सिद्धान्त के अनुसार होते हैं। इसका 
भी कारणा यही हैःकि 'च' और 'श' का उच्चारण एक ही स्थान से होता है। इसी तरह प्रत्येक वर्ग का प्रत्येक वरणा 
अपने ही बगे के अ्रनुनासिक से मिलता है, गैर से नहीं । जैसे गङ्गा, चञ्चल, पण्डित, दन्त श्रौर शम्भु आदि । परन्तु 
जिन वर्णो के पास कोई निज का सानुनासिक नहीं है, वे आवश्यकता पड़ने पर अनुस्वार के ही साथ मिलते हैं, जैसे 
संसार, वंश, हंस आदि । ये तो वरामैत्री के नमूने हैं । ्रब सुखोच्चारण के दो एक नमूने दिखलाते हैं । 

द ` यह्‌ सभी जानते हैं कि सत्‌ और चरित्र एक साथ बोलने में दिक्कत होती है, क्योंकि 'त' दंत्य है । इसका उच्चारण 
दांत के पास से होता है श्रौर 'च' तालव्य है, उसका उच्चारण तालु से होता है । इस दिक्कत को हटाकर सुखोच्चारण 
बनाने के लिए तकार को भी चक्रार कर लिया गया और सतु-|-चरित्र का सच्चरित्र हो गया । इसी तरह वृहत्‌ -- 
जातक का बृहजातक और सत्‌+इच्छा का सदिच्छा श्रादि प्रयोग किये जाते हैं। हम लिख आये हैं कि वर्ग का तृतीय 
अक्षर 'ह्‌ के योग से वर्ग का चतुर्थ श्रक्षर हो जाता है। उसी कायदे के ग्रनुसार बृहद्‌ + हवन का बृहद्धवन हुआ है। भ्रग्ति 
ऊ्राधान का भ्रग्न्याघान और मनः + कामना का मनस्कामना अ्रदि प्रयोग भी इसी सुखोच्चा रण के ही लिए किये गये हैं, 
संभव है इसमें कुछ भ्रपवाद भी हों, पर वे बहुत थोड़े हैं। भाषा की प्रशस्त रचना उपयुक्त सिद्धान्त पर ही हुई है । 
क्योंकि वर्णार्थवाली भाषा की सन्धि में यदि सुखद और स्वामाविक वरांविपर्यय की गुंजायश न की जाती तो भाषा की 


दुरूहता बेहद बढ़ जाती । भाषा को अविचल और सार्थक रखने के लिए ही इतने कौशल के साथ भ्रक्षरविज्ञान, घातु- 


विज्ञान और सन्धिविज्ञान का ग्रोयोजन किया गया है। इसीलिए वैशेषिक दर्शन के आविष्कर्ता कशाद ऋषि कहते 
हैं कि “बुद्धिपूर्वा वाक्यकृतिवेदे' श्र्थात्‌ वेदवाणी की रचना परमेश्वर ने बुद्धिपूर्वक की है । Res 
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यहाँ तक वैदिक भाषा की बुद्धिपृर्वक रचता के प्रत्येक अङ्क की आलोचना से देखा गया कि उसके वरणे | 
सार्थक हैं। वर्णों से बनतेबाली घातुएं ओर संघियाँ भी सार्थक, बुद्धिपुवेक और वर्णां से युक्त हैं ॥ 
उनकी एक भी मात्रा निरर्थक नहीं है, अतएव आदिदृष्ट्रि में शब्द ओर ज्ञान का परस्पर इस प्रकार 
वैज्ञानिक सम्बन्ध रखनेवाली वैदिक भाषा सिवा परमात्मा के और किसी की रचना नहीं हो सकती । 
यद्यपि यह सत्य है और इस प्रकार का सत्य मनु वैवस्वत के समय से लेकर भारत देश के बड़े बड़े दर्शनशास्त्र के 
आचार्यों, समस्त विद्याश्रों के प्रचारक ऋषियों और बड़े बड़े समाधिस्थ योगियों द्वारा प्रनुमोदित, ब तक एकरस, 
ग्रविच्छिन्न रूप से चला श्रा रहा है ओर बड़ी बड़ी विध्नवाबाश्रों का सामना करता हुआ ज्यों का त्यों स्थिर है, 
तथापि कुछ लोग वेदों की श्रपौरुपेयता पर शङ्का करने का साहस भी करते हैं । 

वेदों की अपौरुपेयता सम्बन्धी आक्षे पां का निराकरण (समाधान) 

भाषा की उत्पति पर विचार करते हुए डॉक्टर मङ्गलदेवशास्त्री ने चार मतों का वणान करके दैवी शक्ति द्वारा 
भाषा की उत्पत्ति माननेवालों के मत का खण्डन किया है श्रौर निष्प्रयोजन ही वेदों के पीछे पड़ गये हैं । संसार में 
केवल वेद ही श्रपौरुपेयता (इलहाम) का दावा नहीं करते, प्रत्युत कुरान, बाइवल, तौरेत और गाथा ग्रादि सभी साम्प्रदायिक 
ग्रन्थ भ्रपौरुषेय कहलाते हैं । पर डॉक्टर साहब ने वेदों की ग्रपौ रपेयता पर ही पाँच ग्रा्नेप किये हैं श्राप ग्रधिक 
क्षेप नहीं कर सके । यदि वेदों में श्रापकी दृष्टि से ये पाँच शङ्काएँ न होतीं, तो निस्सन्देह आपको वेदों की श्रपोरु- 
घेयता के विरुद्ध कुछ भी लिखने की हिम्मत न पड़ती । क्योंकि झार्यों और आधुनिक विद्वन्मण्डली के मतानुसार वेदों 
का प्रादुर्भाव लाखों वर्ष पूर्व हुआ है । लाखों वर्षों से वेदमगवान्‌ श्रार्यों की वंशपरम्परा द्वारा स्मरणशक्ति के भरोसे 
सुरक्षित चले श्रा रहे हैं । इतने लम्बे काल में अनेक वार वेदों के विरुद्ध बड़े बड़े उथलपुथल हुए हैं । राक्षसों ने वेदों 
के नाश करने का कई बार प्रयत्न किया है ! वेदों के नाम से जाली ग्रन्थ लिखे गये हैं और अनेक बार उनमें बड़े से 
बड़े प्रक्षेप करने का यत्न किया गया है। इस लम्बे काल में अनेक संकटों का सामना करते हुए यदि वेदों में केवल 
पाँच ही शंकाएँ पाई जातो हैं, तो हम कहे हैं कि वेद घस्य हैं और वेदों के माननेवाले बड़े भाग्यशाली हैँ । हम तो 
कहते हैं कि वेदों में यदि एक सौ शङ्काएं भी होतीं, तो हम यही कहते कि इस दीर्घकालीन उथलपुथल के ही कारण 
उनमें ये गलतियाँ गाई हैं। डॉक्टर साहब ने जो शङ्काएँ उपस्थित की हैं, वे इस प्रकार की भी नहीं हैं। तो भी 
श्रापकी शङ्काश्रों को लिखकर उनके समाधान का यत्न करते हैं । 

(१) पहली शङ्का में आप कहते हैं कि संस्कृत-वर्णविज्ञानियों के अनुसार 'अ' और 'इ' का दीघं रूप 
आए और 'ई? है । परन्तु वास्तव में यदि देखा जाय तो ऐसा नहीं है । हस्व और दीर्घ का भेद कालकृत 
होता है। परन्तु ह्लस्व 'इ? को कितनी ही देर तक हम उच्चारण करें वह 'ई' नहों बन जायगी । इसी 
तरह 'ई? को कितनी ही शीघ्रता से उच्चारण करें वह 'इ' सुनाई नहीं देगी । इसी तरह आजकल 
जिस तरह “श्र” बोला जाता है, बह 'आ' का हस्व रूप नहीं हो सकत! । 'अ' के बाद 'आ! के उच्चारण 
करते में यही नहीं कि देर तक 'अ' का उच्चारण करना चाहिए, किन्तु 'आ' के उच्चारण में मुख को 
'अ! की अपेक्षा अधिक खोलते की आवश्यता होगी, तथा जिह्वा के पिछले भाग को कुछ ऊपर उठाना 

` पड़ेगा (पृू० २३७) 

(२) इसके भागे आप कहते हैं कि 'ऋ' का उच्चारण कया था सो ज्ञात नहीं । दूसरी शङ्का में आप कहते हैं 
कि संस्कृत भाषा में यह एक साधारण नियम है कि एक शब्द के अन्दर विवृत्ति (अर्थात्‌ दो समीपस्य 
स्वरों की परस्पर सन्धि न होकर प्रकृति भाव से) नहीं देखी जातो। परन्तु. ऋग्वेद (१०। ७१। २.) सें 


आया हुआ 'तितउ' शब्द इसका अपवाद है। इसका कारण यही हो सकता है कि यह शब्द शुद्ध . बैदिक .. ` 


न होकर उस समय की सर्वसाधारण की प्राकृत भाषा से लिया गया होगा! (.पृ० १८२) । | 


२७२ वेदिक सम्पत्ति 


(३) तीसरी शङ्का में आप कहते हैं कि 'इसमें सन्देह नहीं कि वेदिक समय में भी भाषा में प्रादेशिक भेद 
पाये जाते थे। इस बात की पुष्टि 'कृ' घातु के 'कुरु' तथा 'कृणु' जसे रूपभेदों के ऋग्वेद आदि में पाये 
जाने से तथा इसी प्रकार के दूसरों प्रमाणों से होती है' । (१० २५१) 

(४) चोय शङ्का में आप कहते हैं कि 'कमंन्‌' से कर्माणि बनना तो समझ में आ सकता है, परन्तु 
'गृह' और 'हरि' जिनमें 'न्‌' है ही नहीं, उनसे बननेवाले 'गृहाणि' और 'हरिणा' शब्द ससक में नहीं 
आते । इसका साहश्य ही कारण हो सकता हे। बच्चों की भाषा में इस प्रकार साहश्य से बने हुए अनेक 
शब्द देखे जाते हैं' । (पृ० १३६) 

(५) पाँचबी शङ्का में श्राप कहते हैं कि “निम्न शब्दों से ज्ञात होता है कि संस्कृत के शब्द दूसरी भाषा 


से निकले हैं-- 
संस्कृत लेटिन ग्रीक अंगरेजी जर्मन 
विशतिः Viginti == Twenty Zwanzig (ट्स्वानुट्सिक) 
दुहितृ — Thugater Daughter Tochter (डॉख्टर) 
हंसः — Chen (सेन) Goose Gans 


उदाहरणाथं-जब विशति के पूर्व भाग में 'त' है हो नहां, तब उससे अभंगरेजी का Twenty 
(ट्वेन्टी) कसे निकल सकता है? इस कारण संस्कृत दूसरों की मूल भाषा केसे हो सकती है ? 
(पश १८१) । इसी प्रकार दुहितृ ओर हंस के पर्यायवाचक शब्दों सें इनके 'ह' के स्थान सें 'ग्‌' घ्‌' आदि 
अक्षरो को देखकर यह सिद्ध होता है कि दुहिता और हंस मूल या आदि भाषा के शब्द नहीं हो सकते । 
क्योंकि घ, घ, भ आदि से 'ह' का बनाना तो स्वभाविक है, जैसे लोकिक संस्कृत के ग्रह घालु के 
सथान में वेद में 'ग्रभ' या 'सह' (=साथ) के स्थान में 'सघ' आता है । 'ह' से 'घ' आदि का बनना वैसा 
नहीं है'। ( पृ० १८२ ) 

इनमें से पहिली शङ्का श्र, इ इ और ऋ शादि के उच्चारणों से सम्बन्ध रखती है । श्राप कहते हैं कि हस्व रौर 
दीघं 'इ' और 'श्र' का भेद कालकृत नहीं, प्रत्युत स्थान और प्रयत्नक्त है । क्योंकि दीर्घ को कितनी ही जल्दी बोलने 
से वह ह्रस्व नहीं होता और न ह्रस्व को देर तक बोलने से वह दीर्घ होता है । पर हम कहते हैं कि इसमें गलती 
है। हस्व और दीघे का भेद कालकृत ही है। स्थान और प्रयत्न का जो भेद दिखलाई पड़ता है, वह काल 
के ही कारण दिखलाई पड़ता है। जब ह्लस्व 'इ' का उच्चारण होता है, तो 'इ” को बोलकर तुरन्त ही शब्द 
बन्द कर्‌ दिया जाता है, इसलिए स्थान श्रौर प्रयत्न को अधिक बल नहीं लगाना पड़ता । परन्तु जब 
दीर्घं का उच्चारण किया जाता है, तो शाब्द को श्रधिक देर तक स्थायी रखने के लिए मुख में वायु की मात्रा 
प्रधिक जमा करनी पड़ती है। इसलिए स्थान श्रौर प्रयत्न दोनों में विशेष विकृति करनी पड़ती है। जिस प्रकार 
सूत का धागा तोड़ने में जिन जिन शरीरावयवों का उपयोग होता है, उसी प्रकार जंजीर तोड़ने में भी उन्हीं 
अवयवों का उपयोग होता है, पर धागा तोड़ते समय हमको शरीर में कुछ भी विकृतता ज्ञात नहीं होती और जंजीर 
तोडते समय शरीरावयवों के उपयोग का--उनकी विकृतता का--प्रत्यक्ष दर्शन होता है। उसी प्रकार ह्रस्व और 
दीर्घो के उच्चारण यद्यपि एक ही स्थान प्रयत्न से होते हैं, किन्तु दीघों को देर तक बोला जाता है, इसलिए देर तक 
वायु द्वारा शब्द करते रहने के लिए मुखावयवों में प्रत्यक्ष विकृतता करनी पड़ती है । पर ह्वस्व श्रनायास मुह से निकल 
जाते हैं, इसलिए कुछ मी विकृतता नहीं करनी पड़ती । कहने का मतलब यह कि दोनों के स्थान प्रयत्न एक ही हैं । 
सिर्फ दीघों को देर तक बोलने के लिए स्थान और प्रयत्न में स्पष्टता करनी पडती है, इसलिए हस्व-दीर्घ का भेद-इ, ई 
और अ, श्रा का भेद कालङत ही है, स्थानत नहीं । यदि हस्व सर दीघं में कालकृत भेद न होता, तो छन्दों में-तालों 
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में-- लघु और गुरु का भेद न होता । एक मात्रा दो मात्रा से छोटा न होता और न उसका ताल मान (जो कालः 
क्त है ) ही छोटा होता । इसलिए हस्व और दीर्घं का भेद कालकूत ही है । 

इसी तरह "ऋ' के उच्चारण के लिए आप कहते हैं कि नहीं कहा जा सकता कि पूर्वकाल में 'ऋ' का उच्चारण 
किस प्रकार होता था । आपको यह शद्धा जन्द भाषा के 'एरे', दक्षिणियों के 'र' ओर उत्तरीयों के 'रि उच्चारण से 
हुई है । जन्द भाषा इस समय जिस लिपि में लिखी जाती है, उसमें ऋ' के लिए जो अक्षर बताया गया है वह, 


झादि भाषा का स्वरूप 


'ए! और 'रे' के संयोग से ही बनाया गया है। इसलिए उसका उच्चारण एरे 2१६ होता है, जो ठीक नहीं है। इसी 


तरह भारत के 'र” और 'रि' उच्चारण भी ठीक नहीं हैं। किन्तु इसका यह मतलब नहीं है कि उसके असली उच्चारण 
का अब पता लग ही नहीं सकता । उसका पता अइउसखा सूत्रों के द्वारा ही लग सकता है। हुपवरद्‌' सूत्र को ध्यानपूर्वक 
पढ़ने से “ऋ? के उच्चारण का पता मिल सकता है। 'य? की रचना 'इ' और 'अ' के योग से 'व' की रचना 'उ' और 'अ' 
के योग से तथा “र' की रचना “ऋ? और 'अ' के योग से हुई है । जिस प्रकार ध्यः से 'अ' निकाल डालने पर 'इ' का शुद्ध 
रूप निकल सकता है और जिस प्रकार 'व' से 'अ' निकाल डालने पर 'उ' का शुद्ध रूप निकल सकता है उसी प्रकार 
+र? से 'अ' निकाल डालने पर 'ऋ' का भी शुद्ध रूप निकल सकता है पर इतना सब करे कोन ? हाँ, यदि थोड़ी 
देर एकान्त में बैठकर और 'र' से 'अ' निकालकर कोई मनुष्य 'ऋ" का उच्चारण करने का प्रयत्न करे, तो निस्सन्देहू 
उसका शुद्ध उच्चारण कर सकता हैं । इसी तरह दूसरे उच्चारणों के विषय में भी समझना चाहिये । 
दूसरी शंका ऋग्वेद के 'तितड' शब्द की है। यह शब्द ऋग्वेद १०।७१ के जिस मन्त्र में आया है, उसका 
आवश्यक अंश 'सक्तूमिव तितउना पुनन्तो' है इसका अर्थ यह होता हैं, कि जैसे सक्त्‌ओं को छाननी (चलनी) पवित्र 
करती है । यहाँ 'तितउ' शब्द बिना सन्धिबन्घन के है, इसीलिए आप इसको कहीं बाहर से आया हुआ बतलाते 
हैं । आप कहते हैं कि “संस्कृत भाषा में यह एक साधारण नियम हं कि एक शब्द के अन्दर विवृत्ति नहीं देखी जाती, 
परन्तु 'तितउ' शब्द इसका अपवाद है” किन्तु आपको ख़बर नहीं है कि संस्कृत के साधारण नियम वेदों में काम नहीं 
देते । 'बहुलं छन्दसि सूत्रों मं वेदों के सैकड़ों अपवाद बतलाये गये हैं, जो संस्कृत के साधारण नियमों में नहीं आते । 
ऐसी दश्ञा में क्या समस्त अपवादों को आप बाहर का आया हुआ बतलावेंगे ? संस्कृत का साधारण नियम है कि 
मकारान्त पु्गिल्ल द्विवचन में 'औ' होता है, जसे रामो । किन्तु वेद के 'द्वा सुपर्णा सपुजा सलाया' मन्त्रमें यहनियम 
नहीं देखा जाता, ऐसी दशा में क्या आप 'द्वा' आदि प्रयोगों को कहीं बाहर का बतलाने को कृपा करेंगे ? तितउ! 
शब्द यदि बाहर का होता, तो प्राचीन वेदिक वैय्याकरणों को उसके मूल का पता न होता और न उसकी सिद्धि ही 
बतलाई जाती । किन्तु हम उणादि में देखते हैं कि वहाँ स्पष्ट 'तनोतेडंडः सन्वच्च' लिखा हुआ मिलता है । जिससे 
ज्ञात होता है कि 'तितउ' शब्द 'तन्‌' घालु में 'डउ' प्रत्यय करने से बनता है । अब यहाँ देखना चाहिए कि 'तनु' में 
'डउ' की सन्धि हो सकती है या नहीं । हम पहिले ही लिख आये हैं कि सन्धिविज्ञान, वर्णमंत्री और सुखोच्चारण के 
सिद्धान्त पर कायम है । यहाँ न, ड और उ में बणंमंत्री नहीं है । बीच में 'ड' श्रा जाने से 'उ' तनु” के पास नहीं आ 
सकता । इसलिए 'उ' 'त' में न जुड़ सका | यह वेदिक भाषा का सूकम नियम है । इसको प्रचलित साधारण लौकिक 
नियमों के साथ मिलाने से कैसे काम चल सकता है ? 'तितड चालनिः उमान्‌' की उक्ति उचच वैय्याकरणों में प्रचलित 
है। इसका वर्णन निरुक्त और उणादि में आया है । यह शब्द बहुत दिनों से वंय्याकरणों की नजर के सामने है। 
इसलिये न यह कोई नई खोज है और न कोई ऐसा प्रमाण है, जिप्तसे इस शब्द को कहीं बाहर का बताया जा सके ॥ 
यदि यह 'तितउ' शब्द बाहर का है, तो सवतू अर्थात्‌ सत्तू शब्द मी बाहर का ही होगा । परन्तु यह बात नहीं है 
सक्तू बैदिकों का ही शब्द है। यदि सत्तू शब्द बाहर का नहीं है, तो क्या सत्तुओं को विना छाने चोकर समेत ही | 


Cs 


इ जाता था ? हम बलपूर्वक कहते हैं, कि सत्तुओं के साथ मिला हुआ 'तितउ' शब्द जिसको घातु | 
न के > 


२७४ ' बिक सम्पत्ति 


तथां सिद्धि का कायदा व्याकरण में मोशूद है और सम्धिविज्ञान के सरल उच्चारणवाले नियम के अनुंकूल है, बहु 
बाहर का नहीं हो सकता । 'सक्तमिव तितउना पुनम्तो' मन्त्र में 'पुनन्तः' आया शब्द है, जिससे स्पष्ट हो जाता है 


कि उस काल में सत्त छानकर ही खाये जाते थे । इसलिये इनके पास छानने का पात्र था और उस पात्र का नाम 
भी 'तितउ' ही था, जो शुद्ध और मौलिक 


तीसरी शंका में आप एक ही धातु से बननेवाले 'कुरु' और 'कृणु' शब्दों को प्रान्तिक माषाभेद का नमूना बत- 
लांते हैं और इसी को भाषापरिवतेन का प्रमाण कहते हैं । परन्तु बात सर्वथा उलटी है। दोनों शब्द अलग अलग 
धातुओं से बनते हैं । दोनों के प्रत्यय अछग अळग हूँ और दोनों अलग अलग गणों में विभक्त हैं , 'कुरु' शब्द डुकून ~ 
करणे, घातु में 'उ' प्रत्यय करने से बनता हू और 'कृणू' शब्द कृन्‌ -हिसायां धातु में 'इनु' प्रत्यय करने से बनता है। 
'कुरु' तनादिगण का और 'कृणु' स्वादिगण का है। ऐसी दशा में दोनों धातुओं में केवल 'कृ' आ जाने मात्र से यह कह 
देना कि 'डुकृअ और 'कृन्‌' एक ही हैं, धातुविज्ञान की अनभिज्ञता प्रकट करता है । धातुओं में अक्षर ज्ञान मरा हुआ 
है, इसलिये जरासा भेद होते ही अर्थे में महानु भेद हो जाता हैं जिस तरह 'डक़्ज' और कृत में जरा सा भेद होने 
के कारण एक का अर्थ 'करणे' है और दूसरी का 'हिसायाँ' हैं, उसी तरह डुक, का अर्थ 'द्रव्यविनिमये', 'कृ' का अर्थ 
'विक्षेपे' ओर 'कृ” का अर्थ 'हिसायां' होता है! सबमें 'कृ' मौजूद है । परन्तु जरासा भेद होने के कारण कर्थ में भेद हो 
गया है। अर्थेभेद धातु के भेद को स्पष्ट करता है और घातुभेद अर्थ को। यद्यपि स्थुल दृष्टि से देखने में 'कुर' और "कृणु? 
के अथ में भेद नहीं दिखलाई पड़ता, पर सूक्ष्म दृष्टि से एक में साधारण क्रिया है और दूसरे में विशेष । कुरु साधारण 
है, परन्तु कृणु विशेष हैं । इस सूक्ष्म अवलोकन से स्पष्ट हो जाता है, कि दोनों घातुएं भिन्न भिन्न हैं । 

चौथी शंका में आप कहते हैं कि 'कमंन्‌” से कर्माणि होना तो संभव है वयोंकि उसमें 'नु' है, पर “ग्रह! जिसमें 
'त' है ही नहीं, उससे ग्रहाणि कंसे बन गया ? इसका उत्तर इतना ही है कि जिस प्रकार 'रामः' में नकार का कहीं 
पता नहीं है, पर रामाणां हो गया है, उसी तरह का गृह का 'गृहाणि'. और हरि का 'हरिणा? भी बना है। इसमें 
अनुकरण की कोई बात नहीं है। क्योंकि अनुकरण की सम्भावना तो समता में ही होती है । पर कर्मन्‌ और हरि 
में कोई समता नहीं है । इसलिए ये अनुककरण नहीं, किन्तु स्वतन्त्र विभक्तियाँ हैं । 
- पांचवीं शंका हंस, दुहिता श्रौर विशति शब्दों से सम्बन्ध रखती है । डॉक्टर साहब का ख्याल है कि दूसरी 
भाषाओं में इन शब्दों के लिए जो उच्चारण प्रयुक्त हुए हैं, उन में कुछ ऐसे वर्ण हैं, जिनसे ज्ञात होता है कि ये शब्द 
मूल में हंस, दुहिता और विशति न थे। अंग्रेजी के ट्वेंटी (४४००६5), डॉटर (4३५९॥६९प) और गूज (९००४९) 
आंदि शब्दों से ज्ञात होता है कि विशति के आदि में तवर्ग के और दुहिता तथा हंस में कवग के वर्ण थे। यहाँ हम 
पहिले हंस शब्द पर विचार करते हैं । डॉक्टर साहब ने "मापाविज्ञान' में हंस के रूप इस प्रकार लिखे हैं 


संस्कृत ग्रीक अगरेजी जन 
हँस Chen (सेन) Goose Gans 


हम पिछले पृष्ठो में लिख आये हैं, कि संस्कृत का 'ह' जल्द भाषा में 'ज' हो गया है, जैसे हस्त का जस्त और 

होता का जोता । यह हंस शब्द पहले जंस हुआ ओर जर्मनवाले इसे जंस कहते भी रहे। पर उन्होंने जब फिनी शिया की 

` लिपि स्वीकार की तो जकार का उच्चारण कभी 'जी' अक्षर से, कमी 'जे' अक्षर से और कमी 'जंड' अक्षर से लिखते 

रहें । देवदुविपाक से जंस को उन्होने जिओमेट्री की तरह 'जी' से लिखना शुरू किया और जंस के स्थान में गंस कर 

दियो । “जी का अधिकतर उच्चारण “गकार' ही होता है, अतः 'जंस' शीघ्र ही गंस होकर गंज हो गया और 

योरप की अनेक भाषाओं में अनेक रूप घारण करता हुआ वही गंस से गेस से गूज तथा खेंस या खेत आदि भी हो 
गगा ६8 | इसलिए हंस के मूल में किसी कवं के मानने की बिलकुल आवश्यकता नहीं है । 


६8 संभव है 0९ (सेन) शब्द संस्कृत के श्येन का अपन्न ण हो ) श्येन एक पक्षी का नाम है.भौर वेदों 
में उसका वर्णन आता है । 
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आक्षेपों का निराकरण 


अब दुहितां शब्द पर विचार करना चाहिए । डॉक्टर साहब कहते हैं कि संस्कृत दुहिता के स्थात में अंग्रेजी मैं... 
'डॉँच्टर' और फारसी में 'दुख्तर' पाया जाता है । अन्य साषाओं में मी इसी तरह किसी न किसी कवर्ग का आदेश 
दिखलाई पड़ता है । इससे यही प्रतीत होता है, कि दुहिता के मूळ में कवर्गे का कोई अक्षर था । दुहिता शब्द में 
जो 'ह' है, उसके स्थात में घ; ग या ख अक्षर था । क्योंकि घ, घ, भ, आदि का 'ह' का बनवा तो स्वाभाविक है । 
पर “ह! से घ, म, आदि नहीं बन सकते । किसी अंश में आप ठीक कहते हैं, पर इसमें एक बहुत बड़ी भूल है । जित 
भाषाओं में घ, घ, भ आदि नहीं हैं, उनमें तो ये अक्षर 'ह' हो सकते हैं, पर जिन में हैं, उतके लिए यह नियम 
नहीं है । महाराष्ट्रवालों ने 'गृह्म' के लिए 'छया' और चीतवालों ने 'होम' के लिए 'घोम” आदेय किया है । गुजरात 
और महाराष्ट्रवाले 'ज' का “भ! कर डालते हैं। इसका कारण यही है कि उनके पास 'घ' और 'झ' पहिले से ही 
मौजूद हैं । वैदिक आयों के पास तो पुरा कवर्गं था । ऐसी दशा में वे कवर्ग को छोड़कर 'ह' का सहारा क्यों लेते ? 
रहे वे लोग जिन्होंने 'ह का 'घ!' और 'ख' किया है । उनके पास भी ये उच्चारण थे, इसीलिए घ्या और घोम की 
तरह दुहिता का ड्ॉध्टर और दुख्तर कर लिया है । इसके अनेकों नमूने मौजूद हैं । यह सभी जानते हैं कि 'स' ओर 
'ह! परस्पर बदल जाते हैं । सप्त का हृत और हुष्ट का शस्त होने में देर नहीं लगती । इसी तरह 'प' का 'स” और 
“्व' भी होते देखा जाता है, जैसे पुष्ट का पुछ्त । ऐसी सूरत में दुहिता का दुसिता- दुषिटा-दुख्तर और डॉष्टर 
होना कोई असंभव नहीं है । यह नित्य का क्रम है और आय भाषाओं में यह क्रम भरा पड़ा है। इसलिए दुर्तर 
आदि शब्द दुहिता के ही अपश्र श हैँ । 
अब अन्त में विशति शब्द पर विचार करना चाहिए। हमारा विश्वास है कि विशति शब्द मौलिक और अपौरुषेय है। 
जिस प्रकार अस्सी के लिए अष्टीति' व बनाकर 'अशीति' शब्द बनाया गया है, जिस प्रकार साठ के लिए 'षट्ति' न बताकर 
“षष्टि' दाब्द बताया गया है और जिस प्रकार सोलह के लिए 'पट्दश' न बताकर “पोडश' शब्द बनाया गया है, उसी 
तरह बीस के लिए 'द्विशति' न बनाकर भुज्ञति' शब्द बनाया गया है । अष्टीति में वर्णमँत्री का अभाव था। 'ट' 
और  'त' दोनों भिन्न भिन्न स्थातों से उच्चरित होने के कारण पास ही पास अपने अपने रूप के साथ नहीं रह सकते 
थे और 'ति' और 'त' दहाई के चिह्न हैं, जो त्रिशति, चत्वारिशति, पंचाशत्‌, षष्टि, सप्तति, अशीति और नवति में 
मौजूद हैं, इसलिए हटाये नहीं जा सकते थे, अतः टकार को ही हटाना पड़ा । टकार के हटते ही उसका मित्र 'ष' 
आप ही आप हट गया और 'प' के स्थान में “श? आ गया तथा “त' से मित्रता करके “अष्टीति का 'अशीति' बना 
दिया । इसी तरह की दिक्कत षट्ति में मी थी । इसमें भी 'ट' और 'त' एक साथ नहीं रह सकते थे । इसके दो ही 
उपाय थे । या तो टकार हटे या तकार हटे । अष्टीति में टकार को हटाकर एक नियम दिखला दिया गया था । 
परन्तु 'घट्ति' में 'अष्टीति' की तरह 'अ' न था, इसलिए इसमें दूसरा नियम काम में लाया गया । अर्थात्‌ 'त' हटाने 
की नौबत आई । किन्तु दिक्कत यह उपस्थित हुई कि दहाई का चिह्न 'ति' निकाला नहीं जा सकता था । इसलिए 
मति’ से 'इ? चिह्न ले लिया गया और 'त' निकाल दिया गया, जिससे षटूति का षट्टि हो गया ओर सुखोचारण के 
लिते एक टकार के स्थान में दूसरे 'ष' का आदेश हो गया और 'पष्टि' शब्द बत गया । जो बात इनमें थी, वही बात 
षट्दण में भी थी । इसमें भी 'ट' और “'द' एक पास थे, इसलिए दोनों को हटा दिया गया और षोडश जसा सरल 
रूप बना दिया गया । इसमें दहाई के चिन्ह का प्रश्‍न नहीं था, इसलिए 'ह/ और 'द' दोनों हटा दिये गये, अनुकूल 
वर्ण का भ्रागम कर लिया गया और सुखोच्चारणयुक्त षोडश शब्द बना लिया गया । क 
जिस प्रकार वर्णविरोघ के कारण बैदिक सन्विविज्ञान के अनुसार उक्त शब्द बनाये गये हैं, उसी तरह उसी 
दिक्कत के कारण "द्विशति' का "विशति भी बताया गया है। द, ब, ईं, श से द्विश बना है। इन चारों वणो का | 
स्थान जुदा जुदा है । चारों में वर्णमेत्री का अमाव है । चारों का योग सुखोचारण को नष्ट करता है । गिनती केये. 


अङ्भूः शिक्षित अशिक्षित समी मनुष्य रोज बोलते हैं । बोलते ही नहीं, प्रत्युत इन्हीं के द्वारा लेन देत करते हैं. । इस- उ 
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९७६ बैदिक सम्पत्ति 


लिए इनफे नाम सरल और सुखोद्चारणयुक्त होने चाहिए । ऐसी दशा में भिन्न भिन्न चार स्थानों से बोला जानेवाला 
'द्विए! शब्द क्लेशकर समभा गया । अतः उससे केवल अर्घ दकार हटा दिया गया और विंशति का विशति बना 
लिया गया । पर भेंगरेजी का ट्वेंटी द्विशति से ही मिलता है । इससे स्पष्ट हो जाता है कि ट्वेंटी का मूल द्विशति ही है । 
परन्तु यह विशति शब्द मौलिक नहीं है। अंगरेजी आदि में यह षट्दश से सिवस्टीन की भाति ही बनाया गया है। 
ष्योंकि योरप आदि में अंकविद्या भारत से ही गई है। इसीलिए इसे 'इल्म हिन्दसा' अर्थात्‌ हिंद का इलम कहते हैं । 
इस भारतीय अंकविद्या में नौ तक इकाइयां और दशगुनी संख्याओं के ही नाम हैं। इन्हीं से समस्त अंकजाल फैलता 
है। इसलिए विदेशियों ने अपने यहाँ जो नाम रवसे हैं, वे इसी नवाङ्कों हो और दहाइयों के उसूल के आधार से 
रकखे हैं, षोडशादि अद्धो के नामों पर से नहीं । इसीलिए उन्होंने सन्धिविज्ञान के सुखोच्चारण की परवाह नहीं 
की भौर विशति के लिए ट्वेंटी तथा षोडश के लिए सितस्टीन शब्द प्रयुक्त कर लिए हैं । 
मिवस्टीन बिलकुल पटूदश का अनुवाद है | उसी तरह ट्वेंटी भी द्विशति का ही अनुवाद है । इन उदाहरणों से 
ज्ञात होता है कि अंगरेजी आदि केये शब्द किसी मौलिक शब्दावली से नहीं लिये गये, प्रत्युत नौ तक अङ्कों और 
दशगुनी संख्याओं का केवल सिद्धान्त ही समझकर नाम रवसे गये हैं । अर्यात्‌ जैसे चार और दश का चतुर्दश, आठ 
आर दण का अष्टादश होता है, उसी तरह दहाइयों के साथ इकाइयाँ मिला दी गई हैं और इकाइयों के ही अनुसार 
दहाइयों के नाम रख दिये गये हैं । किन्तु विलष्ट उच्चारणों की सम्धियों को सरल करने की ओर ध्यान नहीं दिया 
गया । इसलिए ट्वेटी और सिबस्टीन आदि शबरों से विशति और षोडश आदि शब्दों की तुलना नहीं हो सकती । 
विशति आदि मौलिक शब्दों में दोनों बातें -नव अङ्कों और दशगुनी संख्याओं का सिद्धान्त तथा सन्धि का विज्ञान-- 
-भरा है, पर ट्वेंटी आदि में केवर उसूल ही है, शब्दशुद्धि नहीं । किन्तु जहाँ उसूल और शब्द की मौलिकता दोनों हैं, 
- वहीं असलियत है, इसलिए विशति असल है और ट्वेंटी कल्पित है । 
'द्वा का सरल रूप ईरान की भाषा में वि” और गुजराती में 'बे' अब तक प्रत्रलित है। ये दोनों 'द्वा' या 
६ के सरल रूप हैँ । “व” सदेव 'ब' हो जाता है, जैसे 'वर्षा' का 'बर्खा । इसीलिए 'बि' या वे” का रूप 'बि' और 'बे' 
हुआ है | इस घटना से प्रतीत होता है कि 'द्व' से जान दूझकर स्वभावतः 'द' निकाल दिया गया है और सुखोच्चारण के 
'सिद्धांतानुसार जिस प्रकार अष्टीति का अशीति षट्ति का षष्टि और षट्दश का षोडश किया गया है, उसी तरह परमेश्वर 
की ओर से मनुष्यों के सुखोच्चारण के लिए द्विशति का विशति भी किया गया है। किन्तु आप जो कहते हैं कि विशति 
को यदि हम सृष्टि के आरम्म में देवी शक्ति की प्रेरणा से स्वयं बना हुआ कहें, तो प्रश्‍न होता है कि इसके स्थान में 


'द्विदशति' जैसे स्पष्ट व्युत्पत्तिवाले शब्द को ही क्यों नहीं चुना गया ? (पृष्ठ १२) हम कहते हैं, कि आपकी सलाह | 


से यदि परमात्मा द्विदशति शब्द को प्रेरणा करता, तो उसकी बड़ी मह होती । क्योंकि परमात्मा की तो अब तक 
(इसीलिए तारीफ की जा सकती है कि उसने अद्भुगणित को बड़ी ही बंज्ञानिक रीति से प्रकाशित किया है। उसने 
केवल नो अङ्को और दशगुनी संस्याओं के ही नामों से सारे अङ्कुगणित का विस्तार किया है एक, द्वि, त्रि, चत्बारि, 
पङच, षद्‌, सप्त, अष्ट और नव तथा दश, शत, सहन और अयुत आदि से ही समस्त अङ्कों का विस्तार हुआ है । 
अन्य सब संख्याएँ इन्ही के मेल से बनी हैं । द्वादश, पंच विश, त्रिषष्टि और नवतिनव आदि तथा त्रिशति / चत्वारिशत्‌, 
पंचाशत्‌, षष्टि, सतति, अशीति और नवति आदि सब उन्हीं नौ अङ्कों से ही बने हैं। पर आपकी सम्मति से यदि 
` 'द्िदशति” होता, तो अङ्कूविद्या का यह वैज्ञानिक नियम सङ्ग हो जाता । इसलिए अच्छा हुआ कि परमात्मा ने आप 
की सलाह नहीं ली । जब शब्द मौजूद है, जब द्वि त्रि से त्रिशति आदि का अहूट नियम मौजूद है और जब द्वि का बि 
अपञ्र' श भो मौजूद है, तब कौन कह सकता है कि विश ति शब्द के पहले द्विदशति रहा होगा ? वह निश्चय ही विश॒ति 
होता । पर सरळ उच्चारण के कारण विशति किया गया है,' जो सन्धिविज्ञान के अनुकुळ ही है आप जो कहते हैं कि 
'जब विशति के पूर्व भाग में तवर्ग ही नहीं है, तब उससे अगरेजी का ट्वेंटी शब्द केसे निकल सकता है ?” हम 
कहते हैं कि उसमें 'द' मोजूद है, जो कहीं बाहर से उधार नहीं आया, प्रत्युत 'द्वि से आया हूँ और टूवेंटी आदि 
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में पहुंचा है । इसलिए टूवेंटी किसी अन्य मौलिक भाषा का अपभ्रंश नहीं है, प्रत्युत विशति का ही अपभ्रांश हैं । 
इसी तरह विशति भी द्विंशति का ही संस्कृत रूप हैँ, जो वैदिक अक्षरविज्ञान और सन्विविज्ञान के अनुकूल ही है । 
हाँ तक उक्त पाँचों शंक्राओं का समाधान हुआ । इन शंकाओं की उत्पत्ति वेदों की दीर्घकालीन अवस्या से 
ही हुई है । यह बात डॉक्टरसाहब जानते हैं कि इतने दीर्घकाल में इतने उथलापयलों के बाद जरा सा उच्चारणों में 
अन्तर आता संभव है, पर उन्होंने इसको नजर अन्दाज करने की उदारता भी नहीं दिखछाई। किसी वृद्ध मनुष्य की 
चुकी हुई कमर, सफेद बाल, बिना दातों का मुख और सिङुडटी हुई खाळ को देखफ़र डॉक्टर मंगलदेव जैसा विज्ञान- 
चेत्ता कह सकता है कि इस पुरुष में ये चिह्न कहीं बाहर से आकर चिपक गये हैं, अतः यह अपने लड़कों का बाप 
नहीं हो सकता । क्‍योंकि लड़कों के मुह में दाँत हैं, बाल काले हैं और कमर सीबी तथा खाल मरी हुई है। परन्तु 
बात सर्वथा उल्टी है, वे लड़के उसी वृद्ध पिता के ही हैं । वृद्ध के शरीर में बाहर के पदार्थे नहीं चिपके, प्रत्युत उसके 
शरीर से कुछ पदाथ चले गये हैं। किन्तु वेदों की तो यह दशा भी नहीं है । वे आदि से आज तक ज्यों के त्यों बने 
हुए हैं, अतः ऐवी भ्रामक बातों से वेदों की अपीरुपेयता में बावा नहीं पड़ सकती । वेद स्वयं कहते हैं किमत 
यज्ञेन वाचः पइवौयमायन्‌ तामस्वविन्दन्‌ ऋषिणु प्रविष्टाम्‌ । 
तामाशृत्या व्यदधुः पुरुत्रा तां सप्तरेभाः मि सं नवस्ते । (ऋ० १०। ७१। ३) 
अर्थात्‌ परमात्मा की कृपा से जब मनुष्यों में वाणी की प्राप्ति का समय आता है, तब वें अनुकूलता से ऋषियों 
में प्रविष्ट हुई उस वाणी को जिसकी सात स्वर--सात छम्द स्तुति करते हैं, पाते हैं ओर सब स्थानों में फेलाते हैं । 
उस भाषा केविपय में शतपथ ब्राह्मण में कहा है कि 'सा वा एषा वाहू त्रेवा विहिता ऋचो यजू षि सामानि' अर्थात्‌ 
बही भाषा ऋग्वेद, यजुर्वेद और सामवेद है । इस तरह मापा की अपौरुषेयता सिद्ध हो जाने पर अब आदि ज्ञान को 
अपौरुषेयता का पता लगाते हैं। 


आदि ज्ञान का स्वरूप 


आदि ज्ञान का स्वरूप 

'आदि ज्ञान और आदि भाषा' शीर्षक में पहिले ही लिखा जा चुका है कि जिस प्रकार भाषा ईश्वरप्रदत्त है, 
उसी प्रकार उस भाषा में गमित ज्ञान भी ईश्वरप्रदत्त अर्थात्‌ अपौरुषेय है । अतएव अब यहाँ यह दिखलाने का यत्त 
करते हैं कि उस अपौरुषेय आदि ज्ञान का स्वरूप क्या था । आदि ज्ञात का स्वरूप निश्चित करने के पूर्व ज्ञान का 
स्वरूप समझ लेना चाहिए। ज्ञान का स्वरूप बहुत विद्याल है । खाने पीने, उठने बैठते और शादी विवाह से लेकर 
वर्तमान समय के भौतिक विज्ञान और प्राचीन समय के भारतीय आध्यात्मिक ज्ञान तक इसका विस्तार है । इसके 
स्वरूप के तीन विभाग हैं-स्वाभाविक ज्ञान, नैमित्तिक ज्ञान ओर काल्पनिक ज्ञान । : 

(१) खाना पीना, स्री बच्चों का सम्बन्ध स्थापित करना और इसी मतलब क्रे लिए परस्पर में थोड़ी सी 
बातचीत कर लेता, ज्ञान की पहली श्रेणी है । इस श्रेणी के लोग जंगलों में पा ग्रे जाते हैं गाँवों में शहरों में और 
ऊंची से ऊँची स्थिति के लोगों में भी थोड़े बहुत आदमी इस श्रेणी के मिल जाते हैं । इनको हम अशिक्षित श्रेणी में 
रखते हैं और इनके ज्ञान को स्वाभाविक ज्ञान कहते हैं । 

(२) अच्छे खानदानों के बेपढ़ेलिखों से लेकर प्रावेशिक शिक्षा प्राप्त पुरुषों तक को हम शिक्षित श्रेणी में 
गिनते हैं और इनके ज्ञान को नेमित्तिक ज्ञान समझते हैं । ; 

(३) कालेज से प्राप्त ज्ञान अथवा बहुत कचे विद्वानों की सोहबत से बांदशार अकबर की माति प्रा 
ज्ञानवालों को हम उच्चशिक्षित श्रेणी के मानते हैं और इसे काल्पनिक ज्ञान समझते हैं । : 

इन तीन श्रेणी के ज्ञानों में से आदि सृष्टि में प्राप्त आदि अपौरुषेय ज्ञान किस श्रेणी का था, यहाँ समझ लेता 
चाहिये । हमारा विश्वास है कि वह ज्ञान प्रथम श्रेणी का--स्वामाविक ज्ञान --तहीं हो सकता । क्योंकि प्रथम श्रेणी 


के स्वाभाविक ज्ञान से मनुष्य के मस्तिष्क में ऐसी शक्ति उत्पन्न नहीं हो सकती, जिससे वह अपना ज्ञान अधिक | ; 


बिस्तृत कर सके । समस्त बे पढ़े लिखे और जंगली मनुष्य उस बात का प्रमाण हैं । -बिना शिक्षा के सो तक गिनती 
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का भी विस्तार नहीं कर सकते । पढ़े लिखे सम्प घरों की कोई खनिया भी, जिग्होंने कुछ भी नहीं पढ़ा, सौ तक 
गिनती नहीं गिन सकतीं । संसार का अनुमत्र बतला रहा है कि मरिना पढ़ाये--बिना दूसरे के निमित्त के--कोई भी 
मनुष्य शिक्षित नहीं हो सकता । हम संसार में विस्तृत ओर विशाल ज्ञान देख रहे हैं । भ्रतएव कह सकते हैं, कि 
यह स्वाभाविक ज्ञान का परिणाम नहीं है--प्रथम श्रोणी के ज्ञान का विकास नहीं है । 

आदि ज्ञान तीसरी श्रेणी का भी नहीं हो सकता । क्योंकि यदि परमात्मा सभी कुछ बतलाने बैठे, तो फिर 
मनुष्य की मतनशक्ति ही मारी जाय वह पढ़ा लिखो होते हुए भी मूर्खो और जंगलियों से बदतर हो जाय। संसार के 
परिवतेतों के कारण आपत्ति आने पर वह कुछ भी न कर सके । इस बात का नमूना हम रोज भारतदेश में देखते 
हैं। सामाजिक बन्घनों के कारण लोगों ने अपने मस्तिष्कों को बुरी तरह रूढ़ियों के सुपुर्द कर दिया है। गाँव के 
अशिक्षित पुराने रूढ़िवादी जो कुछ कहते हैं, शिक्षित पुरुष भी वही मानते हैं और उप्तीके अनुसार चलकर अपनी 
अवनति करते हैं । जरा भी अपने मस्तिष्क से काम नहीं लेते । यदिथोड़ा भी सोचें तो बुराई नजर के सामने आ जाय 
और उससे बच जायं । किन्तु वे समय की परिस्थिति को सोचकर उसके अनुसार नवीन उपायों का आयोजन नहीं 
करते । उन्होंने सोचना ही बन्द कर दिया है । वे पुरानी रूढ़ियों से प्राप्त ज्ञान के ही भरोसे हैं। परन्तु देखा जाता है, 
कि पुराने प्राप्त ज्ञान से सदव काम नहीं चलता । इसीलिए आदि सृष्टि में सभी कुछ नहीं बतलाया जाता । कहने 
का मतलब यह कि आदि ज्ञान ऐसा नहीं हो सकता, जिसके कारण मनुष्य के विचार करने के सब दरवाजे ही बन्द 
हो जायें। इसलिये आदि ज्ञान दूसरी श्रेणी का प्रावेशिक ही था । प्रावेशिक शिक्षा दे देने पर हर विषय में प्रवेश 
करा देने पर मनुष्य घीरे धीरे आप ही आप सोच सोचकर उच्च ज्ञात--विश्वविद्यालयों का ज्ञान--प्राप्त कर लेता 
` है। इसलिए भारम्मिक अपौरुषेय ज्ञान प्रावेशिक शिक्षा तक ही था । 

इस अपौरुषेय ज्ञान के दो विभाग हैं--लौकिक और पारलौकिक । इस ज्ञान में पारलौकिक ज्ञान विशेष रूप से 
और लोकिक ज्ञान साधारण रूप से रहता है। इसका कारण यही है कि मनुष्य की कल्पना से निर्भरान्त पारलौकिक 
ज्ञान नहीं प्राप्त हो सकता और लौकिकज्ञान में कल्पनाशक्ति से उन्नति हो जाती है। इसीलिए परमात्मा ने आदि 
में पारलोकिक ज्ञान विशेष रूप से और लोकिक ज्ञान साधारण रूप से दिया है । इनमें सनुष्योपयोगी समस्त आव- 
श्यक ज्ञान बीज रूप से विद्यमान है । यही आदि ज्ञान का स्वछप है । आदि ज्ञान का स्वरूप ज्ञात हो जाने पर अब 
देखना चाहते हैं कि वेदों का ज्ञान किस श्रेणी का है ? उपयुक्त ज्ञान के स्वरूप के साथ उसका मेल मिलता है या 
नहीं ? वह आदि ज्ञान के स्वरूप का सिद्ध होता है या नहीं ? 


वैदिक ज्ञान का स्परूप--'यज्ग! 


अभी हम दिखला आये हैं कि आदि नैमित्तिक ज्ञान प्रावेशिक होता है और उसमें पारलौकिक ज्ञान विशेष 
तथा लौकिक ज्ञान साघारण होता है। पारलौकिक ज्ञान परमात्मा की प्राप्ति तक जाता है और लौकिक ज्ञान 
संसार के समस्त कार्यों को करके पारलौकिक सिद्धि में मदद देते तक पहुँचता हैं । इतने ज्ञान से मनुष्य की बुद्धि 
"विकसित हो जाती है भ्रौर वह बहुत दूर तक ज्ञानविज्ञान में उन्नति कर लेता है । परमात्मा के जान लेने पर-- प्राप्त 
कर रेने पर--तो उसे कुछ ज्ञातव्य ही नहीं रहता १ हर एक विषय हस्तामलक हो जाता है । 
अतः हम यहाँ वेदों के समस्त ज्ञानमंडार का थोड़ा सा नमून! दिखलाना चाहते हैं । वेदों का समस्त ज्ञान- 
भंडार अकेले एक 'यज्ञ' ही में चरितार्थे है | वेद में जो कुछ कहा गया है, वह यज्ञ के ही लिए है। वैदिक ज्ञान यज्ञों 
में ही ओतप्रोत है। इसलिए हम यहाँ -थोइास। यज्ञ विषय का वर्णन करते हैं और देखते हैं कि उसका स्वषूप आदि 
ज्ञान के स्वरूप से मिळता है या नहीं । 
यज्ञ शब्द 'यज्‌ धातु से बनता है। यज्‌ घातु का अर्थ देवपूजा, सङ्गतिकरण और दान है । अपने से जो बढ़े हैं, वे 
दवेवसमान हैं । उनकी पुजा करता यज्ञ है;बराबरबालों के साथ संगति करना और छोडों को कुछ देना मी यज्ञ ही है। 


| 


जयंत (० ->*छछब EE 


वेदिक ज्ञानका ध्वरूप-यज्ञं 


यह छोटाई बड़ाई केवल मनुष्यों में ही न समझती चाहिये, प्रत्युत संसार का चाहे जो पदार्थ हो, चाहे जो शक्ति हो 
और चाहे जो गुण हो, यदि बह बड़ा है तो पुजनीय है, यदि बराबरवाला है तो मिलने के योग्य है और यदि छोटा 
है तो कुछ पाने का अधिकारी है । जिस प्रकार उक्त तीनों व्यक्ति हम से पूजा, सङ्गति ओर दान पाने के अधिकारी 
हैं, उसी तरह हम भी दूसरों के द्वारा योग्यतानुसार पूजा, मेल और दान पाने के अधिकारी हैं । इस प्रकार से समस्त 
जड़ और चेतन जगतू को परस्पर एक दूसरे से छाम पहुँचाना ही यज्ञ है । ऐसे महान्‌ यज्ञ को शतपथब्राह्मण १।७।४५ 
में 'यज्ञो वे भेष्ठतमं कर्म! अर्थात्‌ यज्ञ श्रेष्ठतम कर्म कहा गया है । इसका अभिप्राय यही है कि जितने श्रेष्ठतम कर्म 
हैं, सब यज्ञ ही हैं। इन यज्ञों के तीन विभाग हैं--फर्मयज्ञ, ज्ञानयज्ञ और उपासनायज्ञ । षोडश संस्कार (विवाह, 
सन्तान), शिक्षा, आहार, वस्न, ग्रह्‌, समाज, कृषि, पशुपालन, सङ्गीत, गणित, भूगोल, ज्योतिष, वेद्यक, रसायन, 
इमारत, यन्तर, शस्त्र, वाहून और युद्धविद्या आदि पदार्थं और विद्याएँ कर्मयज्ञ से सम्बन्ध रखती हैं । ईश्वर, जीव, 
पुनर्जन्म, कर्मफल, सृष्टि, प्रलय, वर्ण, आश्रम और स्वाध्याय आदि ज्ञानयज्ञ से सम्बन्ध रखते हैं। ओर सदाचार, दया, 
रेम, दर्शन, सक्ति, वैराग्य, योग और समाधि आदि क्रियाएं उपासनायज्ञ से सम्बन्ध रखती हैं। इन्हीं तीनों प्रकार के 
यज्ञों में वेद का लौकिक और पारलौकिक ज्ञान चरिता होता है। अतः यहाँ हम पहिले कर्मयज्ञ का वर्णन करते हैं । 
८ 
कमयज्च 

इस यज्ञ को आरयोँ ने बड़ी ही उन्नत दज्ञा तक पहुँचाया था । इसके स्थूल और सूक्ष्म विज्ञानों को देखकर 
हमारी यह बात बहुत अच्छी तरह पृष्ट हो जाती है कि बैदिक ज्ञान से मनुष्य काल्पनिक ज्ञान की बहुत बड़ी उन्नति 
कर सकता है । ऋषियों ने वैदिक ज्ञान के द्वारा यज्ञ से सम्बन्ध रखनेवाले उच्च से उच्च भौतिक विज्ञान में अपनी 
गति कर ली थी । यद्यपि ब्राह्मण और सूत्रग्रन्थों में इन यज्ञों के अनेकों प्रकार बहुत विस्तार से वणित हैं, परन्तु 
बीज रूप से अथर्ववेद ११-७ में कुछ यज्ञों का वर्णन इस प्रकार है 
राजसूयं वाजपेयमग्मिष्टोमस्तदध्वरः । 

अर्काश्वमेधावुच्छिष्टे जीवबहिस दिन्तनः ।। ७ ॥ 

अग्न्याधेयमथो दीक्षा कामप्रश्‍्छन्दा सह ॥ ८ ॥ 

अग्निहोत्रं च श्रद्धा च वषट्कारो व्रतं तपः ॥ & ॥ 

चतुर्होतार श्राप्रियश्चातुर्मास्यानि नीविदः ॥ १६॥। (अथवं ११।७) 

इन मन्त्रों में राजसुय, वाजपेय, अग्निष्टोम, ग्रश्वमेध, अग्निहोत्र, अग्च्याधान और चातुर्मास्य का वर्णन आता 
है । इस वेद का गोपथब्राह्मण इन यज्ञों का जो क्रम बतळाता है, उस क्रम में अग्न्याधान, पूर्णाहुति, प्रग्निहोत्र, 
द्ंपूणमास, आग्रहायण (नवसस्थेष्टि), चातुर्मास्य, पशुबन्ध, अग्निष्टोम, राजसूय, वाजपेय, अश्वमेघ, पुरुषमेध, सर्वमेध, 
दक्षिणावाले, बहुत दक्षिणावाले और असंख्य दक्षिणावाले यज्ञों का वर्णन है। वहाँ लिखा है कि जो इन यज्ञक्रमों को 
जानता है, वह यज्ञों के साथ एक आत्मा होकर और एक निवास होकर दिव्य गुणों को पाठा है %#। इन यज्ञों का 
विवरण इस प्रकार है-- 

# अथातो यज्ञक्रमाः । अग्न्याघेयमग्त्याधेयात्‌ पूर्णाहुतिः पूर्णाहुते रग्निहोत्रमग्निहोत्रात्‌, दशंपूर्णमासो दशंपुणेमासा- oe र 
स्यामाग्रहायणमाप्रहायणाच्चातुमास्यानि चातुर्मासेभ्यः पशुबन्धः पशुबन्धादरिनिष्टोमः अरिनिष्टोमाद्राजसूयो राजसुयाद्व- | 
जपेयः वाजपेवादश्वमेधः अश्वमे धात्पुरुषमे धः पुरुषमेधात्‌ सबसे वः स॑मे घाहक्षिणावन्तो दक्षिणावद्योऽदक्षिणा अदक्षिणा: 
सहस्रदक्षिणे प्रत्यतिष्ठंस्ते वा एते यज्ञक्रमाः स य एवमेतान्‌ यज्ञक्रमान्‌ वेव यज्ञेन स आत्मा सलोको सूत्वा | 
देवानप्येतोति ब्राह्मणम्‌ । NE BE 2 


गोष a 2 


र्‌ to घैदिक सम्पत्ति 


अग्याधान । 

अग्नीन्‌ आधाय पूर्णाहुत्या यजेत्‌ (गोप० ५।५।८) 

अर्थात्‌ पूर्णं आहुति पर्यंन्त अग्न्याधान करे । यह अग्न्याघान है । 
अरिनिहोत्रं । 

अग्नये एव सायं सूर्याय प्रातः एव ह वे अग्निहोत्रं जुहोति । (शतपथ २।२।४।१७) 

अर्थात्‌ अग्नि के लिए सन्ध्यासमय और सूर्य के लिए प्रातःकाल जो हवन किया जाता है, वह अग्निद्दोत्र है । 
दर्शपूर्णमास । 

सुवर्गाय हि वे लोकाय दर्शपूर्णमासौ इज्येते । (तंत्ति० सं० २।२।४) 

अर्थात्‌ अमावस्यः और पूणिमा के दित के हवन को दशंपू्णे मास कहते हैं । 
चाएुर्मास्य । 

फाल्गुन्यां पोर्णमास्या चातुर्मास्यानि प्रयुङजीत मुखं वा एतत्‌ संवत्सरस्य यत्‌ फाल्गुनी पौर्णमासी । 

(गोप० ३।१।११) 


भर्थात्‌ फाल्गुणी पौणंमासी आपाढ़ी पौर्णमासी और कातिकी पौणंमासी को जो यज्ञ किये जाते हैं, वे चातुर्मास्य 
कहलाते हैं । 


भाग्रहायण वा नघसस्येष्टि । 
उत्तरायण दक्षिणायन के आरम्भ में जो यज्ञ होते हैं, वे आग्रहायण या नवसस्येष्टि कहलाते हैं । 
अग्निष्टोम । 


एष बे ज्येष्ठो यज्ञानां यदर्निष्टोमः, (तस्मात्‌ उ ह वसन्ते वसन्ते) ज्योतिष्टोमेन एव अग्निष्टोमेन यजेत्‌ । 
(ताण्डय ब्रा० ६।३।८; शत० १०।१।२।९) 
अर्थात्‌ जो प्रति वषं वसम्त में वाधिक यज्ञ होता है, उसे अग्निष्टोम कहते हैं । उसके अग्निष्टोम, उक्य, वाजपेय, 
अतिरात्र आदि अनेक प्रकार हैं। यह उपयु क्त सब यज्ञों में श्रेष्ठ कहलाता हैँ। | 
पितृयज्ञ । 
अथ यतु प्रजां इच्छते यत्‌ पितृभ्यो निपृणाति । (श० ६।७।३।७) 
अर्थात्‌ जो पुत्र चाहता है और जो पितरों को तृप्त करता है। पुत्रार्थी को पितृयज्ञ आवश्यक है। यही 
पुत्रकामेष्टि है । 
पञ्च महायज्ञ । 
पञ्च वे एते महायज्ञाः सततिप्रतायन्ते । (तैत्ति आ० २।१० ) 
अर्थात्‌ ये पञ्च महायज्ञ हैं, जो सदा आरम्म किए जाते हैं । 
राजसुय ओर अश्वमेध यज्ञ । 
राज्ञः एव. सूयं कमं । राजा वे रायसूयेन इस्ट्वा भवति । (शथपय १३।२।२।१ ) 
अर्थात्‌ राजसूय से ही राजा होता है । यह राजगही के समय का यज्ञ है । 
राजा वे एष यज्ञानां यद्‌ अश्वमेधः । (१३।२।२।१) 
सर्वाः वं देवताः अश्चमेघे अन्वायत्ताः तस्माद्‌ अश्वमेधयाजी सव दिशो श्रभिजयन्ति । (शत० १३।१।२।६।३) ` 
अर्थात्‌ सब देवता अश्वमेघ में आते हैं । अश्वमेघ करनेवाला सब दिशाओं का जीतनेषाला होता है। 


न 


वंदिक ज्ञानका स्वरूप यज्ञ 


श्रीवैराष्ट्रं । राष्ट्रं बं अश्वमेधः । तस्माद्ाष्ट्री अश्वमेधेन यजेत्‌ । 
ऐश्वर्य ही राज्य है । राष्ट्र ही अश्वमेघ है, इसलिए सम्राट्‌ अश्वमेध करे । इसे अश्वमेघ यज्ञ करते हैं । 


गोमेध यज्ञ ; 
पृथिवी को उर्वरा बनाना, नई भूमि तय्यार करना और चये टापू तलाश करना, इस यज्ञ का प्रधान कार्य है। 


इसे गोमेध यज्ञ कहते हैं । 

सारांश रूप से यज्ञों का यही क्रम और प्रकार हं । इस सारांश में बतला दिया गया है कि किंस यज्ञ के बाद. 
कौनसा यज्ञ करना चाहिये और कितने यज्ञ विशेष रूप से महत्त्ववाले हैं । अतः हम चाहते हैं कि इच यज्ञों से निष्पन्न 
होनेवाले फलों के नाम से जो आधुनिक ग्रन्थों में नाम दिए गए हैं, उन नामों के साथ कुछ यज्ञों की उपयोगिता का 
वर्णन भी कर दें, जिससे विषय स्पष्ट हो जाय । क्योंकि वैदिक आयो का वह सनातन विश्वास है कि यज्ञों से आरोग्यता 
सन्तति, वर्षा का नियन्त्रण, राज्य, बिद्या, सेवा और परमात्मा की प्राप्ति होती है। इन सिद्धियों के प्राप्त हो जाने 
पर मनुष्यजीवन में फिर कोई ऐसी काम्य वस्तु शेष नहीं रह जाती, जिसके लिए वह लालायित होता रहे । इनके 
द्वारा लोक परलोक के सभी सुख प्राप्त हो जाते हैं । इन यज्ञों का खुलासा विवरण इस प्रकार है -- 

आपएोग्यता 

आरोग्यता दो प्रकार की है । एक व्यक्ति की, दूसरी समाज की । जुकाम, बुखार,दस्त और शरीरपीड़ा आदि 
मौसमी, तथा चेच, हैजा, प्लेग और इन्फ्छूएंजा अथवा अन्य ऐसी ही सामयिक बीमारियाँ होती हैं, जो सब पर 
आक्रमण करती हैं । अतः जो बीमारियाँ एक व्यक्ति को होती हैं, उनके निवारण का नाम चिकित्सा अर्थात्‌ आयुर्वेद है 
और दूसरे प्रकार की सार्वजनिक बीमारियां जिस सामूहिक रीति से निवारण की जाती हैं, उसका नाम 'भैषज्य यज्ञ है। 


सन्तान 
सन्तान न होती हो, तो सन्तान उत्पन्न करनेवाले, मनमानी सन्तान उत्पन्न करनेवाले, तया सन्तान को दीघे- 
जीवी बनानेवाले यज्ञ का नाम 'ुत्रकामेष्टि यज्ञ' है । इस यज्ञ का कुछ भाग गर्माधान, पुसवत और सीमन्तोन्नयन 
संस्कारों में तथा कुछ भाग पितृयज्ञ में मिला हुआ है । इसका कुछ वर्णन बृहदारण्यक उपनिषद्‌ के अन्त में दिया हुआ है । 


वषो का नियन्त्रण 
पूवं समय में ऋषियों ने अवर्षण के समय यज्ञों के द्वारा उसी तरह पानी भी बरसाया था, जिस प्रकार जञों 
के द्वारा पुत्र उत्पन्न कराया था। वेद का पनिकामे निकामे पन्यो वर्षतु' अर्थात्‌ इच्छानुसार वर्षा हो, यह वाक्य | 
इसी बात की सूचना देता है। इसको 'अवर्षण यज्ञ' कहते हैं । 
सम्पत्ति 
आवश्यक पदार्थों का ताम सम्पत्ति है । आजकल अथंशाल्र भी सम्पत्ति का यही अर्थ करता है । रुपया तो 
केवल क्रयविक्रय का साधत है । जब अधिक घन होता है, तब रुपया काम नहीं देता । वहाँ नोट, चेक अथवा बदले 
के माल से ही काम चलता है । संसार में जितना माल है, उतने मूल्य के लिए सोना और चाँदी नहीं है । इसलिए 
बैदिकों ने आदिम काल ही में पशुओं, अन्नों और अन्य आवश्यक पदार्थों को ही सम्पत्ति माना था। यजञों में अन्न, 
घृत, मेवा, औषधि और काष्ठ आदि पदार्थों की आवश्यकता होती है। इसलिए कृषि, इष्टापुर्त (जिसमें कु वा, तालाब 
बाग, बगीचे सम्मिलित हैं), जंगल भौर अनेक प्रकार के पशुओं की आवश्यकता होती है । यही सम्पत्ति है । यज्ञा- 
नुष्ठान का मन में संस्कार होते ही सम्पत्ति की आवश्यकता होती है । इसे 'पोनेच यज्ञ' कहते हैं। देशों की बनावट, 
नये टापू तलाश करना ओर भूमि को उवंरा बनाना इसका प्रधान उद्देश्य दै । 7 3 का डा 
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२५२ बंदिक सम्पत्ति 


राज्य--भाय सम्यता में अश्वमेध अर्थात्‌ चक्रवर्ती राज्य की अभिलापा भी एक विशेष उपज है। सबसे बड़ा 
यज्ञ यही है । एक राष्ट्र में संसार भर के मनुष्यों का सुखदुःख सम्मिलित करके 'सबसे सबको लाभ पहुंचाना' इस यज्ञ 
का अभिप्राय है । यज्ञ की कामना करनेवाले के मन में तुरन्त ही राज्य का अंकुर उत्पन्न होना, स्वाभाविक सी बात 
है । इस यज्ञ के लिए शौय और युद्धकौशल्य उत्पन्न करना प्रथम कर्तव्य होता है। युद्ध से मुह छिपानेवाला भार्य 
नहीं समझा जाता । अजु न को ऐसा देखकर कृष्ण ने कहा कि 'अनार्यजुष्टमस्वगर्थं अकीतिकरमज्ु'न' अर्थात्‌ 'हे 
अजुन ! तेरी ये कायरपने की बातें अनार्यो की हैं! । इस यज्ञ का नाम 'अश्वमेध यज्ञ' है । 

सेवा--पंच महायज्ञों के दारा सौर और चान्द्र संसार को आप्यायित करके अतिथियों, वृद्धों, रोगियों, पतितों, 
पशुपक्षिओं और कीटपतङ्गों तक को आहार पहुँचाने से बड़ी, संसार की और कया सेवा हो सकती है ? इसी को 
'पंच महायज्ञ' कहते हैं । 


ईश्वर--जो मनुष्य इतना सब कुछ करके भी निःस्वार्थंभाव से कहता है कि 'इद न सम अर्थात्‌ यह्‌ मेरा नहीं 
है, उससे बढ़कर इईश्वरार्प णबुद्धि और क्या हो सकती है? ऐसे कर्म करनेवाले को 'न कर्म लिप्यते! । अर्थात्‌ कभी 
कमेबन्धन नहीं होता । वह मोक्ष का अधिकारी हो जाता है । यह 'उपासना यज्ञ' है । 

उपयु क्त यज्ञों के यही प्रकार और लाम हैं। ये समस्त लाभ, भैषज्य यज्ञ, पुत्रकामेष्टि यज्ञ, अवर्षण यज्ञ, गोमेध 
यज्ञ, अश्वमेध यज्ञ और पंचमहायज्ञों से प्राप्त हो जाते हैं । इनमें से पुत्रेष्ठि और अवर्षण यज्ञों पर हम यहाँ अधिक 
कुछ नहीं कहना चाहते । पर यदि रामायण की कथा सत्य है, तो जनक ने अवर्षण दूर करने के लिए और दशरथ 
से अपुत्रत्व मिटाने के लिए यज्ञ किये थे और दोनों में सफलता हुई थी । रामायण की ये दोनों घटनाएँ निकाल 
डाळनेपर रामायण का ऐतिहासिक भाग हिल जाता है। अतएव इन घटनाओं को असत्य नहीं कहा जा सकता । 
किन्तु अब तो वह जमाना है कि जब सन्तान प्रतिरोध का बन्दोबस्त हो रहा है ओर नहरों से आबपाशी का सिल- 
सिला जारी है । पुराने जमाने में भी लोगों ने दत्तक पुत्र और संन्यास तथा इष्टापूर्तं अर्थात्‌ कुवाँ, तालाब, नहर 
बनवाकर इन दोनों बातों को सरल कर लिया था। इसलिए यदि इन दोनों यज्ञों को छोड़ भी दें, तो शेष छे 
प्रकार के यज्ञ ही ऐसे हैं कि जिनके फलों के प्राप्त होने पर हर प्रकार की कृतकृत्यता हो जाती है । 


इसीलिए समस्त संसार ने यज्ञो को स्वीकार किया था और अबतक संसार के प्रायः सब संप्रदायों में वे प्रचलित 

हैं। यह सब 'फिजकेल रिलीजन' में सेवसमूलर ने भी स्वीकार किया है। संसार में क्या नये और क्या पुराने जितने 
धर्म प्रचलित थे और हैं, सबमें यज्ञ का कोई न कोई प्रकार अवश्य स्वीकार किया गया है । आथो की समस्त प्राचीन 
शाखाओं में यज्ञ प्रचलित था । प्राचीन समय में ग्रीकों और रोम-निवासियों के यहाँ भी यज्ञ प्रचलित थे। पारसियों 
और वेदिक आयों में यज्ञ अब तक प्रचलित हैं। जैनियों में भी धुपदीप, जो यज्ञ का ही अवरिष्ट और सूक्ष्म रूप है, 
प्रचलित है । यह तो आयं शाखा की बात हुई | सेमिटिक शाखा के भी इस समय तीन धर्म-यहूदी, ईसाइ और 
'मुसलमानी=-प्रचलित हैं । इनमें से यहूदियों के यहाँ यज्ञ होते थे । वे कुण्ड को 'कर' कहते थे | ईसाई और मुसल- 
“मनों में भी ऊदबत्ती और लोबान आदि जलाने का रिवाज अबतक मौजूद है । भले, उनके रूप बिगड़े हुए हैं, पर 
इससे इनकार नहीं हो सकता कि वह यज्ञ का अपशभ्रष्ट रूप नहीं है। इस तरह से मनुष्यजाति की यह दूसरी सेमिटिक 
शाखा भी यज्ञ को पुराकाळ से लेकर अबतक करती और मानती जाती है। तीसरी तुरानी शाखा में भी यज्ञ के ऐति- 
हासिक प्रमाण मिलते हैं । चीनवाले यज्ञ को 'घोम' कहते हैं, जो होम के सिवा और कुछ नहीं है । इस प्रकार से 
मनुष्य जाति के तीनों विभागों में यज्ञ जारी थे और जारी हैं मिश्र की प्राचीन जातियों में तथा अमेरिका के रेड- 
इंडियनों में भी यज्ञ की प्रथा जारी थी । कहने का मतलब यह्‌ कि यज्ञ मनुष्य का आदिम धे है । यज्ञ इस बात का ऐति- 
हासिक प्रमाण है कि सब मनुष्य एक ही वंश की शाखा उपशाखा हैं और यह यज्ञ उस समय उत्पन्न हुआ था, जब 
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यज्ञँ के तीत संसार और तीत प्रकार 


संसार में थोड़े से मनुष्य पैदा हुए थें और वे सब एक ही स्यान में रहते थे। एक विज्ञातवेत्ता ने लिखा है कि अग्निका 
उत्पन्न करना ही मनुष्य का आदिम वैज्ञानिक आविष्कार है । यहीं से उसकी बुद्धि का विकास हुआ हैं। लकड़ियों 
को घिसकर अग्नि उत्पन्न करना भौतिक विज्ञान ने प्राथमिक आविष्कार है और मौलिक है। हमारा तोयह दावा है 
कि मनुष्य में यदि यज्ञ का ज्ञान न होता, तो वह इस उन्नति को पहुंचता ही नहीं, जिसमें बहु इस समय मौजूद है.) - 
गत पृष्ठ में हमने यज्ञों की व्यापकता दिखळाते हुए, उचकी प्र।चीनता पर भी कुछ लिख डाला है । कितु प्रश्त 
यह है कि आयो में इसका रिवाज कबसे आरम्भ हुआ ? हुम देखते हैं कि आर्यजाति का कोई संस्कार, कोई घामिक 
कृत्य और कोई त्योहार ऐसा नहीं है, जिसमें होम न होता हो । जहांतक लिखित प्रमाण मिलता है, वहाँतक आयें- 
जाति में यज्ञों का होना पाया जाता है हम प्रथम खण्ड मं दिखला आये हैं कि वेद लाखों वर्ष के प्राची न--आदिम 
__ और अपौरुषेय हैं। बिदेशी भी मानते हैं कि वेदों से प्राचीन संसार में कोई लिखित पुस्तक नहों हैं । उन वेदों 
में यज्ञों का वर्णन हैं । अतः यज्ञ वेदकालीन हैं, इसमें सन्देह नहीं । ये वेद चार हैं। चारों में ऋग्वेद प्रथम है । 
इस सर्वे प्रथम ऋग्वेद के सवं प्रथम मन्त में--'अग्निमीक पुरोहितं यज्ञध्य देवमृत्विजस्‌ । होतारं रत्नधातमम्‌’ इस 
प्रकार यज्ञ, पुरोहित, ऋत्विज्‌ और होता का स्पष्ट वर्णन हैं । इसलिए यज्ञ उतने पुराने हैं, जितना पुराना ऋग्वेद 


का प्रथम मन्त्र है । 
यज्ञां के तीन संसार और तीन प्रकार ० 
वेदों में तीन संसारों का वर्णन है । एक आकाशीय है। जिसमें सूर्य, चन्र, तारा, वाझु, जल और विद्यूत्‌ 
आदि हैं। इस आकाशीय संसार में राजा, पुरोहित, सेना, नगर, प्राम, दीदी, ब्राह्मण, वैश्य, शूत्र, नवी) 
समुद्र, जंगल, पशु, पक्षी, आदि सभी कुछ है । वहाँ शत्रु हैं, बड़े बड़े युद्ध हैं ओर जो कुछ यहाँ संसार में दिखाई 
पड़ता है, वह सव आकाशीय संसार में मौजूद है। जिस प्रकार यह आकाश संसार है, उसी प्रकार का दूसरा 
संसार मनुष्य का शरीर है, जिसमें नगर, द्वार, राजा, ऋषि, शत्रु, ब्राह्मण, युद्ध और उसी प्रकार के समस्त 
पदार्थ हैं, जिस प्रकार के आकाशीय संसार में हैं । तीसरा यह प्रथिवीस्य संसार हे, जिसमें उक्त सभी पदाथ 
मौजूद हैं । वेदों के ये तीनों संसार आधिद विक, आध्यात्मिक और आधिभौतिक कहलाते हैं । 
` इनमें से आकाशीय संसार और मनुष्यशरीरस्थ संसार दोनों परस्पर आवाराधेय सम्बन्ध रखते हैं । आकाशीय 
संसार का एक एक पदार्थ शारीरिक संसार का आधार है। आकाशीय संसार में जिस प्रकार अन्य समस्त पदार्थं 
विराजमान हैं, उसी तरह वहाँ यज्ञ भी हुआ करता है और जिस प्रकार आकाश में यज्ञ हुआ करता है, उसी तरह 
शरीर में भी यज्ञ हुआ करता है। य पिण्ड और ब्रह्माण्ड के यज्ञ निरन्तर जारी रहते हैं । किन्तु परिवतंतों के 
कारण कभी कभी दोतों में वेषम्य उत्पन्न हो जाता है। इसलिए भौतिक यज्ञों से दोनों का सामञ्जस्य करना ही 
वैदिक यज्ञों का मुख्य उद्देश्य है। हम चाहते हैं कि यहाँ थोड़ा सा पिण्ड ब्रह्माण्ड के यज्ञ और उततका परस्पर, 
सम्बन्ध वर्णन कर दें, जिससे विषय स्पष्ट हो जाय और ज्ञात हो जाय कि किस प्रकार से यज्ञ वेज्ञातिक नीव पर 
` स्थित हैं और पिण्ड ब्रह्माण्ड से सम्बन्ध रखते हैं । 
पिण्ड व ब्रह्माएड का सम्बन्ध 
पिण्ड और ब्रह्माण्ड का परस्पर सम्बन्ध बताते हुये एक वेदमन्त्र कहता है कि 
सूर्यो मे. चक्षुर्वात: प्राणोऽन्त रिक्षमात्मा पृथिवी शरीरम्‌ । , 
अस्तृतो नामाहमयमस्मि स आत्मानं निदधे [] द्यावापृथिव्यां गोपीथाय, । (अथवं० ५।६।७) 
.. अर्थात्‌ सूर्य भेरा नेत्र है, वायु मेरा प्राण है, अन्तरिक्ष मेरी आत्मा (हृदय) है और पृथित्री मेरा शरीर है । 
_ बे अपने आपको अपराजित समतेर बाबा और पिनो क ९ यण एण जा आपको अपराजित समएकंर द्यावा और पृथिवी के बीच में सुरक्षित रखता हूँ । यह मन्त्र पिण्ड ओर 


I दषे द्यावापृथिवी स्या .”'इति अथर्ववेद, 


२८४ बेदिक सम्पत्ति 


ब्रह्माण्ड का स्पष्ट सम्बन्ध बतलाता है। यजुर्वेद के दूसरे स्थानों में है कि 'शीषर्णो द्यो: समघतंत यल्य; घातः प्राणा- 
प्राणी; नाम्याईआसीदन्तरिक्ष (४, 'विशः शरोत्रं, पद्भूचां भूमिः ।।' 


अर्थात्‌ द्यौ शिर, वायु प्राण, अन्तरिक्ष नाभि, दिशा कान और भूमि पैर हैँ । यहाँ भी वही सम्बन्ध वणित न 
बेदों में इस प्रकार के बहुत वर्णन हैं । इन उद्धरणों से स्पष्ट हो जाता है कि पिण्ड के साथ ब्रह्माण्ड का घनिष्ठ सम्बन्ध 
है। यह बात प्रत्यक्ष भी है कि बिना सूर्य के हम देख नहीं सकते, बिना वायु के साँस नहीं ले सकते भौर बिना पृथिवी के 
खड़े नहीं हो सकते । कहने का मतलब यह है कि पिण्ड ब्रह्माण्ड के साथ नत्थी है | जैसे यह दोनों का आधार आघेय 
वणित है, बेसे ही वेदों में दोनों जगह के यज्ञों का भी वर्णन है। ब्रह्माण्ड यज्ञ के विषय में लिखा है कि-- 


सप्तास्यासन्परिधयस्त्रः सप्त समिधः कृताः । 

देवा यद्यज्ञ तन्वाना अबध्नन्पुरुषं पशुम्‌ । 

यत्पुरुषेण हविषा देवा यज्ञमतन्वत । 

बसन्तोऽस्यासीदाज्यं ग्रीष्म इध्मः शरद्धविः ॥। (यजुर्वेद ३१।१५, १४) 


भर्थात्‌ यज्ञवेदी की सात परिधियाँ हँ । उसमें इक्कीस समिधा हैं । ऐसे यज्ञ को देवताओं ने फैला रक्खा है, 
. जिसमें पुरुष पशु बेधा हुआ है । पुरुष के द्वारा हवि से देवता जिस यज्ञ को फैलाते हैं, उस यज्ञ में वसन्तऋतु घी है, 
प्रीष्मऋतु ईत हुं भौर शरद्‌ ऋतु हवि हे । गोपथब्राह्मण में लिखा है कि--- 
तमाहरत्‌ पेनायजत तस्याग्नि्होताऽऽसीत्‌ वायुरध्वयु: । 
सूर्य उद्गाता चन्रमा ब्रह्मा पर्जन्यः सदस्यः ।। (गोपथ १।१३ ) 
अर्थात्‌ अग्नि होता, वायु अध्वयूः, सूर्यं उद्गाता, चन्द्रमा ब्रह्मा और वर्षा सदस्य है । यह ब्रह्माण्ड यज्ञ है । 
पिण्डयज्ञ के लिए वेद में लिखा है कि-- 
अस्थि कृत्वा समिघं तदष्टापो असादयन्‌ । 
रेतः कृत्वाऽऽज्यं देवाः पुरुषमाविशन्‌ । (अथर्व० ११।८।२ ६) 
अर्थात्‌ हडियों की समिघा बनाकर, रेत का घी करके और आठ प्रकार के रसों को लेकर सब देवताओं ने 
पुरुष में प्रवेश किया । शतपथब्राह्मण में लिखा है कि-- 
पुरुषो वे यज्ञः पुरुषस्तेन यज्ञो यदेनं पुरुषह्तनुते 
एष वे तायमानो यावानेव पुरुषस्तावान्‌ विधीयते तस्मात्‌ पुरुषो यज्ञः । 
अर्थात्‌ पुरुष ही यज्ञ है। क्योंकि वह यज्ञ को करता हें। वह उतना ही सत्कमं करता है, जितना वह स्वयं 
` होता हें । इसलिए पुरुष ही यज्ञ है। इसी तरह छान्दोग्य उपनिषद्‌ में भी पुरुष को यज्ञ कहा हैँ । वहाँ लिखा है कि-- 
पुरुषो वाव यज्ञस्तस्य यानि चतुदि!शति वर्षाणि तःप्रातःसवनं, 
यानि चतुश्चत्वारि१शद्‌ वर्षाणि तन्माध्यन्दिन १ सवनं, 
यान्यष्टाचत्वारि ९४ शहर्षाणि तत्तृतीयसवनम्‌ । (छान्दोग्य ३।१६ ) 
अर्थात्‌ पुरुष यज्ञ ही है । इसके जो चौबीस वपं हैं, वह प्रातःसवन है । जो चवालीस वर्ष हैं, वह माध्यन्दिन 
सवन है ओर जो अड़तालीस वर्ष हैं, वह तृतीय सवन है । 
इन प्रमाणों से स्पष्ट होता है कि ऊपर जिन सूर्य आदि देवताओं का ह्माण्ड यज्ञ के नाम से वर्णन हुआ है वेही 
देवता मनुष्यशरीर में प्रवेश कर गये ओर मनुष्यशरीर के पदार्थों को यज्ञ की सामग्री बनाकर वहाँ भी यज्ञ करने लगे। 
गोया पिण्डब्रह्माण्ड के यज्ञ ओर उन दोनों का सम्बन्ध हढ़ हो गया और इस प्रकार से यह निस्य सम्बन्धः स्थापित हो 


॥ 


पिण्ड घ ब्रह्माण्ड का सम्बन्ध 


गया । इसी सम्बन्ध अनुसार पिण्ड और ब्रह्माण्ड के दोनों यज्ञ, यज्ञ के तीनों घमं-देवपूजा, सङ्गति और दात 
निरन्तर कर रहे हैं । गर्मी, सर्दी, जळ, हवा, प्रकाश और अन्धकार से ब्रह्माण्ड सदैव हमारी सबकी पूजा, सङ्गति 
और दान किया करता है । मनुष्यशरीर भी सर्दी, गर्मी, प्रकाश आदि से सङ्गति करता है। इन्द्रियाँ परस्पर पूजा 
करती हैं और दान देती हैं । इसी तरह मनुष्यशरीर भी अन्य प्राणियों के साथ पूजा, सङ्गति और दान का व्यवहार 
करता है । इस तरह पिण्ड और ब्रह्माण्ड दोनों, यज्ञ का कार्य बरावर सम्पादन करते हैं । हम कह आये हैं कि 
ब्रह्माण्ड पिण्ड का आधार है । शरीर बिलकुल ही ब्रह्माण्ड के आवीन है। आँख सूर्य की, श्वास वायु का ओर पेर 
पृथ्वी के मोहताज हैं। पर जब सूर्यं चला जाता है, वायु का चलना बन्द हो जाता है और पृथिवी ठंडी या गर्म हो 
जाती है, अर्थात्‌ जब दोनों संसारों में विषमता उत्पन्न हो जाती है, तत्र हम तीसरे भौतिक यज्ञ से दोनों में सामञ्जस्य 
उत्पन्न करते हैं । हम चिराग जलाकर सूर्य का काम लेते हैं, पंखा झलकर वायु का काम लेते हैं और जूता पहनकर 
या ऊँचे मंच पर खड़े होकर पृथिवी की सर्दी गर्मी को अनुकूल कर लेते हैं । 


यह अनुकूलन ही यज्ञ का सङ्भतिकरण, पूजा और दान है । अर्थात्‌ विषमता उपस्थित होने पर पृथिवीस्थ 
पदार्थों को लेकर वैज्ञानिक सिद्धान्त से पिण्ड--ब्रह्माण्ड में सामञ्जस्प उत्पन्न कर देना ही यज्ञ का प्रधान काये है । 
इसीलिए वेद में कहा गया है कि | 

“यज्ञो यज्ञेन कल्पताम्‌, यज्ञे यज्ञसयजभ्त देवा: 

अर्थात्‌ यज्ञ से यज्ञ कल्पित हुए हैँ । देवता भी यज्ञ से यज्ञ कर रहे हैं । शतपथ ब्राह्मण में मी लिखा है, कि 
'ज्ञाद्यज्ञ निमिसा इति।' अर्थात्‌ मैं यज्ञ से यज्ञ का निर्माण करता हं । इस सब वर्णन का यही मतलब है कि पिण्ड 
ब्रह्माण्ड के यज्ञों की विषमता का भौतिक यज्ञों से सामञञस्य करते रहना चाहिए । 

यद्यपि सत्कर्म मात्र यज्ञ के नाम से कहा गया है, पर मेषज्य यज्ञ, त्रेष्टरि यज्ञ, अवर्षण यज्ञ, गोमेध यज्ञ, अश्व- 
भेघ यज्ञ और पंच महायज्ञ आदि स्थूळ और व्यावहारिक यज्ञ प्रधान हैं । ये सभी यज्ञ अपने अपने ढङ्क के निराले हैं। 
अतएव इन सबके साधन भी निराले हैं । अपने अपने यज्ञ के अनुकूल साबन अलग अळग होने पर भी अस्त्याघान, 
हवनीय पदार्थ, समयनिरूपण और यज्ञदेश का विचार आदि सबसें हैं । सबों में यज्ञकर्ता, यज्ञमण्डप आदि एक समान 
ही होते हैं। परन्तु कुण्डों की बनावट, पान, ह नीय पदार्थं और अन्य विधियाँ अलग अलग हैं । इमी तरह और 
भी बहुत सी बातों में अन्तर है । जैसे अश्वमेव में अमुक प्रकार का घोड़ा, युद्धसामग्रो; सेना आदि विशेष रूप से 
आवश्यक होते हैं, किन्तु पुत्रेष्टि में इनकी बिलकुल ही आवश्यकता नहीं होती । तापत्यं यह क्रि यज्ञों में सामान्य 
बिशेष भाव सदैव बना रहता है । इसीलिए सबके उपकरण भी सामान्य विशेष रूप से पथक्‌ पृथक्‌ और एक समात 
भी होते हैं । आगे हम यज्ञों का वर्णन करते हुए भी बतलाते जायेगे £7 किन किन यज्ञों में कौन कौन सी चीजें 
बिशेष रूप से आवश्यकता होती है । यज्ञों को सफल बनाने के छिए बहुत से पदार्थों के साथ अनेक प्रकार की 
विद्याओं की भी आवश्यकता होती है । मनुष्य से सम्बन्ध रखनेवाली ऐसी एक भी आवश्यक विद्या नहीं है, जिसकी 
यज्ञ में जरूरत न होती हो । आयेलोग इसीलिए यज्ञों को घमे का मूल बतलाते हैं और थीबो साहब कहते हैं, कि _ 
'आयों के पुरातन घर्म से सम्बन्ध रखनेवाली जितनी विद्याएं हैं, सब उनको .निज की उपज है' &8 । मेषज्य यज्ञ 
आरयों का पुरातन धमं है और उसका सम्बन्ध आयुर्वेद से है । अतः आयुर्वेद मी आर्यों की ही उपज है। 

हम पहिले ही बता आये हैं कि यज्ञ के लाभों में सबसे बड़ा लाम सार्वजनीन आरोग्यता है । सफाई, सड़क, | 


रोशनी; अस्सतांल आदि जिस प्रकार -सारवेजतीत आरोह ताह न पा लक अस्पताल आदि जिस प्रकार सार्वजनीत आरोग्यता के साधन हैं, उसी प्रकार यज्ञ भी हैं। आरोग््ता का | ट 


+ Science is closely connected with the Ancient Indian Religion and must be considered 
as having sprung up among the Indians themselves. ° , ६ 2) 
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संबंध जिन्दगी से है ! संसार में जीवन सबसे अधिक मूल्यवान्‌ है । अतः सावंजनीन जीवनरक्षा का श्रेय होने के कारण 
यज्ञ का आरोग्यसम्बन्धी विषय प्रथम और प्रधान है। क्योंकि आरोग्यता नष्ट होने पर शरीर रोगी हो जाता है 
और रोग से मृत्यु का भय रहता है। मृत्यु कोई पसन्द नहीं करता । एक व्यक्ति का जीवन चाहे सबके लिए मूल्य- 
वान्‌ न हो, पर सबका जीवन तो सबके ही लिए मूल्यवान्‌ है। इसलिए जिसमें सार्वजनीन आरोग्य का विधान हो, 
बही यज्ञ सब यज्ञों में अधिक उपयोगी, आवश्यक और वर्णन करने योग्य हैं । अतएव हम यहाँ आयुर्वेद से सम्बन्ध 
रखनेवाले भेषज्य यज्ञ का वर्णन करते हैं । 
यज्ञों में आयुर्वेद 
भंषज्य यज्ञ आयुर्वेद से सम्बन्ध रखते हैं । इनमें देशकाल और पदार्थों के गुणों का ज्ञान होना आवश्यक होता 
है । शतपथ ब्राह्मण में लिखा है कि 'सैषज्ययज्ञा वा एते । ऋतुसन्धिषु व्याधिर्जायते तस्माहतुसन्धिषु प्रयुज्यन्ते' 
अर्थात्‌ ये भेषज्य यज्ञ कहलाते हैं | ऋतुओं की सन्धि में व्याधियाँ पैदा होती हैं, इसलिए इनका प्रयोग ऋतुसन्धियों 
में होता है। छान्दोग्य ४। १७ । ८ में भी लिखा है. कि 'भेषजकृतो हवा एष यज्ञो यत्रेबंविद्‌ ब्रह्मा भवति ।' 
अर्थात्‌ जिनमें वैद्यकशास्रन्ञ ब्रह्मा होता है, वे भैषज्य यज्ञ हैं । इन दोनों प्रमाणों में ऋतुसन्धि और भैषज्य का स्पष्ट 
वर्णन है । इसलिए वनस्पतियों के गुण और सभय का ज्ञान होना आवश्यक है । ओषधियों के लिए स्पष्ट लिखा है, 
कि 'यस्य देशस्य यो जन्तु तत्तस्यौषधं हितं' अर्थात्‌ जो प्राणी जिस देश का होता है, उसके लिए वहाँ की ही उत्पन्न 
भओषधियाँ हितकर होती हैं । इसके अतिरिक्त ओषधियों पर ऋतुओं का प्रभाव देशभेद से अलग अलग होता है । 
इसलिए देश का मी ज्ञान बहुत आवश्यक होता है । देश, काल और पदार्थों के गुणों का ज्ञान आयुर्वेद से ही संबंध 
रखता है । इसमें शारीरिक ज्ञान और निदान मिला देने से ही पुरा आयुर्वेद बत जाता हैँ । शारीरिक, निदान, 
त्रिदोष, नाड़ीज्ञान और अन्य ऐसी ही अनेक बातें हैं, जो व्यक्तिव्यक्ति से सम्बन्ध रखती हैं और वेदों में विस्तार से 
वर्णित हैँ । किन्तु हम यहाँ सार्वजनीन व्याधियों के सार्वजनीन उपचार का ही वर्णन कर रहे हैं। इसलिए उन 
विषयों का वर्णन करना उचित नहीं समझते । सफाई, रोशनी, सड़क और अस्पताल आदि म्युनिसिपालिटी के काम 
जिस प्रकार साबेजनिक हैं, उसी तरह यज्ञ भी है । होली ऐसा ही सार्वजनिक भैषज्य यज्ञ है जो संवत्सर के अन्त में 
किया जाता है | यह नवसस्येष्टि मी कहलाती है । 'तवसस्य' का नाम होला है । हरे चनों को भूनकर लोग होला खाते 
हैं। इसीलिए होली में भुने हुए हरे चने ही होला कहलाते हैं। यह होली एक प्रकार का भैषज्य यज्ञ ही है । 
संसार में सर्दी ओर गर्मी दो ही हैं। सदी की दवा गर्मी और गर्मी क्री दवा सर्दो है । भजुर्वेद २३ । १० में 
स्पष्ट कहा है कि 'अरर्नाहिस्य भेषजम्‌” अर्थात्‌ अग्नि शीत की दवा है । अर्थापत्ति से समझ लेना चाहिए कि सर्दी भी 
गर्मी की दवा हें । शतपथ ब्राह्मण में लिखा है कि-- 
हयं वा इदं न तृतीयमस्ति । भद्रं चेव शुष्कं च । 
यच्छुष्क तदाग्नेयं यदाद्रं तत्सौस्यं । 
अग्नीषोमयोहं बे तावती विभूतिः प्रजातिः । 
सूयं एवाग्नेयः चन्द्रमा सौम्यः। (शतपथ०) 
अर्थात्‌ सूखा ओर गीला दो ही हैं, तीसरा नहीं । अग्नि ही सूखा है और सौम्य ही गीला हैं। इस प्रकार अग्नि 
मोर सोम्य की उत्पादक शक्ति विविध प्रकार की है सूये ही अग्नि है। और चन्द्रमा ही सोम्प है । अग्नि और जल से ही 
पित्त ओर कफ की उत्पत्ति हुई है। तीसरी चीज वागु है, जो न शीत है न उष्ण । वायु धुप के संयोग से उष्ण और जल 
के संयोग से ठण्डी हो जाती है और दोनों के प्रभाव को प्रबल कर देती है। यही सिद्धान्त आयुर्वेद में भी बाणित है । 
बेदों में अग्तिषोमो का विस्तारपूर्वक वर्णन है, जो अग्नि और जल के अतिरिक्त और कुछ नहीं है । अर्थात संसार में सर्दी 
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और गर्मी दो ही असर हैं । यही दो असर संसार के समस्त पदार्थों में हैं। किसी पदार्थ में गर्मी अधिक है ओर 
किसी में सर्दी । इसीलिए कोई पित्तकर है और कोई कफकर । परन्तु बादी करनेवाले पदार्थों का कोई लक्षण नहीं 
किया जा सकता । गर्म पदार्थ भी बादी करते हैं और सरद भी । श्र्थात्‌ जिन पदार्थों में गर्मी सर्दी से अधिक होती है, 
वे भी बादी होती हैं और जिनमें सर्दी गर्मी से अधिक होती है, वे मी बादी होते हैं । पर जिन पदार्थो में गर्मी सर्दी 
बराबर होती है, वे बादी नहीं होते । उन्हीं का नाम मातदिल और न्रिदोषघ्न है । इस सबका कारण स्पष्ट है कि 
वायु निज में कुछ भी असर करनेवाली नहीं है । वह्‌ प्रवल गुण के साथ मैत्री करके उसके बल को बेहद बलवान 
कर देती है । संसार के सर्दे और गर्म पदार्थ वायु के सहचार से अधिक बलवान हो जाते हैं । इसलिए कहा है कि 
क और पित्त पंगु हैँ । वायु जहाँ उनको ले जाता है, वहाँ वे उसी तरह जाते है, जैसे हवा पाकर मेघ भागते हैं। 
परन्तु यह न समझना चाहिए कि वायु उनका कारण भी है । इस सर्दी गर्मी का कारण तो ऋतुएँ हैं । ऋतुओं 

के योग से पदार्थो में प्रायः ऋतुओं के गुण आया करते हैं। इन ऋतुओं का जन्म सूर्य और पृथिवी की चाल पर है। इस- 
लिए देशभेद से ऋतुओं में और ऋतुभेद से पदार्थों के गुणों में अन्तर पड़ जाता है। इस सब वैज्ञानिक भेद के जाननेवाले 
को भिषक्‌ कहते हैं । छान्दोग्य के अनुसार मैपज्य यज्ञं में जो ब्रह्मा होता है, वह इस विद्या का जाननेवाला होता है । 
उसके पास वे ओषधियाँ जो भैषज्य यज्ञ में काम आती हैं, बहुतायत से तैयार रहती हैं । ऋग्वेद में लिखा है कि 

यत्रोषधी: समग्मत राजानः समिताविव । ; 

बिप्रः स उच्यते भिषग्रक्षोहामीवचातनः । ( ऋग्वेद १० | ६७ । ६) 


अर्थात्‌ जिसके पास नाना प्रकार की अनेक औषपधियाँ राजा की समा की साति खूब सजी हुई, मिसिले से 
इकट्टी रखी हों, वह रक्षोह अर्थात्‌ रोग का नाशक और अमीवचातन अर्थात्‌ रोगबीजों का दूर करनेवाला भिषक्‌ है। 
भथवे० ५ । २६ | १ में लिखा है कि 'त्वं भिषग्‌ भेषजस्यासि कर्ता' । अर्थात्‌ ओषधियों का बतानेवाला तू वंद्य है। 
बात स्पष्ट हो गई कि भैषज्य यज्ञों के लिए ऐसे वेद्य की आवश्यकता है, जो देश, काल भौर पदार्थों के गुण जानता हो, 
तथा हवनीय औषधियाँ अपने पास रखता हो । भँपञ्य यज्ञों में जिन ओषधियों की आवश्यकता होती है । वे बहुत 
हैं । उनकी एक सूची स्वामी दयानम्द ने रोगनाशक, पुष्टिकारक, बलवद्धंक और मिष्ट सुगन्धित पदार्थों के नाम से 
दी है | वेदों में बहुत सी ओषवियों का वर्णन है, जो अमुक अमुक यज्ञो में काम आती हैं । पर यहाँ हम कुछ ऐसी 
ओषधियों का वर्णन करते हैं, जिनका अब पता नहीं लगता । यजुर्वेद में हवनीय ओषधियों को अम्ब कहा गया है । 
वहाँ लिखा है कि-- 

शतं वो अम्ब धामानि सहस्रमुत वो रुहः । 
अघा शतक्रत्वो यूयमिमं मे अगदं कृत ॥ ( यजु० १२। ७६) 

'हे अम्ब ! तुम्हारे सैकड़ों स्थात हैं और तुम हजारों प्रकार से उगती हो ! तुम मेरे यज्ञ में आओ और सबको 
भारोग्य करो ।' दूसरे स्थान में कहा गया है कि 'एष ते रुद्र भागः सह स्वस्रांबिकया तं जुषस्व' । अर्थात्‌ यह तेरा 
रुद्र भाग है, उसको अम्बिका की बहनों के साथ होम कर । यहाँ अम्बा की तरह श्रम्बिका का भी वर्णन आया है . 
और तीनों बहनों का जिक्र भी है । अन्य मन्त्र में है कि 

प्राणाय स्वाहापानाय स्वाहा व्यानाय स्वाहा । 
अम्बे अभ्बिकेऽम्बालिके न मा नयति कश्चन ।। (यजु० २२। १८) [ ? ] 

अर्थात्‌ हे अम्बे, अम्बिके, अम्बालिके ! तुम्हारा प्राण, अपान, व्यान के लिए हवन करते हैं। इनके लिए 

निम्नलिखित प्रसिद्ध मन्त्र में कहा गया है कि 3 
ञ्यम्बकं यजामहे सुर्यार्धि पुष्टिवद्ध॑नस्‌ । * ै 
उर्वारुकमिव बन्धनान्पृत्योभु क्षीय सामृतातु ॥ ( यजु० हे । ६०) 


देवव. घैदिक सम्पत्ति 


अर्थात्‌ सुगन्धि और पुष्टि के बढानेवाली तीनों अम्बिकाओं को हवन करता हैँ, जिससे मृत्यु के दुःख से उसी 
तरह छूट जाऊं, जिस तरह पका हुआ फल अनायास अपने बन्धन से छूट जाता है। परन्तु माक्ष सेनछ्ू 


इस वर्णन से मालूम हो गया कि अम्बा, अम्बिझा और अम्बालिका अर्थात्‌ तीनों बहनों को रोगनाश करने 
मर जीवनरक्षा के लिए हवन करने को कहा गया है । ये ओपधियाँ हैं, मनुष्य नहीं । किन्तु दुःख से कहना पड़ता 
है कि इनकी पहिचात किसी को नहीं है । बहुत कुछ अस्वेषण करने पर यह तो पता लग गया है कि ये ओपधियाँ 
हैं और इनके पर्याय नाम अमुक अमुक हैं, परन्तु इनका पहिचाननेवाला आज कोई नहीं है। इनका आज यदि पता 
मिलता, तो बड़ा काम निकलता । क्योंकि यजुर्वेद ३। ५७ में यहाँ इन तीनों बहनों का हवन करना लिखा है, वहाँ 
चूहे का भी वर्णन है + । सम्भव है, ये प्लेग की दवाएं हों और सार्वजनिक रोगों के दूर करने के लिए भे षज्य यज्ञ 
में प्रयुक्त होती हों। पर आज तो लोग इन्हें भूल गए हैं । भूल जायं, इस बात का यहाँ जिक्र नहीं है। यहाँ तो 
केवल इतना ही कहना है कि यज्ञों में वैद्यक के ज्ञान की आवश्यकता है । कोई यह नहीं कह सकता कि यज्ञों के लिए 
आयुर्वेद के ज्ञान की आवश्यकता नहीं है और वैदिक काल के आर्य बिना वैद्यकज्ञान के ही यज्ञ किया करते थे, 
अथवा केवल कार्बन फेलाते थे । हम देखते हैं कि भाजकल चेपी बीमारियों के लिए बड़े बड़े डॉक्टरों ने भी आग 
जलाना, शक्कर जलाना और नीम की पत्ती जलाना आरम्भ कर दिया है । यह उन में भेषज्य यज्ञ का आरम्भ है। 
इस आरम्भ से हम आशा करते हैं कि वतमान विज्ञान भी कभी यञ्ञों की सार्थकता पर प्रकाश डालेगा । यहाँ तक 
के वर्णन से देखा गया कि ऋतुसं घियों में व्याधियाँ होती हैं, तभी भंपज्य यज्ञों का प्रयोग होता है । अतः प्रश्‍न होता 
है कि क्या यज्ञों में ऋतुसन्धियों को जानने के लिए ज्योतिपू का ज्ञान आवश्यक है ? 

यज्ञां में ज्योतिष्‌ 

यज्ञो में ज्योतिष्‌ की आवश्यकता अनिवार्य है । आर्यो के दो विश्वास ऐसे हैं, जिनके कारण ज्योतिष्‌ का सूक्ष्म 
ज्ञान आवश्यक है । एक तो मैषज्य यज्ञ के लिए ऋतुओं की सम्धियाँ जानना, दूसरे दक्षिणायन और उत्तरायण में 
मरने से दो प्रकार की गतियाँ मानना | वे मानते थे कि उत्तरायण में मरने से मोक्ष होता है और दक्षिणायन में 
मरने से पुनजेन्म होता है । जिसका यह विश्वास हो कि उत्तरायण में मरने से मोक्ष होता है, वह मला उसके बारीक 
ज्ञान के बिना केसे रह सकता है ? देशी और विदेशी विद्वान्‌ एक स्वर से कहते हैँ कि आर्यों में ज्योतिष्‌ का प्रादुर्भाव 
यज्ञो का समय देखने के लिए ही हुआ है । भास्कराचार्य 'सिद्धान्तशिरोमणि' में कहते हैं कि वेदों में यज्ञों का वर्णन है 
और यज्ञ काळ के आश्रित हैं। इसलिए जिसमें काल का वर्णन हो वह ज्योतिषशास्त्र वेद का अङ्ग कहलाता है # । 
ज्योतिष्‌ वेद का नेत्र इसी कारण कहलाता है कि ज्योतिष्‌ से समय दिखराई पड़ता है। इसीलिए जर्मन का प्रसिद्ध 
विद्वान्‌ थोबो कहता है कि यज्ञों का ठीक समय जानने के लिए ही आर्यों में सबसे पहिले ज्योतिषशास्त्र के सूक्ष्म 
अवलोकनों की आवश्यकता हुई { । यह बात बिलकुल सत्य है कि यज्ञ, चाहे छोटे हों या बड़े, संधियों में हो होते 
हैं । संधि के लिए दूसरा शब्द पर्व है । गाँठ, जोड़ अथवा सन्धि को पर्व भी कहते हैं । प्रातः सायं की संधि, में हवन % 


+ एष ते रुद्र भागऽआलुस्ते पशुः) ( यजु० ३। ५७ ) अर्थात्‌ यह तेरा रुद्र भाग है, तेरा पशु चूहा है। a 


# वेदास्तावद्यज्ञकमंप्रवृत्ता यज्ञा प्रोक्तास्तेषु कालाश्चयेण । 
शास्त्रादस्मात्कालबोधो यतः स्याद दांगरबं ज्योतिषस्योक्तमस्मातू । 
‘} The want of some rule by which to fix right time for the sacrifices gave 
the first impulse to astronomical observation 
% प्रातप्रातिग हपतिनों० । सायं सायं गृहपतिर्नो० । ये सुबह शाम के सवन कहलाते हैं। इन्हीं के कारण 
उदय से उदय तक के समय को.सावनदिन कहते हैं । 


ie sol 


a Mt 


वेदिक भाषा की अपंरिवतंनशीलता ब्ध 
संधि, सास की संधि, ऋतु की संघिन-चातुर्मास्य को संधि, दोनों अयनों की संधि पर ही यज्ञ (हवन) होते हैं । 
यही सब संधियाँ पर्व भी कहलाती हैं । इनका सूक्ष्म ज्ञान ज्योतिष्‌ से ही होता है। पक्ष और मास की संधि चाहे 
चन्द्रमा के स्थूल अवलोकन से अमावस्या और पूर्णिमा के दिन मालूम हो जाय, पर ऋतु, अयन, संवत्सर का 
संधिज्ञात जब तक सायन गणनानुसार ज्योतिष्‌ का ठीक ठीक ज्ञान न हो, तब तक नहीं हो सकता । 

वेदों में ऋतुओं के हिसाब से १२ महीनों के नाम दिये हुए हैं | । अतः प्रश्‍न है कि इन महीनों की संघियों को 
चे कैसे जानते थे ? वे केसे जानते थे कि मधुमास आज बीत गया और माघव लगा, तया आज माधव बीतने पर 
वसन्तऋु खतम हुई ? वेदों में इसी तरह दोनों अयनों का भी वर्णन है { । यह भी कंसे जाना जाता था कि आज 
उत्तरायण समाप्त हुआ और दक्षिणायन लगा ? इसके लिए तो उनको अयनों का बहुत ही सूक्ष्म ज्ञान होता चाहिये। 
अयनों का सूक्ष्म ज्ञान इसलिए भी होना चाहिये कि वे उत्तरायण को मोक्षदाता मानते थे। वे हमेशा कहते थे कि 
“नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय’ अर्थात्‌ उत्तरायण के लिए परमेश्वर की मक्ति के सिवा और कोई दूसरा पन्थ नहीं है । 
दोनों पन्थ शास्त्रों में कहे गये हैं । दक्षिण अयनवाले चन्द्रलोक्र को जाकर फिर जन्ममरण के फेर में पड़ते हैं, परन्तु 
उत्तरायणवाले सूर्यलोक को जाते हैं और फिर नहीं आते ' ऐसे बड़े काम के मुहूर्त (क्षण) को जिसमें दोनों अयन 
जुदा होते हैं, उन्होंने न जाना हो यह नहीं कहा जा सकता । 


ऐतरेय ब्राह्मण की भूमिका में माटिन हाग कहते हैं कि 'जो यज्ञ साल मर चलता है वह सौर जगत्‌ की वाषिक 
परिक्रमा का रूप ही है। यह यज्ञ दो बराबर भागों में बाँट दिया जाता है, जिसका प्रत्येक भाग तीस अंशों में छे छे 
मास का होता है । दोनों के बीच में जो दोनों अयनों को काटता है, वह 'विषुवान्‌' नामी दिन है ६ । इससे ज्ञात 
होता है कि आर्यों को दोनों अयनों का और वर्ष समाप्त होनेवाले दित का सूक्ष्मज्ञान था। इसी से उन्होंने उसका 
नाम विषुवान्‌ रवखा था, क्योंकि यज्ञ सौर जगत्‌ की आङृति के ही होते हैं । कहा भी है कि 'यज्ञो गे संवत्सरः" 
अर्थात्‌ यज्ञ संवत्सर ही है । यज्ञों में स्थापित इन्द्र, वरुण, कुवेर, गणेश और गोरी क्रम से अग्नि, जल, वायु, आकाश 
और पृथिवी के रूप ही हैं। इनके प्रतिनिधि दीपक, कलश, अन्न, नवग्रह ओर गौरी आदि हैं । यह्‌ गोरी पृथिवी 
की प्रतिमा ही है । इसकी 'बनाबट में अब तक पृथिवी के ध्रूवप्रदेश दबे हुए होते हैं । यज्ञं में अन्य ग्रह मी बनाए 
जाते हैं, जिनके स्थान में मन्थिन आदि पात्र रक्खे जाते हैं, जो ग्रहों के ही रूपक हैं । इस तरह से यज्ञ जगद्रूपी वर्ष 
का रूप ही है । वषं को अनुकूल बनाने के लिये ही यज्ञ होता है । अतः हम बळपूर्वंक कहू सकते हैं कि आयो को 
ज्योतिष्‌ का सूक्ष्म ज्ञान था भौर उसका उपयोग यज्ञों में होता था । 


पाश्चात्य विद्वान्‌ और कुछ एतद्देशीय विद्वान्‌ कहते हैं कि सायन गणना आयो की उपज नहीं है । क्योंकि 


आयों के प्राचीन साहित्य में राशियों के नाम नहीं हैं। बारह राशियाँ, उनके मेष वृषादि रूप ओर ३६५ दिन 
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+ ऋतुओं में ही यज्ञ करने से यज्ञकर्ता का नाम ऋत्विज अर्यात्‌ ऋतुओं में यजन करने वाला है । 
† मधुश्च साधवश्च वासन्तिकावृतु (१३ । २५) । शुक्रश्च शुचिश्च प्रष्मादृत्‌ ॥ (१४।६) 
नभश्च नभस्यश्च वार्षिकावूतु (१४। १५) । तपश्च तपस्यश्च शेशिरावृतु ।। (यजु० १५। ५७) 
{ द्वो सृती अभ्टणवं पितृणामहं देवानामुत० । (यजु० १६ । ४७) 
षडाहुः शीतान्‌ षडु मास उष्णानृतु नो ब्रत । (अथवं० ८5 । §। १७) - 
+ The satras which lasted for one year were nothing but an. imitation of the sun’s 
yearly course. They were divided into two distinct parts, each consisting of six months of 30 
days each. In the midst of both was the Vishuvan i, ©. the equator or the central day, cutting ; 
the whole satra into two halves, Ait. Brah, Intro, p 48.) 
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२६० वेदिक सम्पत्ति 


६ घण्टे का वपं आदि आर्यो के नहीं है । आर्यलोग चान्द्र वर्ष और नाक्षत्र वषं जानते थे। नाक्षत्र वर्ष सायन वर्ष 
से कुछ मिनट बड़ा है । इसलिये २००० वर्ष में एक महीना आयो को पीछे खिसकाना पड़ता था । उनको विषुववृत्त 
ओर क्रान्तिवृत्त में जो 'नति' या तिर्यंकत्व है, उसका ज्ञान नहीं था । यहाँ के प्राचीन साहित्य में बारह राशियों के नाम 
नहीं मिलते हैं। इसलिये मेष, वृष आदि गणना ग्रीकों की है ।' 
इन बातों में से केवल इतना तो हमें भी स्वीकार है कि मेष, वृष आदि नाम हमारे पुराने ग्रन्थों में नहीं मिलते, 
पर इतने से कया यह सिद्ध हो गया, कि हमको बारह राशियों के रूपों और उनके द्वारा उत्पन्न हुए वर्ष का ज्ञान नहीं 
था ? वेदों में बारह राशियों के रूपों का वर्णन श्राया है | । अमी हमने बारह सायन महीनों के नाम दो दो ऋतुओं के 
साथ फुटनोट में लिखे हैं वेदों में बारह आदित्यों के नाम प्रसिद्र है। शतपथ में आया है कि बारह आदित्य हैं, ये सबको 
देते हैं, इसलिए आदित्य कहलाते हैं %। पं ० सत्यव्रत सामश्रमी इन बारह आदित्यों के नाम सविता, भग, सूर्य, पूषा, 
विष्णु, विश्वानर, वरुण, केशी, वृषाकपि, यम, अजएकपात्‌ और समुद्र बतलाते हैं । यही बारह राशियों के नाम हूं । 
इस तरह से राशियों के नाम, उन के रूप और उन के मधु माघव आदि महीनों के नाम वेदों में लिखे हुए हैं । 
जिससे स्पष्ट हो जाता है कि वेदिक आयं सायन वर्ष जानते ये । अयनज्ञान जब उनको था, तो सायन का ज्ञान 
अवश्य ही था । क्योंकि सायन का अर्थ ही अयन के साथ होता है । अयनज्ञान के लिए पृथिवी का घूमना, राशिपथ, 
उसके बारह भाग, अधिमास, ग्रहण, ध्रूबों में छे मास की रात और दिन, क्रान्तिवृत्त, विषुववृत्त, नति और विषुवान्‌ 
आदि का ज्ञान होना ही चाहिए । यदि इतनी बाते वेदों में हों, तो समझना चाहिए कि बदिकों को सायन गणना 
याद थी । अतः हम दिखलाना चाहते हैं कि ये बातें वेदों में हैं । सबसे पहिले हम वेदों से परथिवी के गोल होने और 
घूमने का वर्णन दिखलाते हैं । ऋग्वेद में लिखा है कि-- 
चक्राणासः परीणहं पृथिव्या हिरण्येन मणिना शुम्भमानाः । 
न हिन्वानासस्तितिरुस्त इन्द्रं परि स्पशो अद्धात्‌ सूर्येण । (ऋ० १।३३।८ ) 
अर्थात्‌ पृथिवी गोलाकार है। इस का आधा माग सूर्य से प्रकाशित होता है और आघा भाग अन्घकारावृत्त 
रहता है। यह सूयं के ही आकर्षण से ठहरी है । पृथिवी सूर्य के ही आधार पर है. इस बात का वर्णन ऋग्वेद में 
दूसरी जगह इस प्रकार है कि 'उक्षा दाधार पृथिवीं उत द्याम्‌' अर्थात्‌ पृथिवी सूर्य के आघार पर ठहरी है। वेद में 
दूसरी जगह स्पष्ट ही लिखा है कि 'दाधार प्रथिवीमभितो मयूखः” अर्थात्‌ किरणों से सूयं पृथिवी को घारण किये 
हुए है । तीसरी जगह ऋ० १०।१४६। १ में है कि 'सविता यन्त्रः पृथिवीमरम्णात्‌ अस्कम्भने सविता द्यामह हुत’ 
अर्थात्‌ निराधार प्रदेश मे सूर्ययन्त्र द्वारा पृथ्वी घूम रही है और उसी ने ग्रहों को हढ़ किया है । अथर्ववेद में पृथिवी 
के घूमने के विषय में हुं कि--(अथवं० १२। १। ५२) 
यस्यां कृष्णमरुणं च संहिते अहोरात्रे विहिते भूम्यामधि । 
वर्षण भूमिः पृथिवी वृत्तावृत्ता § सा नो दधातु भद्रया प्रिये घामनिधामनि । 
अर्थात्‌ जो पृथिवी के देनिक एवं वार्षिक वृत्तावृत्ता होते हैं और जिसके ३० दिन ओर १२ महीने धाम हैं, वह 
हमारी रक्षा करे । यहाँ स्पष्ट भूमि ओर पृथिवी के साथ वृत्तावृत्ता दो बार आया है, जिससे दैनिक ओर वाषिक गतियाँ 


† “पञ्चपादं पितरं द्वादशाक्कति' । यह मेष वृषादि १२ आकृतियों का वर्णन है। इससे अनुमान होता है कि 
भेष, वृष आदि नाम यहाँवालों ने ही रक्खा होगा और यहाँ से हो ग्रीकों ने लिया होगा । 

2% कतम आदित्या इति, द्वादश मासाः संवत्सरस्यंत आदित्या, एते हीदं 

- सर्वमाददाना यन्ति तद्यदिदं सर्वमाददाना यन्ति, तस्सादादिष्या इति । 


A (शतपथ ब्राह्मण १४।३।५।६--७) 
#% वृतावृता । इति अथववेदे ।। वे० यं० ॥ ; 
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स्पष्ट होती हैं । यहाँ इस वृत्त शब्द का अर्थ चक्कर ही है । जिस मार्ग होकर पृथिवी साल भर में घूम आती है, वहीं 
राशिपथ है । उस को वश्वानर कहते हैं । वेद में लिखा है कि-- 

वैश्वानरस्या प्रतिमोपरि द्योर्यावद्रोदसी विबबाधे अग्निः । 

ततः षष्ठदामुतो यन्ति स्तोमा उदितो यन्स्यभि षष्ठमह्णः।। (अथर्ववेद ५।६।६) 


अर्थात्‌ वैश्वानर राशिपथ के ऊपर जो स्थान है, उससे सूर्यं छै माग एक ओर और छ भाग दूसरी ओर रहता 
है। इसी से ध्रूवों में छे मास की रात और छै मास का दिन होता है । इस वेशवानर नामी राशिचक्र का वर्णन 
वाल्मीकि रामायण में भी आया है कि 
गगने तान्यनेकानि वश्रानरपथाद्वहिः । 
नक्षत्राणि मुनिश्रेष्ठ ते तु ज्योतिषु जाज्वलन्‌ ॥। (बाल० सगं ६०) 
अर्थात्‌ गगन में वेश्वानर पथ के बाहर बहुत से चमकीले नक्षत्र हैँ । इस पर राम नामक टीकाकार कहता है 
कि ज्योतिषूचक्रमागे से बाहर सब नक्षत्र प्रकाशित हैं । यह ज्योतिष्चक्रमागं राशिचक्र ही है । इस राशिपथ के १२ 
माग है । ऋग्वेद में है कि 
द्वादश प्रधयश्चक्रमेकं त्रीणि नभ्यानि क उ तच्चिकेत । 
तस्मिर्त्साकं त्रिशता न शङ्कवोपिताः षष्टिनं चलाचलासः ॥ (ऋ० १।१ ६४।४८) 


अर्थात्‌ १२ भागों में विमक्त ३६० अंश का एक चक्र (संवत्सर का क्षेत्र) होता है । जिसमें सर्दी, गर्मी, वर्षा 
तीन नामियाँ हैं । मन्त्र कहता है कि इस चक्र के ३६० अंश अचल हैं । इससे ये सावनदिन नहीं, प्रत्युत सायनदिन 
प्रतीत होते हैं । वही मन्त्र अथर्व में पाठभेद से इस प्रकार आता है । 
तत्राहता्रीणि शतानि शङ्कूवः षष्टिश्च खीला अविचाचला ये । (अथवं० १०।८।४) 
इसमें शङ्कु और खीला बताकर स्पष्ट कर दिया गया है कि यह ज्योतिष्‌ का चक्र बिलकुल सायन है । इस 
चक्र का वर्णन महाभारत में मी इस तरह है— 
चतुविशतिपर्वं त्वां षण्णाभि द्वादशप्रधि । 
तसित्रिषष्टि शतं नैतुचक्ं पातु सदागतिः ॥॥ (वनपर्व अ० १३३) 
अर्थात्‌ हें राजन्‌! वह चक्र तुम्हारा कल्याण करे, जिसमें २४ परव, ६ नाभियाँ, १२ घेरे ओर ३६० आरे हैं। 
यह वही चक्र है, जिसका वर्णन वेद में किया गया है । इसके विषय में प्रसिद्ध विद्वानु रायबहाबुर चिन्तामणि विनायक 
वद्य कहते हैं कि 'यह चक्र बहुत पुराना है और वैदिक साहित्य में पाया जाता है। इस चक्र से आकाशस्य ग्रहों के वेघने 
का चक्र उत्पन्न होना असंभव नहीं है । ऐसे एकाब चक्र के बिता सूर्य की प्रदक्षिणा और उत्तर गति का सूकम ज्ञान 
एवं दिशाओं का भी सूक्ष्म ज्ञान होवा संभव नहीं है । इतिहास से सिद्ध है कि मारतकाल में आर्यों को इन दोनों 
बातों का सूक्ष्म ज्ञान हो गया था । इसी चक्र से चान्द्रवर्ष का अन्तर ज्ञात होता था ओर तेरहवें महीने की योजना 
हुई थी । क्योंकि राशिचक्र का यदि सूकम ज्ञान न हो जावा, तो वेदिक आयो को अधिक मास या १३ वें मास काञ्ञान. 
न होता । ऋग्वेद में लिखा है कि 'वेद मासो धूतद्रतो' ओर अथर्व १३।३।८ में है कि 'महोरात्रेबिभितं त्रिशदङ्कः 
त्रयोदशं मासं यो निर्मिमीते । अर्यात्‌ ३० दिन का महीता मताने से १३ बाँ महीना मानना पड़ता है । इस वर्णन से. 
ऊपरवाले चक्र को नहीं कहा जा सकता कि वह चान्द्र है । ऋग्वेद ओर अथववेद में सूर्य को बारह दिन ओर बारह 
रात्रि तक ठहरकर साल पूरा करने की विधि लिखी है# । इसब्रिए वैदिक आये सायत्त मणना जानते थे। घदि वे. 


सायन गति म जानते, तो ग्रहण न जान सकते । परन्तु वेदों मे ग्रहण का वर्णन है । ऋग्वेद में लिखा है कि | 
लिखा 


# द्वादश दून्‌ यदगोह्म । (ऋग्वेद ४।१३।७) ` ; : 28988 


ड 


२९२ गैदिक सम्पत्ति 


यत्त्वा सूर्य स्वर्भानुस्तमसाविध्यदासुरः । 
अक्षेत्रविद्यया मुग्धो भुवनान्यदी घयुः ॥ 
स्वर्भानोरघ यदिन्द्र माया अवो दिवो वर्तमाना अवाहन्‌ । 
ढ़ं सूयं तमसापब्रतेन तुरीयेण ब्रह्मणाविन्ददन्निः । (ऋ०५।४०।४--६) 
भर्थात्‌ हे सूर्य ! तुम्हें चन्द्रमा ने जो अन्धकार से घेर लिया है, इससे ज्योतिष्‌ और रेखागणित न जाननेवाले 
मुग्ध हो रहे हैं। द्यौलोक में तुम्हारा प्रकाश है, उसको चन्द्रमा ने आच्छादित कर दिया है । इसलिए विद्वान लोग 
सूर्य को तुरीययन्त्र से देख सकते हैं । यहाँ साफ कह दिया है कि जो रेखागणित नहीं जानता, वह अक्षेत्रबिद्‌ है और 
ग्रहण से मुरघ हो जाता है | पर जो विद्वान्‌ है, वह गणित करके देख लेता है कि किस दिन चन्द्र सूर्यं के ऊपर आ 
जावेगा और यह घटना परथिवी के किस स्थान से दिखेगी । ग्रहण का समय किसी प्रकार नहीं मालूम हो सकता, 
जब तक पृथिवी और चन्द्रमा की चाले ठीक न मालूम हों और जब तक अक्षांशज्ञान न हो । इस ऋग्वेद की घटना 
का वर्णन समस्त प्राचीन ग्रन्थों में आया है | यहाँ हम उनमें से नमूने के लिए कुछ प्रमाण लिखते हैं । 
स्वर्भानुहं वाऽआसुरः । सूर्य तमसा विव्याध । (शतपथ ५।३।२।२) 
स्वर्भानुर्वा आसुरः सूर्य तमसा विध्यत्‌ । (गोपथ ३।१६) 
्वर्भानुर्वा आसुरः आदित्यं तमसाऽविध्यत्‌ । (ताण्डय ४।५।२) 
यत्त्वा सूर्य स्वर्भानुस्तमसाविध्यदासुरः । (ऋग्वेद ५।४०।५ ) 
अभ्यधावत काकुत्स्थं स्वर्भानुरिव भास्करम्‌ । (वाल्मीकि० यु० स० १०२।३ ) 
ये पाँचों वाक्य उपयु क्त ऋग्वेद के सन्त्रों का ही आशय कह रहे हैं। इन सब का मतलब यही होता है कि 
सूर्य को स्वर्मानु (चन्द्रमा) अपने अन्घक्रार से छिपा देता है ' सारांश यह कि वेदिकों को ग्रहण का पूर्ण ज्ञान था। 
ज्ञान ही नहीं था, किन्तु जिस प्रकार उन्होंने सायन गणना के लिए वेधशाला के राशिचक्र का निर्माण किया था, उसी 
तरह ग्रहण देखने के लिए तुरीययन्त्र का भी आविष्कार कर लिया था। इस तुरीययन्त्र का वर्णन मास्कराचार्य ने सिद्धान्त 
शिरोमणि में किया है | और शिल्पसंहिता में तो दूरबीन बनाने का मी विस्तार से वर्णन है । वहाँ लिखा है कि-- 
मनोर्वाक्यं समाधाय तेन शिल्पीन्द्र शाश्वतः । 
यन्त्र चकार सहसा हष्ट्यर्थे दूरदर्शनम्‌ ॥ 
पलालाग्नौ दरघसूदा कृत्वा काचमनश्वरं । 
शोधयित्वा तु शिल्पीन्द्रो नैर्मल्यं क्रियते च । 
चकार बलवत्स्वच्छं पातनं सूपविष्कृतं ।। 
बंशपवंसमाकारं धातुदण्डकल्पितम्‌ । 
तत्पश्चादप्रमध्येषु भुकुरं च विवेश सः ॥। (शिल्पसंहिता) 
अर्थात्‌ दूर तक देखने के लिए इस प्रकार का यन्त्र बनाना च।हिये क्रि पहिले मिट्टी को जलाकर काँच तैयार 
करे । फिर उसको साफ करके उस स्वच्छ काँच को बांस या घाठु की नली में (आदि, मध्य और अन्त में) लगाकर देखे । 
यह लुरीययन्त्र की भाँति ही ग्रहों के देखने में काम आता है । इस तमाम वर्णन से स्पष्ट हो जाता है कि वैदिको को ग्रहण 
जानते का ज्ञान था | यदि ग्रहण न जान सकते होते, तो उन्हें केसे मालूम होता कि सूर्य को चन्द्रमा ढकता है ? क्योंकि 
सूयंग्रहण हमेशा अमावस्या को ही होता है, जिस दिन चन्द्रमा का कहीं पता ही नहीं रहता, सो भी दिन के समय 
और हर अमावस्या को नहीं, किन्तु कभी कमी । कमी कमी अमावस्या के रोज दित के समय सूर्य को चन्द्र से 


† हगृच्चमूलं नलक निवेश्य गंशद्वयाघारमथास्य रः्ध्रे । 
विलोकयेत्खेचरं किलैवं जले बिलोमं तदपि प्रवक्ष्ये ।। (सिद्धांतशिरोमणि) 


ce 
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ढकने वाले सूर्यग्रहण की कल्पना, सो भी तुरीययन्त्र के द्वारा, क्या कमी आकस्मिक हो सकती है ? कभी नहीं । 
इसके सिवा वेदों में ध्रूवप्रदेश में होने वाले छे छे मास के दिनरात का भी वर्णन है, जिससे प्रकट हो जाता है कि 
याज्ञिक ज्योतिषियों को सायन गणना का पुरा ज्ञान था.। ; 


अभी हमने दिखलाया था, कि अथर्ववेद ८-९-६ के 'वंश्वानरस्य प्रतिमा” मन्त्र में बतलाया गया है, कि 
वैश्वानर राशिपथ पर घूमती हुई, पृथिवी में छै मास की रात और छै मास के दिन होते हैं । इसी विषय का स्पष्ट 
वर्णन तैत्तिरीयसंहिता में आया है, कि 'एकं वा एतद्देवानामहः यत्संवत्सरः? अर्थात्‌ मनुष्यों का संवत्सर देवताओं के 
एक दिन के बराबर है । यह देवताओं का दिन ध्रूवप्रदेशों में ही होता है ! वेदिक काल में ही आयों को इसका ज्ञान 
था । किन्तु ईस्वी सन्‌ पूर्वं ४५० वर्ष तक ग्रीकों को इस बात का ज्ञान नहीं था । 'आयों का उत्तरध्रव-निवास' में 
लोकमान्य तिलक कहते हैं कि 'हीराडोटस्‌ नामक ग्रीक इतिहासज्ञ के मय (४५० ई० पूवं) में लोगों को यह बात 
असत्य मालूम होती थी कि इस पृथिवी पर लोग छै मास की भी रात मानते है'। इससे ज्ञात होता है कि ध्रूवों 
में छँ मास की 'ोत मीर छै मास का दित मालूम करना ज्योतिष और भूगोल के महान्‌ सूक्ष्म ज्ञान पर ही अवल- 
म्वित है । जब तक क्रान्तिवृत्त और विषुववृत्त के चलाचल का ज्ञान न हो, तब तक ध्रुवका हाल मालूम ही नहीं 
होता । क्रान्तिवृत्त राशिचक्र है, जो अचल है । परन्तु विषुववृत्त पृथिवी की गोलाई की रेखा है, जो नति अर्थात्‌ 
पृथिवी के झुकाव के कारण चला करती है । इन्हीं दोनों से रातदिन का घटाव बढ़ाव, रातदिन की बराबरी और 
सायन वषं होता है । वैदिक आर्यों में भ्रव का ज्ञान होने से इन सब बातों का ज्ञान पाया जाता है । अतएव सिद्ध 
है, कि वेदिक आये सायनगणना अच्छी तरह जानते थे । 


उनको नति का भी ज्ञान था । विषुववृत्त और क्रान्तिवृत्त के बीच में लगभग २२।। अंश का जो कोण हे, उसे 
नति कहते हैँ । लोकमान्य तिलक कहते हैं, कि 'प्रोफेसर लड्विग के कथनानुसार ऋग्वेद में क्रान्तिवृत्त भौर विषुववृत्त 
की नति अर्थात्‌ तियेक्त्व का उल्लेख है! +। नति का सूक्ष्म ज्ञान होने पर ही ध्रूवों का हाळ मालूम हो सकता है और 
तमीं सायन गणना ठीक हो सकता है । ग्रीग लोगों को ध्रव का ज्ञान नहीं था । इससे पायां जाता है कि वे क्रान्तिवृत्त का 
रहस्य नहीं जानते थे, किन्तु आयं लोग जानते थे । ऐसी दशा में कँसे कहा जाता है कि आर्यों ने सायन गणना 
ग्रीकों से सीखी ? 


वैदिक आर्यो का वर्ष हमेशा सायन था और वह वसन्त ऋतु से ही श्रारम्म होता था । तैत्तिरीय में लिखा है 
कि 'मुखं वा एतहतुनां यद्वसन्तः? अर्थात्‌ वसन्त ऋतु सब ऋतुओं का मुख है । इसके विषय में 'ओरायन' में छोक- 
मान्य तिलक कहते हैं कि 'यह मानने में लेशमात्र हरज नहीं है कि प्राचीन वैदिक काल में, जब सूर्ये वसन्तसम्पात में 
होता था. तभी वर्ष का आरम्भ होता था ।' इससे सिद्ध है कि वेदिक आर्यो का वषं सायन था । क्योंकि सायनगणना 
में ही वर्ष ऋतुओं वाला होता है और ऋतुएं अथनोंवाली होती हैं । हम पहिले ही कह आये हैं कि ऋतुओं की 
सन्धियों में यज्ञ करने के लिए और उत्तरायण को मोक्षसाधक मानकर उसकी प्रतीक्षा करने के लिए उनको अयन- 
चलन का सूक्ष्म ज्ञान प्रास हो गया था । सूक्ष्म ज्ञान से ही वे वषं के मध्यका दिन तिकाल सकते थे मौर उसी दिन 
से चसन्त ऋतु का आरम्म मान करके वपं का आरम्म करते येय उव कुछ बिता अयनगति और राशिचक मान करके वर्ष का आरम्म करते थे यु सव कुछ बिना अयुनगुति और के के... 
ठीक ठोक ज्ञान के हो ही नही सकता । 


ग्रीकों को इतना सूक्ष्म ज्ञान नहीं था । उनके विषय में लोकमान्य तिलक 'ओरायन' में कहते हैं कि 'दूसरे सर्वे 
राष्ट्रों से पूवे और विशेष सूक्ष्मता से अयनगति को मारतवासियों ने ही जाना था। ग्रीक ज्योतिषूशास्र हिपाकंस्‌ ने 


the ecliptic with the equator (l. II0. I2) and the axis of the Earth (I0. 89. 4.) द 
(Orion, p. I58.) - 


२९४ वेविक सम्पत्ति 


इस अयनगति को प्रतिवर्ष कम से कम ३६ विकला माना है, परन्तु इस समय वह ठीक ५० विकला है और भारतीय 
ज्योतिविदों के हिसाब से वह ५४ विकला है। इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि भारतीयों ने अयनगति को ग्रीकों से 
नहीं लिया । इस अयनगति को भारतीय ज्योतिषियों ने स्वयं ढें.ढ निकाला है, इसमें जरा मी शक नहीं ।' हमारा 
तो विश्वास है कि यह ज्ञान ग्रीकों ने मारत से ही सीखा है। भारतवासी 'पंचपादं पितर द्वादशाकृति' के अनुसार 
बारह राशियों की आकृतियों को जानते थे। वे उन्हें प्रतिमा अर्थात्‌ नाप बतलाते हैं। इससे हम कह सकते हैं कि 
निस्सन्देह मेष, वृष आदि राशियों के नाम भी यहाँवालों ने ही रक्खे हैँ ओर पीछे से उन आक्ृतियों के नामों का 
ग्रीकों ने अनुवाद कर लिया है । जो हो, इसमें सन्देह नहीं कि यहाँवाले राशिचक्र, अयनगति और सायन वर्ष वैदिक 
काल से ही जानते थे । क्योंकि उनको यज्ञ में ज्योतिष्‌ के सूक्ष्म विचारों की आवश्यकता होती थी । 
इस बेदिक ज्ञान से ऋषियों ने अपनी कल्पनाशक्ति के द्वारा ज्योतिष्सम्बन्धी जो सूक्ष्म ज्ञान आविष्कृत किया 

था, वह्‌ समय की अस्थिरता है । समय जिसे काल कहते हैं, वह पानी की धारा की भाँति अहूट बहता है । उसमें 
भूत, भविष्य और वर्तमान की रेखा नहीं खींची जा सकती । कोई नहीं कह सकता कि इतने बजकर इतने मिनट और 
इतने सेकन्ड पर वर्ष समाप्त हुआ ओर नया लगा । क्योंकि काल का प्रवाह अबाधित गति से बह रहा है। यज्ञों के 
लिए ऋषियों को वषं का कोई एक ऐसा दिन मुकरंर करना पड़ता था, जिससे वे छै छै महीने के दोनों अयनों को 
बाँट दें । उन्होंने उस दिन का नाम विषुवान्‌ रक्खा था और उसको निश्चित भी कर दिया था । पर कालप्रवाह 
अस्थिर है, यह सोचकर उन्होंने गोपथ ब्राह्मण में लिखा है कि संवत्सर का विषुवान आत्मा है और दो महीने अङ्ग 
हैं । जहाँ आत्मा वहाँ अङ्ग और जहाँ अङ्ग वहाँ आत्मा है । आत्मा अङ्गों से अलग नहीं और अङ्ग आत्मा से अलग 
नहीं । इसी तरह इधरवाले दिनों का वह पसीना है, जो उघरवाला है और उघरवाले' दिनों का यह पसीना है जो 
इघरवाला है । यही संवत्सर है ८ | 

. कितना सूक्ष्म विज्ञान है ? वे यह मानते हैं कि दो महीनों के बीच में कोई स्थान है, जो दोनों का आत्मा है । पर 
उसका नियन्त्रण नहीं हो सकता, इसलिए कमी जरासा इस ओर और कमी जरासा उस ओर हो जाता है । क्योंकि दोनों 
खंड एक दूसरे का. पसीना हैं। रायबहादुर चितामणि विनायक वंद्य कहते हैं कि 'यज्ञों में प्राची दिशा की साधना 
आवश्यक है ओर वषंसत्र करते समय विषुवदिवस जानने का बड़ा माहात्म्य है। उस दिन सूर्यं ठीक पूर्व में उदय होता 
है! । इस तरह से जहाँ वषं स्थिर करने के लिए, विषुवानु दिन नियत करने के लिए, वसन्तसम्पात कायम करने के 
लिए ओर मोक्षदायक उत्तरायण जानने के लिए इतना सूक्ष्म विचार हो, वहाँ कौन कह सकता है कि वेदों की पुणं शिक्षा 
से आगे बढ़ने, विचार करने ओर सुक्ष्मातिसूक्ष्म विषयों के निश्चित करने का ज्ञान नहीं होता ? 


दूसरी सूक्ष्मता हैं सूर्य के उदय भस्त की । आधुनिक विद्वानु मानते हैं कि सूये का उदयास्त वैदिक काल में आज- 

कल की साँति ज्ञात नहीं था, परन्तु यह बात नहीं है । ऐतरेय और गोपथ ब्राह्मण में लिखा है कि न सूर्यं कभी अस्त 
होता है ओर न उदय होता है। वह सदेव बना रहता है। परन्तु जब पृथिवी से छिप जाता है, तब रात्रि हो जाती है 
ओर जब पृथिवी उसकी आड़ से हट जाती है। तो दिन हो जाता है | यही बात डॉक्टर हाँग ने ऐतरेय ब्राह्मण के 
अनुवाद में स्वीकार की है ‡ ऐसी दशा में कोन कह सकता है कि खगोलिक भूगोल का सूक्ष्म ज्ञान उन्होंने नहीं 


% आसमा वे संवश्सरस्य विषुवानङ्कानि मासो, यत्र वा भ्राह्मा तदङ्गानि यन्ना्कानि तदाह्मा। न वा आस्मा- 


ऽङ्कान्प्रतिरिच्यते नोऽङ्कान्यात्मानमतिरिच्यन्ते । इस्येवमु हेव तदपरेषां स्विदितमह्यां परेषामित्यपरेषां चैव परेषां चेति 
ब्र.यास्स वा एष संवस्सरः । (गोपय० ४।२६) 


{ स वा एष न कदाचनास्तमेति नोदेति”"`"''अथ यदेनं प्रातरुदेतीति मन्यन्ते रात्रिरेव तदन्तमिस्वा अथात्मानं - 
विपर्यंस्यते अहरेवावस्तात्‌ कुरुते रात्रिम्‌ परस्तात । स वा एष न कदाचन निम्लोचति न ह॒ वे कदाचन निम्लोचति । 


(ऐतरेय० १।४।६) 


यज्ञों में भौगोलिक ज्ञान र 


आविष्कृत किया था ? इसी तरह पृथिवी का आर्कषण भी उन्होने ज्ञात कर लिया था । मार्कराचाये स्पष्ट शब्दों में 


कहते हैं कि कोई भी मारी पदार्थ ऊपर की ओर फैकने से वह नीचे गिर जाता है। इससे सिद्ध है कि पृथिवी में 
आकर्षण है | | लोग इस आकर्षण के झ्माविष्कार का श्रेय न्यूटन को देते हैं, पर न्यूडन के सैकड़ों वर्ष पूवे यह ज्ञान 
यहाँ उत्पन्न हो चुक्रा था। इसी तरह ग्रहों के आकषण की जो दूसरी बात समुद्र में ज्वारमाठे की है, वह भी 
आर्यों को ज्ञात थी विष्णुपुराण में लिखा है कि यथार्थ में ज्वारमाटा से समुद्र का जल कम और अधिक नहीं हो जाता 
प्रत्युत अग्नि पर थाली में जल रखने से जिस प्रकार वह उमड़ पड़ता है, उसी तरह चन्द्रमा के आकर्षण से ज्वार- 
आटा होता है + । ज्योतिष्‌ का सूक्ष्म गणित बीजगणित के बिना सरलता से नहीं हो सकता । अतः आर्यों ने याज्ञिक 
छयोतिष्‌ के लिए उसका भी आविष्कार किया था । मोनियर विलियम्स लिखते हैं कि बीजगणित और रेखागणित 
का आविष्कार तथा ज्योतिष्‌ के साथ उनका उपयोग सबसे प्रथम हिन्दुओं के ही द्वारा हुआ है' # । 

यज्ञं में प्रयुक्त होनेवाले ज्योतिषूज्ञान की बदीलत ऋषियों को सूक्ष्म और सूक्ष्मतर ज्ञान प्राप्त हुआ था । यज्ञों 
में जिस प्रकार पदार्थों के गुण और समय के प्रभाव के ज्ञान की आवश्यकता होती थी, उसी तरह यज्ञ के लिए दिशा 
और देश के ज्ञान की भी आवश्यकता होती थी । अतः हम चाहते हैं कि यहाँ थोड़ा सा भोगोलिक ज्ञान के विषय 
में मी लिख दें, जिससे ज्ञात हो जाय कि यज्ञप्रकरण में उसका क्या उपयोग है । 


यज्ञां में भोगोलिक ज्ञान 
देश और काल का जोड़ा है। कालज्ञान के साथ यदि देश का ज्ञान न हो तो पदार्थो का उपयोग ठीक ठीक 
नहीं हो सकता । इसलिए यज्ञ के प्रकरण में देश का ज्ञान मी परमावश्यक है । मनुस्मृति में लिखा है कि 


कुषणसारस्तु चरति सृगो यत्र स्वभावतः । 
स ज्ञेयो यज्ञियो देशो म्लेच्छदेशस्त्वतः परः ॥ (मनु० २।२३) 
भर्थातु जहाँ काले मृग स्वभाव से विचरते हों, वही यज्ञ करने योग्य भूमि है । शेष म्लेच्छ देश हैं । इस श्लोक 
में यज्ञदेश स्थिर करने के लिए दो बातें बताई गई--( ६) जहाँ घुग स्वभाव से चरते फिरते हों, अर्थात्‌ जहाँ उनकी 
जीविका के लिए यथेष्ट चरभूमि हो । जंगल हों और (२) जहाँ म्लेच्छ अर्थात्‌ दस्यु न हों । मालूम हुआ कि यज्ञ 
वहाँ हो सकते हैँ जहाँ चरभूमि हो--जंगल हों--और जहाँ म्लेच्छ न हों-अनार्ये न हों-शब्रु न हों । जंगलों में 
यज्ञोपयोगी औषधियाँ और काष्ठ भादि मिलते हैं । यज्ञों में पुष्कल घृत की आवश्यकता होती है । वह पशुओं से प्राप्त 
होता है और पशु बिना चरागाहों के रह नहीं सकते । ब्रज, अवं, गन्घार आदि देश गाय, घोड़े और बकरी आदि के 
चरागाह होने से ही प्रसिद्ध हैं। इसलिए जंगली भूमि होता सबसे पहली शर्ते है। क्योंकि चरभूमि अर्थात्‌ जंगलों के 
बिना यज्ञ हो नहीं सकते । ये याज्ञिक जंगल पवंतों से घिरे हुए होने चाहिएं । वेद में लिखा है कि 'गिरस्पते हिमवस्तो 


The Aitareya Brahmana explains that the sun neither sets nor rises, that when the 
Earth, owing to the rotation on its axis is lighted up, it is called, and so on. (Haug’s 
Aitereya Brahmana, Vol, LL, p. 243 ) 

| आक्ृष्टशक्तिश्च महीतया यत्‌ स्वस्थं गुरुः स्वाभिमुखं स्वशक्त्या । 
आकृष्यते तत्‌ पततीति भाति समं समन्तात्‌ क्ल पतित्वयं खे ॥। {(गोलाध्याय) 

+ स्थालीस्थमग्निसंयोगांदुद्रोकि सलिलं यथा । तथेन्दुवृद्धौ सलिलमम्मोघौ मुनिसत्तम । (विष्णुपुराण) 

¥ To the Hindus is due, the invention of Algebra and Geometry and tbeir application 
to Astronomy, 


—( Indian Wisdom. 9. I85) 


ह: 


१६६ वेदिक सम्पत्ति 


पर्व॑ता अरण्या पथिवो स्योनमस्तु! । अर्थात्‌ हिमाच्छादित बड़े बड़े गिरि और छोटे छोटे पर्वत तथा अरण्ययुक्त पृथिवी 
कल्याणकारी हो । इन पहाड्युक्त जङ्गलों में ही यज्ञ करने से वास्तविक लाम होता है । क्योंकि यज्ञों से उत्पन्न होने 
वाले रोगताशक वाष्प वायु में मिलकर वायु को तमी शुद्ध करते हैं, जब पहाड़ों से घिरे रहें और कहीं दूसरे देश को 
न. उड़ जावं । इसी तरह जल बरसानेवाले यज्ञों के जल बनानेवाले हुत पदार्थ भी वायु में मिलकर तभी काम दे 
सकते हैं, जब यज्ञदेश जंगलों और पहाड़ों से घिरा हो। हमें यह उपदेश देवयज्ञों से--कुदरती यज्ञों से--ग्रहण करना 
चाहिए । आकाशीय देवयज्ञ उन देशों में पानी नहीं बरसाते, जहाँ न तो जंगल हैं और न पहाड़ । क्योंकि पहाड़ों और 
जंगलों में पानी बरसाने का भी गुण होता है | भारत में यदि हिमालय न होता, तो बादलों को कौन रोककर पानी 
बरसाता ? यहाँ के बादल सब ऊपर ही ऊपर उत्तर को चले जाते और दक्षिण का मॉनसून कुछ भी काम न करता। 
अरब, राजपूताना और कच्छ आदि में पानी न बरसने का कारण जंगलों और पहाड़ों का अमाव ही है । इसी तरह 
बिना पहाड़ों की दीवार के यज्ञों के गुणदायक तत्त्व भी उड़ जाते हैं । इसीलिए वेद में यज्ञोपयोगी देश का प्रथम लक्षण 
यही बतलाया गया कि वह जंगलयुक्त और पहाड़ी हो । वेदों में भूगोल के ज्ञान का वर्णन इसीलिए किया गया है 
भौर इसीलिए संसार के टापू द्वीप और देशों का ज्ञान प्राप्त करता भी लिखा है । अथर्ववेद में है कि-- 

नव भूमीः समुद्रा उच्छिष्टेऽधि । (अथवं० ११।७।१४) 

मभृं ज्यन्ते द्वीपनमप्स्वन्तः । (अथवं० ४।८।७) 


यहाँ समुद्र से नई भूमि निकलने और समुद्रों के बीच में अन्य द्वीपनिवासियों का ज्ञान प्राप्त करने के लिए कहा 
गया है । यह ज्ञान गोमेघ यज्ञ से सम्बन्ध रखता है, इसलिए इसका वर्णन आगे करेंगे । यहाँ तो यही दिखलाना अभीष्ट 
है कि यज्ञ के प्रकरण में भूगोल का ज्ञान अर्थात्‌ यज्ञोपयोगी देश के जानने की आवश्यकता पड़ती है । देशज्ञान से वायु 
के चलने ओर उसके अनुकूल प्रतिकूल होने का भी सम्बन्ध है । किस देश में कब कौनसी वायु चलेगी, बिना यह जाने 
पहाड़ों से मी काम नहीं चल सकता । यही अच्छे मूहुते का प्राथमिक बीज है। कहने का मतलब इतना ही है कि 
यज्ञ के प्रकरण में भूगोलज्ञान बहुत ही आवश्यक है । जिस प्रकार भूगोल का ज्ञान आवश्यक है, उसी तरह भूगर्म का 
ज्ञान भी आवश्यक है । यज्ञमण्डप मौर यज्ञकुण्ड जहाँ बनाया जाता है, वह! सबसे पहिले भूमि का संशोधन किया 
जाता है । यज्ञविधियों में कहा गया है कि अमुक अमुक कुण्डों के लिए इतने इतने पुरुष भूमि खोदनी चाहिए, भूमि में 
गड़े हुए मृतक शरीर निकालकर फँक देने चाहिए । कोई घातु या पुराने नगर के भग्नावशेष वहाँ न होने चाहिए 
ओर न वहाँ किसी प्रकार की दुर्गेन्धि या खारे जल के कुएँ होने चाहिए । इस तरह से पृथिवी की ऊपरी सतह से 
लेकर पानी की तह तक भूमि के संशोधन का विघान है। इसलिए याज्ञिकों को जहाँ भूगोल का ज्ञान होना आवश्यक 
है, वहाँ थोड़ा बहुत ज्ञान भूगभे का भी होना ही चाहिए । 

अब रही दूसरी शते जिसमें कहा गया है कि वह देश म्लेच्छदेश न हो अर्थात्‌ जिसमें अनार्य न रहते हों। यश न 
करनेवाले अथवा यज्ञों में विघ्न करनेवालों को ही म्लेच्छ अनार्य कहा गया है । यही आयों के शत्रु हूँ । इन्हीं के 
निवारण के लिए अश्वमेघ यज्ञ का विधान किया गया है, पर यहां उसका वर्णन न करेगे । उसका वर्णन आगे किया 
जायगा । यहाँ तो यज्ञदेश से सन्बन्ध रखनेवाले केवल भूगोल और भूगर्भज्ञान का ही वर्णन किया गया है । यज्ञों में 
जिस प्रकार भूगोल और भूगर्भज्ञान की आवश्यकता है, उसी तरह इमारत के ज्ञान की भी आवश्यकता होती है । 
इसलिए यहाँ थोड़ा सा वास्तुशास्त्र का भी वणन करते हुँ । 


यज्ञो में वास्तुशास्त्र 


आयं लोगों के रहने के मकान तो बहुत ही सादे, मिट्टी और फुस के ही होते थे, पर यज्ञमण्डप को वे बहुत मजबूत 
कर सुन्दर 'बनवाते थे ॥ साधारण यज्ञशालाएँ तो फूस की ही होती थीं, पर जहाँ हमेशा यज्ञ हुआ करते थे; ऐसी 
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` मण्डप वास्तव में यज्ञमण्डप ही है। इसमें राठ दरवाजे भ्रव तक होते हैं । पर सात बन्द कर दिये जाते हैं रौर एक 


होगा । चाहे जहाँ से श्रारम्भ हुआ हो, पर शिवालय यज्ञमण्डप ही हैं, इसमें सन्देह करने की श्रावइयकता नहीं है। 


_ बनाये जाते थे । पर सर्वसाधारणा के मकान तो बहुत ही सादे होते थे । क्योंकि ग्रार्यसभ्यता में ऐश्वर्ययुक्त महलों का 
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यज्ञों में गणित ३ 
58 
अज्ञशालाएँ प्रत्येक ग्राम में ईट की पुख्ता बनतीं थीं। आजकल शिवालय को भी गाँववाले मण्डप ही कहते हैं । यह 


निकलने के लिए TT है। जहाँ शङ्कुर की मूर्ति स्थापित होती है, वही हवनकुण्ड का स्थान है । शिव की पूजा 
आरम्भ होने के समय से ही यज्ञकुण्ड के स्थान में शिवलिंग की स्थापना हुई है । यह रिवाज मद्रास से ही आरम्भ हुआ 


बैदिक काल के लोग ईटें बनाना और उनको ग्राग में पकाना जानते थे । इन ईटों से कहीं कहीं राजमहल भी i 


समावेश नहीं है । परन्तु यज्ञमण्डपों के बनने का पता मिलता है। ग्रतएव यज्ञप्रकरण में वास्तुशास्त्र के लिए काफी 
स्थान है । यह वास्तुशास्त्र गणितशास्त्र से सम्बन्ध रखता है । क्योंकि उसमें नापने की श्रावश्यकता होती हैं। जहाँ 
नापना है वहीं गणित है । श्रतएव यहाँ हम गणित का थोड़ासा वर्णन करके दिखलाना चाहते हैं कि यज्ञ के साथ भ्रङ्क 
और रेखागणित का कैसा घनिष्ठ सम्बन्ध है । ! 
Be Ce < शि 
यज्ञों में गणित 

जिस सूक्ष्म ज्योतिषशास्त्र का हम वर्णन कर चुके हैं, वह बिना गणितज्ञान के पूर्ण नहीं हो सकता । उस गणित 

का वर्णन यज्ञप्रकरण में भी किया है, जिसका दिग्दर्शन हम यहाँ कराते हैं । यज्ञ में ग्रङ्कगरित और रेखागणित 


दोनों का काम पड़ता है । यज्ञ में अड्भूगणित से सम्बन्ध रखनेवाला एक मन्त्र यह्‌ है— 


इमा मेऽअग्नऽइष्टका धेनवः सन्त्वेका च दश च दश च शतं च शतं च सहल्न च 
सह्न चायुतं चाप्रुतं च नियुतं च नियुतं च प्रयुतं चाबरुदं च न्यबु द॑ च समुद्रश्च 
मध्यं चान्तश्च परार्घश्नौता मे अग्न इष्टक्षा धेनवः सत्तवभुत्रमुष्मिल्लोके ।। (यजुर्वेद १७।९) ` 
इसमें इकाई से लेकर परार्ध तक की संख्या बताई गई हैं । इस मंत्र में लम्बी संख्या का वर्णन तो है ही, पर इस 
में एक बात यह भी कही गई है कि 'इमा सेऽअग्नऽइष्टका घेनवः सन्तु' ग्रर्थात्‌ ये मेरी ईंटे यज्ञ में गौ के तुल्य. लाभ- 
दायक हों । यहाँ यह संख्या ईटों की गिनती के लिए है। इंटें हवनकुण्ड के लिए बनाई जाती थीं, इसलिए उनको 


` धेनुरूप होकर फल देनेवाली कहा गया है । ये ईटें नपी तुली होती थीं, इसलिए गणित के द्वारा यह सूचित करा दिया 
` जाता था कि श्रमुक प्रकार के इतने बड़े कुण्ड के लिए ये इतनी इंटें लगेगी । ये 'अग्नऽइष्टका' कही गई हैं, जिसका मत॑- 


लब यज्ञ की इटे ही हैं । यज्ञ में ईटें पक्की लगाई जाती हैं, इसलिए भी उन्हें 'अग्नि इष्टका' ्रर्थात्‌ पकी हुई ईंट कहा 
गया है । कुण्ड की ईटों के लिए एक लम्बा गणित बतलाकर दर्शा दिया गया है कि यज्ञ में लम्बे श्रङ्कोंवाले गितं की 


` आवश्यकता होती है । ग्राहुतियों की इयत्ता निर्धारित करने में भी गरणित करने का काम पड़ता हैं और ौषधियों के 
:, खरीदने अर्थात्‌ 'सोमक्रय' करने में भी गणित काम आता है । इस वर्णन से ज्ञात होता है कि अङ्कगरिएत यज्ञ में अपना 
. विशेष स्थान रखता है । अरङ्कगणित ही नहीं, किन्तु रेखागशित भी काम आता है। ज्योतिष का वर्णन करते हुए 
«हंसने ग्रहणों के प्रकरण में ऋग्वेद का एक मंत्र दिया है, उसमें लिखा है कि 'अक्षेत्रविद्यया मुर्घो' अर्थात्‌: ग्रहण! को 


देखकर रेखागणित से शूत्य पुरुष मुग्ध हो जाता है । ज्योतिष में रेखागणित का काम पड़ता हैं। जितने ग्रह उपग्रह 

हैं उनकी परिधि, व्यास, नति, कोण, लम्त्र आदि से ही दूरी और मिलाप आदि बताया जाता है । रेखागणित के बिता 

ज्योतिष बन ही नहीं सकता । इसलिए '“भक्षेत्रवित्‌” शब्द बतला रहा है कि वैदिक आय रेखागरिएत .जानते, थे । ज्यो- 

तिष के ग्रतिरिक्त यज्ञप्रकरण में तो विना रेखागर्णित के काम ही नहीं चल सकता । यजुवद में लिखा है कि 

` को अस्य वेद भुवनस्य नाभिमु ॥। OT 
पृच्छोसि त्वा परमन्तं पृथिब्याः पृच्छामि यत्र भुवनस्य नाभिः ॥। | ee 

. इयं वेदिः परोऽस्तः पूथिव्याइअय यज्ञो भुवनघ्य नाभिः ॥। (यजु० २३५६, ६ १-६२), ६५ का ः 
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अर्थात्‌ भुवन का मध्य कौन जानता है? मैं पृथिवी का भ्रन्त ग्रौर भुवन का मध्य पूछता हूं । इस प्रंइन॑ को 
उत्तर देते हुए कहा गया है कि यह यज्ञ ही भुवन का बीच है और यह यज्ञवेदी ही पृथिवी का श्रन्त है । इन प्रइनोंत्तरों 
में संसार की गोलाई श्रौर ऐथिवी की गोलाई का वर्णन कर दिया गया है और बतला दिया गया है कि गोल चीज 
का मध्य उसके प्रत्येक स्थान में है। भुवन गोल है, इसलिए जहाँ पर यह यज्ञ हो रहा है, यही स्थान उसका मध्य है। 
इसी तरह पृथिवी गोल है, इसलिए यज्ञवेदी ही उसका ग्रन्त है । क्योंकि गोल चीज का श्रन्त भी उसके प्रत्येक स्थान 
में हता है । वेद में गोल क्षेत्र का यह सिद्धान्त कहकर पैमायश के साधनों को भी बताया गया है कि 'मा असि, प्रमा 
असि, प्रतिमा असि' ग्रर्थात्‌ तु मा==माप (लट्टा) है, पैमाना है और नवशा है। यहाँ 'प्रमा' शब्द 'पैमाना' का आदिम 
रूप है। श्रपभ्रष्टता के कारण ही रकार का लोप हो गया है और प्रतिमा तो नक्शा है ही । इस तरह से नाप, पैमाना 
और नके के वर्णान से पता लगता है कि याज्ञिकों के पास रेखागणित के साधन थे। इस विषय पर विनयकुमार 
सरकार कहते हैं कि उस समय जो कि वैदिक काल था, हिन्दुओं ने (पाई) | को मालूम कर लिया था और उसका 
मूल्य ३,००४४ निकाला था । अब वही ३,१४१६ के बराबर निकाला गया है । श्रतुल्य लम्बक (77३0८५) के 
वरगक्षेत्र का निर्णय करना, जब कि उसकी दो समानान्तर भुजाश्रों की लम्वाई तथा उनके बीच की दूरी मालूम हो, 
हिन्दुओं को उस आदि काल में भी खुब मालूम था +- | 


यज्ञकुण्ड सब रेखागणित के सिद्धान्त पर बनाये जाते थे । वे रेखागणित का एक न एक साध्य होते थे। कृष्ण 
यजुर्वेद ५-४-११ में अनेक हवनकुण्डों का वर्णन है और ्ाइवलायन तथा बौद्धायन सूत्रग्नन्थों में इनका खुलासा है। 
वहाँ उन के चतुरस्स्येन, वक्रपक्ष, व्यस्तपुच्छ, कंक्रचित, अजलचित, प्रोगचित और उभायत आदि नाम दिये हैं। ये 
पक्षियों के आकार के होते थे । किसी किसी में दो दो पक्षियों की शकल एक में भी दो होती थी । ग्रतः यह सारी रचना 
रेखागशित और चित्रलिपि के बिना नहीं हो सकती । रेखागणित यज्ञ में काम श्राने से घामिक विद्या है और विद्वान्‌ 
कहते हैं कि जितनी धामिक विंद्याएँ हैं, सब ग्रायों की निजी उपज हैं | इसीलिए श्रार० सी० दत्त कहते हैं कि 'ज्यो- 
तिष की भाँति ज्यामितिशास्त्र भी घामिक प्रयोग होने से श्रार्यों के द्वारा ही आविष्कृत हुआ है' # । इस बात को थीबो 
साहब ने सिद्ध कर दिया है । थीबो साहबने . सुल्व सूत्रों के अध्ययन से. उनमें रेखागणित. के ४७ वें साध्य को ढूंढ 
निकाला है, जिसको लोग पेथागोरस का आव्रिष्कार मानते हैं और श्रव तक उन्हीं के नाम से उसे प्रसिद्ध किये हुए हैं । 


सुल्व सूत्रों के विषय में थीबो साहब कहते हैं कि 'जिन सुत्व. सूत्रों का मैने श्रभी अभी वर्णन किया हैं, वे ईस्वी सन्‌ के पूवे . 


- श्राठवीं शताब्दी के हैं। उनमें ४७ वाँ साध्य'जो इस समय ग्रीक विद्वान्‌ पैथागोरस के नाम से प्रसिद्ध है, वह पैथागोरस के 
सेकड़ों वर्ष पुवे भारतीयों को ज्ञात हो चुका था । निस्सन्देह इन सिद्धान्तों को पैथागोरस ने भारतीयों से ही सीखा है, %। 
है कया स्पष्ट राय है ! यह साध्य निस्संदेह्‌ एक कुण्ड के लिए. ही बनाया गया था । थीबो साहब ने इसका रूप भी 
दिया है । यह प्रचलित यूक्रिड का ४७ बाँ साध्य है । इसका खुलासा यह है कि (१) किसी वर्ग (94५३7९) के 
कर्ण (2६072!) पर जो वर्ग बनाया जाता है, वह उक्ष बर्ग से दूना होता है और (२) एक. आयत 


|. + Achievements of Hindus in Exact Science. 9. I6-I7, 
¥#+ Geometry, like astronomy, owes its origin in India to religion, 


x These Sulva Sutras, as we have stated before, dated from the eighth century before 
Christ. The Geometrical tbeorem that square of the hypotenuse is equal to the squares of 
the other two sides of a rectangular triangle is ‘ascribed by the Greeks to P,thagoras; but it 
was known in India, centuries before and Pythagoras undoubtedly Jearned this rule from 

. India. 
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यज्ञों में पदार्थविज्ञान २९: 


(Obl07) के कर्ण (D4072|) पर का वर्ग उ आयत के दो असमान बाहुओं (5:45) पर के वर्ग के बराबर 
होता है । सुल्वसूत्र के इस वर्णन से स्पष्ट हो जाता है कि यज्ञों में रेखागणित का पूर्णं प्रयोग होता है । उ 


यज्ञां में पदाथविज्ञान 
यज्ञों में पदार्थविज्ञान की श्रत्यन्त ग्रावययकत! इसलिए होती है कि यज्ञों का अधिकतर उपयोग पानी बरसाने' 
ग्रौर वायु शुद्ध करने में होता है । इसलिए याज्ञिको को वायु, जल और अग्नि के सूक्ष्म कार्यो का ज्ञान अवश्य ही 
प्रात्त करना पड़ता है । क्योंकि वर्षा वायुचक्र पर, वायुचकर सर्दी गर्मी पर और सर्दी गर्मी ग्रह, उपग्रह और पृथिवीं की 
चालों पर श्रवलम्बित हैं। इसलिए जब तक इन तीनों तत्वों का ज्ञान प्राप्त न हो, तब तक न तो इच्छापूर्वक पानी 
ही बरसाया जा सकता है श्रौर न वायु ही शुद्ध की जा सकती है। यह सभी जानते हैं कि सूर्य की गर्मी और वर्षा के 
पानी से हवा हलकी होकर जोर से चलने लगती है। यही कारण है कि गर्मी के दिनों में ग्रांघी चलती है । इसी तरह 
वर्षाऋतु में वायुस्थान में पानी भर जाने से भी वायु में हलचल उत्पन्न हो जाती है । इसलिए ज्योतिष के द्वारा ग्रहों 
की चालों से ऋतु्रों को स्थिर करके यज्ञ किये जाते हैं । परन्तु जज्भलों में बाहर की हवा का प्रवेश नहीं होता, इसलिए 
वहाँ ्रांधी नहीं चलती । वहाँ बहुत ही धीमी हवा चलती है। विद्येष कर वे जंगल जो पहाड़ों से घिरे हैं, उनमें तो 
वायु का वेग बहुत ही कम रहता है । इसीलिए पहाड़ों से घिरी हुई जंगली भूमि यज्ञों के लिए अधिक उपयोगी बतलाई 
गई है । इन सब बातों से पता लगता है कि वैदिक काल में वायु का ज्ञान बहुत ही ऊंचे दर्जे का था 'वायुरय्य॑जुबेंद:' के 
अनुसार वायुज्ञान से सम्बन्ध रखनेवाला एक यजुर्वेद ही अलग कर दिया गया था । इसका कारण यही है कि भ्रन्तरिक्ष 
लोक का वायु ही देवता है श्रथवंवेद ५।२४।५ में लिखा है कि वायु: अन्तरिक्षस्याधिपतिः? । ग्रर्थात्‌ वायु अन्तरिक्ष 
का राजा है। 
वैदिकों को वायु की बारीकियाँ दो प्रकार की ज्ञात थीं । एक पिण्ड की और दूसरी ब्रह्माण्ड की । घ्राण, अपान, 
व्यान, उदान, समान, नाग, कूर्म, कृकल, देवदत्त, और धनंजय नामी वायु के सूक्ष्म भेद पिण्ड से सम्बन्ध रखते हैं रौर 
उनंचास प्रकार के सूक्ष्म भेद ब्रह्माण्ड से सम्बन्ध रखते हैं । इन उनंचास प्रकार के भेदों का वर्णान यजुर्वेद - (अध्याय 
१७ के मंत्र ८० से ८५ और अध्याय ३६ के मंत्र ७) में विस्तारपूर्वक किया गया हैं । शतपथ ब्रह्मण ९।११।१।२६ 
में लिखा है कि ये उनंचासों नाम मरतों के हैं । लंका जलते समय तुलसीदास ने इन्हीं उनंचास प॒वनों के लिए लिखा 
है कि 'पवन चले उञ्चास' | इन उनंचास पवनों के भेद जानकर उनके अनुसार यज्ञ करने से ही सफलता होती है। 
पानी बरसानेवाले यज्ञों में इनका अधिक विचार किया जाता है। इस विचारविधि का वर्णंन ऋग्वेद मण्डल १० के 
शञान्तनुसूक्त में बहुत ही विशद रूप से किया गया है । 
यज्ञो में जिस प्रकार वायु के सूक्ष्म ज्ञान की आवश्यकता होती है, उसी तरह पानी के बारीक ज्ञान की भी 
्ावश्यकता होती है । वेदों में इन्द्र और वृक्ष के अलंकारों से पानी से सम्बन्ध रखनेवाली श्रनेक सूक्ष्म बातें बतलाई गई 
हैं। वही बातें वैशेषिक दशंन में दोहराई गई हैं । कणाद मुनि कहते हैं कि द्रवत्वात्‌ स्यन्दनमू' ्रर्थात्‌ तरल होने से 
पानी बहता है । बहने का कारणा नीची जमीन है । जहाँ नीची जमीन होगी, वहीं पानी जायगा और जहाँ नीची 
जमीन न होगी वहाँ न जायगा । यदि किसी तरफ भी नीची न होगी, तो कहीं न जायगा । श्राकाश की ग्रोर निचाई 
ऊँचाई नहीं है, इसलिए वहाँ पानी अपनी सतह (!०४९।) को बराबर कर लेता है । इस समान सतह से पानी में 
हलचल उत्पन्न करने का पहिला तरीका यहं है कि 'नाडया वायुसंयोगादारोहणम्‌' श्रर्थात्‌ नली से वायु के निकाल लेने 
पर पानी ऊपर चढ़ता है वायु निकालते जाइये, पानी ऊपर चढ़ता जायगा । श्राजकल के पानी के पम्प इसी सिद्धान्त 
पर काम करते हैं। पानी को ऊपर चढ़ाने का एक दूसरा तरीका भी है। कणाद मुनि कहते हैं कि 'नोदनापीडनातू 
संयुक्तसंयोग।च्च' अर्थात्‌ ढकेलने और दबाने से भी वहं ऊपर चढ़ता है । पिचकारी में पानी भरकर जब डंडी से दबाते | 
- हैं, तो ऊपर जाता है और कोई चीज छानते समय जब हाथ से निचोड़ते हैं, तब भी वह बाहर निकल पड़ता है। _ 


३०० धैदिक सम्पत्ति 


प्रथवा दोनों प्रयोगों से उसमें गति होती है । इन तीनों सूत्रों में पानी का लेवल श्रौर उसमें गति पैदा करने की 
तरकीब बतलाई गई है । साथ ही यह भी बतलाया गया है कि यह सारी क्रिया वायु के ही प्रयोग से हो सकती है । श्रन्त 
के सूत्र में कहा गया है कि 'बैदिकं च' अर्थात्‌ वेदिकों--याज्ञिकों--का यही मत है । मालुम हुश्ना कि वायु के सूक्ष्म 
ज्ञान के द्वारा याज्ञिक लोग पानी में क्रिया उत्पन्न करने का ज्ञान रखते थे । जिस सिद्धान्त से वे लोक के पानी को वायु 
की सहायता से भ्रनायास ही ऊपर चढ़ा देते थे, उसी सिद्धान्त से वे जब चाहते थे, तव वायुविद्या से पानी को नीचे भी 
उतार लेते थे--बरसा भी लेते थे। वेद में लिखा है कि 'निकामे निकापे पर्जन्यो वर्षलु' ग्रर्थात्‌ इच्छानुसार पानी 


बरसे । इच्छानुसार पानी बरसने का यही कारण है कि वैदिक श्रार्य वायुविद्या के द्वारा मनमाने समय पर पानी 
बरसा लेते थे। 


यज्ञों के द्वारा वायुचक़ में गति उत्पन्न करके पानी बरसाना तव तक नहीं हो सकता, जब तक अग्निविद्या का 
ज्ञान न हो । याज्ञिकों को श्रर्निविद्या का ज्ञान बहुत ऊँचे दर्जे का था । श्रग्ति के द्वारा सूर्यंताप उत्पन्न करके वायुचक्र 
में नुकूल गति उत्पन्न कर देना ही अ्ग्निविद्या,का सबसे बड़ा चमत्कार है | यज्ञकर्ता को ज्ञात था कि अ्रग्नि सर्वत्र 
है । उन्होंने ज्ञात कर लिया था कि जो श्रग्नि लकड़ियों को जला देता है, वह उन लकड़ियों में भी भरा हुआ है । यही 
कारण है कि वे दो लकड़ियों को मथकर यज्ञ के लिए भ्रग्नि निकालते थे । वेद में कहा गया है कि 'अग्निदूतं वृणीमहे' 
पर्थात्‌ हम अग्नि को दूत मुक्रर करते हैं । दूसरी जगह कहा गया है कि 'अग्नि पीळ पुरोहितं अर्थात्‌ अग्नि पुरोहित 
है । दोनों का मतलब होता है कि हम पुरोहित अ्रग्नि को दूत मुकरर करते हैं । इसका तात्पर्ये यह है कि राजदूत 
पुरो हित--ब्राह्मण--ही होता है । अतः पुरोहितरूपी अग्निदृत वायु श्रादि देवताओं के पास भेजा जाय । किन्तु इस सूक्ष्म 
विज्ञान को न समझकर सेमिटिक धर्मप्रचारकों ने बड़ा ही ग्रनथे कर डाला है ! इन्होंने इस पुरोहित शब्द को "फरिश्त' 
बना डाला है ! जिस प्रकार 'प' का 'फ' करके कोपीन का कफन बनाया गया है और 'ह' का 'ज' करके वाहु का 
बाजु किया गया है, उसी तरह पुरोहित का पहिले 'पुरिज्ता' किया गया है और फिर 'ज' का 'श' करके फरिश्ता कर 
दिया गय़ा है । वेद में कहा गया है कि अग्निरूपी पुरोहित ही दूत है । उसी को सेमिटिक कहते हैं कि फरिश्ता श्रातशी 
भर्थात्‌ ग्राग्नेय होते हैं | वेद में अग्ति और सूयं की किरणों का नाम “सुपणा' भी है और सुपर्णं पक्षी को भी कहते 
हैं। उसी को सेसिटिक कहते हैं कि फरिइतों के पर होते हैं पारसियों के मन्दिरों में सूर्य का चित्र पक्षी को शकल 
का ही बनाया गया है। हमारे यहाँ भौ विष्णु (सूये) का वाहन गरुड़ पक्षी ही है। कहने का मतलव यह कि याज्ञिकों 


ने जो अग्नि को दूत बनाकर और भ्रन्तरिक्ष के राजा वायु के पास भेजकर पानी बरसाने का सूक्ष्म विज्ञान निकाला 
था, उसका ऐतिहासिक प्रमाण भी मिलता है । 


वेदों में आकाश को सबसे बड़ी शक्ति को इन्द्र कहा गया है । उसी के ग्राधीन वर्षा है। उस इन्द्र को मरुत्सखा 
कहा गया है । अग्लिदृत जब मरुत्‌ में प्रेरणा करता है, तव वह इन्द्र के द्वारा वृष्टि करता है। इस प्रकार की बारीक 
साइंस जो वायु, जल और अग्नि से सम्बन्ध रखती है, वेदों में विस्तार से वर्णित है। इसलिए यह नहीं कहा जा 
«सकता कि याज्ञिक लोग पदार्थविद्या नहीं जानते थे, अ्रथवा यज्ञं में पदार्थविज्ञात की आवश्यकता नहीं होती थी । यहाँ 
इस विषय का इतना ही दिग्दशन कराकर भ्रव हम उन यन्त्रों का भी वणेन कर देना चाहते हैं, जो उन्होंने ग्रहों के 
बेष ग्रौर वायुचक़् की गति जानने के लिए तैयार किये थे । 
हम पहिले ही वेदके प्रमाण से लिख चुके हैं कि ग्रहों की चाल जाननेके लिए याज्ञिकोंके पास वेधचक्र और तुरीय- 
यंत्र- (दूरबीन) था । इसी तरह उनके पास कम्पास भी था । कम्पास का सिद्धान्त चुम्बक की सुई पर अवलम्बित है । हम 
देखते हैं कि वैशेषिक ५।१।१५ में कणाद मुनि लिखते हैं कि 'मणिगमनं सुच्यभिसर्पणमहष्टकारणम्‌' भ्रर्थात्‌ चुम्बक की 
सुई की ओर लोहे के दौड़ने का कारण अहृष्ट है । यह लोहचुम्बक सुई के अस्तित्व का प्राचीनतम प्रमाण है। इसी तरह 
हस्तलिखित. शिल्पसं हिता, जो, गुजरात आरणहिलपुर के जेनपुस्तकालय में है, उसमें ध वमत्स्य यंत्र बनाने की विधि स्पष्ट 
रूप से लिखी मिलती है। इसके साथ ही उसी शिल्पसंहिता में थर्मामीटर योर बैरोमीटर बनाने की भी विधि लिखी 
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यज्ञों में कलाकौशल्य, कृषि और पाकशास्त्र 


हुई है। वहाँ लिखा है कि 'पारदाम्बुजसुत्राणि शुक्लतेलजलानि च । बीजानि पांसचस्तेषु०' अर्थात्‌ पारा, सूत, | 
तेल ग्रौर जल के योग से यह यंत्र बनता हैं । शित्पसंहिताकार कहते हैं कि इस यंत्र से ग्रीष्म आदि ऋतुओं का निर्णय: 
होता है श्रौर जाना जाता है कि कितनी सर्दी और गर्मी है । इसका वर्णन सिद्धान्तशिरोमणि में भी है । इसके भ्रतिरिक्त' 
याज्ञिकों ने वैदिक काल में समय जानने के लिए घृपघड़ी, जलघड़ी और बालुकाघड़ी का भी निर्माण कर लिया था ।' 
ज्योतिष ग्रन्थों में लिखा है कि-- § 
तोययन्त्रकपालाद्यर्मयूरनरवानरेः । सपूत्ररेणुगर्ेश्च सम्यक्कालं प्रसाधयेत्‌ ॥ 


प्र्थात्‌ जलयंत्र से समय जाना जाता है, श्रथवा मयूर, नर श्रौर वानर श्राकृति के यंत्र बनाकर उनमें बालू भरने. 
ग्रौर एक ओर का रेणु सूत्र दूसरे में गिरने से भी समय जानने का यन्त्र बन जाता है । इस प्रकार के दूरबीत, कम्पास, 
बैरोमीटर श्रौर घड़ी रादि यन्तरों के बन जाने से आदिम याज्ञिको को ग्रहों की चाल, उनसे उत्पन्न हुए वायुवेग की 
दिशा, गर्मी का पारा और समय ग्रादि का ज्ञान सम्पादन करने में सुविधा होती थी। इतना ही नहीं, किन्तु उन्होंने 
एक 'स्वयंवह' नामी यन्त्र भी बना लिया था, जो गर्मी या सर्दी पाकर श्रमुक वेग से श्राप ही श्राप चलने लगता था ॥5 
इसका वर्णन सिद्धान्तशिरोमशि में इस तरह श्राया है कि 
तु गबीजसमायुक्तं गोलयन्त्रं प्रसाधयेत्‌ । गोप्यपेतत्‌ प्रकाशोक्त सवंगम्यं भवेदिह ॥ 


्र्थातू पारा भरकर इस गोल यन्त्र को बनावे । यह यन्त्र थोड़ी सी भी हवा चलने से, गर्मी पाकर श्राप ही श्राप 
चल पड़ता था । तूफान जानने या मोनसून जानने के लिए आज तक जितने यन्त्र बने हैं, इसकी खूबी को एक भी नहीं 
पहुँचा । इन सब यन्व्रों का आविष्कार केवल पानी वरसानेवाले यज्ञों के ही लिए नहीं हुआ था, प्रत्युत भेषज्ययज्ञ में भी 
इनका प्रयोग होता था । इस वर्णन से यहाँ इतना ही दिखलाने का प्रयोजन है कि यज्ञों में वैज्ञानिक सूक्ष्म ज्ञान की 
आवश्यकता थी, जिसकी पूर्ति वैदिक याज्ञिकों ने करली थी। अत्र आगे देखना चाहते हैं कि यंज्ञों में कला 
कौशल्य की भी आवश्यकता है या नहीं ? - 
यज्ञो में कला-कौशल्य कृषि और पाकशास्त्र 
आजकल जिसको 'इण्डस्ट्री' कहते हैं, वैदिक काल में उसी को शिल्पज्ञास्त्र थवा कलाज्ञान कहते थे । इसके 
जाननेवाले विश्वकर्मा या शिल्पी कहलाते थे । यज्ञमण्डप, कुण्ड, यज्ञपात्र, शस्त्रास्त्र, शकट और रथ ग्रादि जितने कारी- 
गरी से सम्बन्ध रखनेवाले याज्ञिक पदार्थ हैं, सवका समावेश उक्त शास्त्र में किया जा सकता है । यज्ञपात्र मिट्टी, काठ; 
पत्थर, कांस्य, लकड़ी, ताँवा, पीतल, सोने और चाँदी आदि के होते थे । यज्ञों में अनेक प्र हार के अन्नों और ओषधियों 
की भी आवश्यकता होती थी । इसलिए उनके उत्पन्त करने में जिन औजारों की आवश्यकता होती थी, वे भी बनाये 
जाते थे । हल, फाल आदि जोतने के, चक्र ग्रादि पानी निकालने के, और जमीन खोदने, काटने, पीटे, पीसने, कूटने आदि 
के सभी यन्त्र बनाये जाते थे। इसी तरह यज्ञरक्षा के लिए बाणों से लदी हुई गाड़ियाँ और रथ भी होते थे । उनके 
बनाने के भी सब साधन थे । पंच महायज्ञों के स्रवा, प्रणेता से लेकर श्रश्वमेध यज्ञ के युद्ध उपकरणों तक सभी कारी- 
गरी के पदार्थ बनाये जाते थे । वीणा, मृदङ्ग आदि संगीत के स्क, घण्टा यदि उत्सव के और रणभेरी श्रादि युद्धों के 
वाद्य भी बनाए जाते थे | कहने का मतलब यह कि वैदिक काल के या ज्ञिक पदार्थ संख्या में बहुत थे। एक चक्रवर्ती राजा 
से लेकर एक साधारण किसान तक के आवश्यक यन्त्र और शस्वास्त्र तैयार होते थे । कपास और ऊर वस्त्रों की भी 
यज्ञों में ्रावश्यकता होती थी । क्योंकि पुरुषों और स्त्रियों को अधो और उत्तरीय वस्त्र पहतकर यज्ञ में आना पड़ता था। ; 
इसी तरह सत्तू छानने के लिए ऊर्ण सूत्र से मढ़ी हुई तितउ (छाननी) और शुषे की भी आवश्यकता होती थी। 
के बुनने भ्रौर सुत कातने के औजार भी बनाये जाते थे। कहाँ तक गिनावें, सभ्यता से सम्बन्ध रख़नेवाले सभी पदार्थे. 
उपास्थित थे रौर सब यज्ञों के ही लिए थे, शौक के लिए नहीं! - » | Pe 23: 
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उन दिनों में कारीगरी का मान भी बहुत था। यजुर्वेद में 'कुलालेभ्प कमरिभ्यश्च वो नमः” के ग्रनुसार 
कुम्हार भ्रोर बढ़इयों से लेकर जितने कारीगर हैं, सबके लिए ग्रादर श्रौर भ्रन्न की व्यवस्था बतलाई गई है । शिल्पियों 
भोर रथकारों को यज्ञ में शरीक होने का भी ग्रादेश है और इनका दर्जा ब्राह्मणों के बराबर दिया गया है। इसलिए 
उस समय के प्रायं कलाकौशल के द्वारा विश्वविजयी होकर 'श्रश्वमेध' कर सकते थे । क्योंकि कलाकौशल की महिमा महानु 
है। इस कलाको शल में यज्ञों के पात्रों की बड़ी महिमा है। उनके बनाने में बड़ी कारीगरी है। वे पदार्थो के रखने और 
यंत्र का काम चलाने के लिए बनाये जाते थे। इसलिए इस बात का पुणां ध्यान खखा जाता था कि उनका अच्छी तरह 
उपयोग हो सके । इन पात्रों में बहुत से खाद्य द्रव्य भी रकले जाते थे। क्योंकि यज्ञों में पाकशास्त्र का भी विशेष स्थान 
है । पाक का सम्बन्ध कृषि से है, इसलिए यहाँ कृषि श्रोर पाक का वर्णन भी होना श्रावश्यक है । 


यज्ञोमें ्रोषधियों के श्रतिरिक्त जौ, चावल, तिल, सत्तू, हवि, करम्भ, मालपुवा और भात आदि का भी हवन 
होता है। बगीचों के भ्रनेक मेवों श्रौर जंगलों की श्रनेक जड़ी बूटियों का भी हवन होता है। दोनोंका कृषिसे सम्बन्ध 
है, इसलिए यज्ञोके प्रकरणामें कृषि का स्थान बहुत विशेष है। वेदों में खेती का वर्णन विस्तार से ग्राया है, तथा श्रनेक 
प्रकार के भ्रन्नों के नाम भी ग्राते हैं वहाँ लिखा है कि 'सीरा युञ्जन्ति कवयः, अर्वाची सुभगे भव सीते, युनक्त सीरा, 
शुनं बाहाः शुनं फालः।' ्रर्थात्‌ बड़े बड़े विद्वानु हलों को गोडते हैं। हे हल की फाल ? हमारे लिए कल्याणदायक 
हो । हल को चलाश्रो, बैलों श्रौर हल की फाल को चलाश्रो । इसी तरह शतपथ ब्राह्मण में है कि 'यत्र वा अस्ये 
बहुलता ओषधयः तदास्या उपजीवनीयतमम्‌' ग्रथात्‌ जहाँ श्रोषधियों की वहुलता होती है, वहीं जीवन का 
साधन-्रन्न-उत्पन्न होता है। कृषि के श्रतिरिक्त बागबगीचे लगाना भी एक प्रकार का यज्ञ ही कहा गया है । इस यज्ञ 
का नाम 'इष्टायूत' है। इष्टापुतं में कुंवा श्रौर तालाब बनवाना तथा वागवगीचे लगाना सम्मिलित है। बागों से ही 
काठ और यज्ञोपयोगी फल मिलते हैं। रहे जंगल, वे तो यज्ञों की जान ही हैं। वेदों में जंगलों का विस्तृत वर्णन है। 
ऋग्वेद में ग्ररण्यानी सूक्त बड़े महत्त्व का है। श्रार्यो का एक ग्ाश्रम ही जिसका नाम वानप्रस्थ ्राश्रम है, बिलकुल 
ही जंगलों के श्राधार पर स्थित है । वनस्थों को नित्य फलमूल से यज्ञ करने का विधान किया गया है । श्ररण्यानी सूक्त 
में लिखा है कि “स्वादो: फलस्य जरध्वा बह्रन्नम्‌ कृषीबलम्‌' श्रर्थात्‌ जंगलों से सुस्वादु फलों की और बिना खेती के 
ही बहुत से अन्तों की प्राप्ति होती है । इसलिए यज्ञ के साधनों में सेती, जहाँ से हवनीय ध्रन्त मिलते हैं, बगीचे जहाँ 
से समिधा मिलती हैं और श्ररण्य, जहाँ से श्रोषधियाँ और नाना प्रकार की मेवा प्राप्त होती हैं, बहुत श्रावश्यक हैं । 
भ्रन्न, समिधा श्रौर मेवों से ही पाक बनते हैं। भ्रतः यज्ञों में पाकशास्त्र का भी महत्त्व कम नहीं है । 


यज्ञों के लिए वेदों में हवि, करम्भ, सत्त, श्रौर मालपुए तथा ओदन बनाने का वर्णन आता है । यजुर्वेद २०/२६ 
में "धानावन्तं करम्भिणं' मन्त्र श्राया है, जिसका श्रर्थ यह है कि हे इन्द्र ! प्रातःकाल हमारे घानवाले पदार्थ, दहीमिश्चित 


सत्तू बाले करम्भ श्रौर मालपुएवाले उक्थ के पुरोडाश का सेवन कीजिये । श्रथर्वबेद में रोदन तथा यजुर्वेद में हवियों ' 


का वर्णान भी श्राता है । इसलिए वेदिक याज्ञिक पाकशास्त्र में बहुत ही कुशल प्रतीत होते हैं। इसका कारण यही है 
कि आयो के घर्मानुसार श्रौर उनकी प्रदत्त के अनुसार तो जो कुछ पकाया जाय, वह यज्ञ के ही लिये पकाया जाय, 
ग्रपने लिए नहीं। क्योंकि लिखा है कि 'जो केवल अपने लिए पकाता है, वह निरा पाप खाता है! +- । ग्रतः यज्ञशिष्ट ही 
खाना चाहिए । यज्ञ का प्रसाद ही श्रपनी खुराक है। यह भी इसलिए कि यदि इसमें इतना भी मनुष्य का स्वार्थ न 
होगा, तो वह हवनीय पदार्थों को उत्तमता के साथ न पकावेगा । अर्थात्‌ जैसे तैसे बना डालेगा । पर पुरोडारा-प्रसाद 
साने कै लोभसे उत्तम बनावेगा । पाक की उत्तमता खाने से ही मालूम होगी और यदि त्रुटि होगी, तो वह दूसरे 
. दित द्र की जा सकेगी । इसलिए प्रसाद के तोर पर यज्ञान्न खाया जाता है। भ्रन्यथा वैदिकों की असली खुराक तो 
त केवलाघो भवति केवलादी ( ऋ० १०।११७। ____ + केवलाघो भवति केवलादी ( ऋ० १०११७४६ ) a nme Tere 
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करते थे । इसी से' अ्श्वालम्भ' 'गवालम्भ' आदि कहा जाता था । कहने का मतलब यह कि यज्ञ के प्रकरण में पशुओं | 


यज्ञं में पशुपालंन और चरभूमि 


फल श्र दूध ही है। दूध के विना घृत श्र दघि प्राप्त नहीं हो सकता और विना दूध घत के हवि, भ्रपूष, करम्भ प्रादि 
बन नहीं सकते हैं । दूध, घृत श्रादि पशुओं से प्राप्त होते हैं, श्रतः यज्ञ में पशुपालन भी एक प्रधान कार्य है । भ्रतएब' 
पाकशास्त्र के साथ ही पशुपालन पर भी प्रकाश डालना प्रकरणान्तर न होगा । 


यज्ञां में पशुपालन और चरभूमि 

यज्ञों में श्रनेक प्रकार के पशुओं की ्रावध्यकता होती है । इन पशुओं का नाम वेद में ग्राम्य पशु हैँ । इत 
ग्राम्य पशुओं में गाय, भेस, बकरी, भेड़, घोड़ा, कृत्ता ग्रौर सुवर यज्ञपशु हैँ । यज्ञ में इन पशुओं का उपयोग होता है। 
दातपथ ब्राह्माण में लिखा है कि 'कतमो प्रजापतिरिति, यज्ञ इति । कतमो यज्ञ इति पशुरिति।' श्रर्थात्‌ प्रजापति 
क्या है ? प्रजापति यज्ञ है । यज्ञ क्या है ? पणु ही यज्ञ है। यहाँ पशु को यज्ञ और प्रजापति कहा गया है । मनुष्य उन्हीं 
से पालित होते हैं और यज्ञ भी उन्हीं से सम्पन्न होते हैं, इसलिए वही प्रजापति और यज्ञ हैं । इत यज्ञीय पशुओं में 
गाय का स्थान सर्वश्रेष्ठ है । क्योंकि यज्ञ की प्रधान वस्तु घी श्रौर श्रन्न गाय और बैलों से ही प्राप्त होती है। मेंस और 
बकरी भी दूध छत से सहायता पहुँचाती है । भेड़ दूब और रोम से यज्ञ को लाभ पहुँचाती हैं । बैल हल में तथा बाणों से 
लदे हुए छकड़ों में काम श्राते हैं। घोड़ा अश्वमेव में काम आता है और घुड़सवार सेना में भी काम ग्राता है, तथा रंथों को 
भी खींचता है । कुत्ता रखवाली करता है और सुवर सफाई करता है । सफाई के प्रकरण में सुवर का बहुत बड़ा महात्म्य 
है। जितने यज्ञीय पशु हैं, उनमें सुवर की भी गिनती है । भागवत में इसे स्पष्ट ही 'यज्ञ' कहा गया है। वहाँ लिखा है 
कि 'छन्दांसि यस्य त्वचि बाहिरोमांस्याज्यं दृशित्वंत्रियु चातुहोत्रिम्‌' अर्थात्‌ शूकर यज्ञरूप है, गायत्र्यादि उसकी त्वचा 
हैं, रोम कुश हैं, दृष्टि छत और चारों पैर यज्ञ के चारों ऋत्विज्‌ हैं । यही बात पद्मपुराण में इस प्रकार लिखी है, कि 
"अग्निजिह्वा दर्भेलोमा ब्रह्मशीर्षो महातपः ।' अर्थात्‌ उसकी जिह्वा अग्नि है †, रोम कुश हैं और शिर ब्रह्म है। 
निस्सन्देह शूकर इतना ही उपकारी है । यह यज्ञरूप ही है। जो सार्वजनिक स्वास्थ्य की रक्षा करता हो, यह यज्ञ ही 
है। शतपथ में लिखा है कि 'यज्ञो वँ विष्णुः” अर्थात्‌ यज्ञ ही विष्णु है । यहाँ शुकर यज्ञ कहा गया है, इसीलिए उसे 
विष्णु का श्रवतार कहते हैं, विष्णु का अर्थ पालनकर्ता है । निस्सन्देह मनुष्यों के पालन करने से शूकर विष्णु ही है। 


- क्योंकि यज्ञ में सुवर के द्वारा सफाई सम्वन्धी जो लाभ होता है, वह तो अत्यन्त उपयोगी ही है, परन्तु उसके सिवा 


उसके वालों का यज्ञ में 'दर्भकूर्च' भी बताया जाता है ग्रभी श्राप पढ़ चुके हैं, कि उसके रोम कुश हैं + यज्ञ में भाड़ने 


. माँजने के लिए इन्हीं बालों का कूचे बनाया जाता है। कपड़ा बुनने वाले अब तक इसके बालों का कूचे बनवाते हैं। 


जिसको वे कूच कहते हैं । उसी के वालों से बनी हुई छोटी ब्रश को सभी लोग कूची कहते हैं। इस प्रकार से यह 
सुवर यज्ञ में ्रपतता खास स्थान रखता है । इसलिए वह्‌ यज्ञपशु है। 3 

यज्ञ के समय दूध, दही देनेवाले और घोड़े आदि पशु वहाँ मौजुद रहते हैं । उनके बड़े बड़े झु ड लाकर यज्ञ के 
पास बाँध दिये जाते हैं । जहाँ बाँचे जाते हैं, वह स्तम्भ 'यूप' कहलाता है। इनके वहाँ बाँचने के दो प्रयोजन हैं । एक तो 
यह कि समय पर दूध की आवश्यकता पड़े, तो तुरन्त ताजा दूध निकाल लिया जाय । दूसरा यह कि दान में देने के लिए 
शीघ्र ही गाय, घोड़े मिल जावें । उस समय लोग पशुओं को ही प्रायः घन मानते थे। धातु के सिक्के की उतनी कदर 
न थी । सोना गायों के सींगों में लगाने और चाँदी यज्ञपात्रों के काम आती थी। वैदिकों में घातु के ्राभरणा पहिनते का 
रिवाज बहुत ही कम था | इसलिए सोने का मूल्य भी बहुत कम था । उस समय पशु ही घन थे। दक्षिणी लोग ग्ब | 
तक पशुओं को घन ही कहते हैं ्रतः वे लोग दक्षिणा में इन पशुओं को ही देते थे, प्रर्थात्‌ गोदान, श्रश्चदान, अजादान 


, ३०४ वैदिक सम्पत्ति 


का विशेष स्थान है। वेदों में गोप, श्रश्प श्रादि शब्द श्राते हैं, जिससे ज्ञात होता है कि बैदिक लोगों के पास पशुओं 
की खूब भ्रधिकता थी और उनके चरने का काफी प्रबन्ध था । 


यह मानी हुई बात है. कि चर भूमि के बिना पशु रह ही नहीं सकते । जिस प्रकार पशुओं को प्रजापति 


कहा गया है उसी तरह वृक्षों को 'पशुपति' कहा गया है | तृरा और वृक्षादि ही पशुओं का पालन करते हैं । इसीलिए 


वेदों में पशुओं के चरने की भूमि के अनेकों नाम दिये हुए हैं। जहाँ गाएँ चरती हों, उसका नाम “ब्रज है । युत्तप्रान्त में 
मधुरा के भ्रासपास ब्रज की मर्यादा ५४ कोस की थी। वहाँ ८४४ कोस तक गोचर भूमि थी । इसी तरह वेद में घोड़ों के 


चरागाह को 'अवं' कहते थे । हाल का श्रर्वस्तान घोड़ों के चरने का ही स्थान था। जैसे ये स्थान थे, वैसा ही भेड़ों के 
' चरने का स्थान 'गान्धार' कहलाता था। याज्ञिक काल में इतने इतने बड़े भ्रूभागों में एक एक जाति के पशुओं के लिए 


चरागाह मुकरेर होते थे वैदिक काल के बाद इन चरागाहों का नाम बदल गया । मध्यम काल में इनका चास वनचर 


भ्रौर पशुचर हो गया । फारसी का 'बनजर' शब्द (जो ग्राजकल पटवारियों के कागजों में पड़ती जमीन के लिए लिखा 
जाता है), 'वनचर' का और ग्रेंगरेजी का 'पाश्चर' शब्द 'पशुचर' का ही श्रपश्र श है। शतपथ ब्राह्मण ग्रौर बौद्ध 
'कालिक ग्रन्थों के हवाले से टी० डब्लू० रिस डेविड्स एल० एल० डी० पीएच० डी० ने अपनी पुस्तक में लिखा है 
` कि 'चरागाहों ओर जङ्कलों के अधिकारों की ओर श्रधिक ध्यान दिया जाता था । पुरोहित सदा इस बात का 


दावा करते थे, कि किसी यज्ञादि करने के बदले उन्हें ऐसी ही सुमि की प्राप्ति हो । दानपत्र लिखने में इस बात 
का विशेष ध्यान रहता था, कि इसमें इस प्रकार के एकाघ चरागाह या जड्भल भी रहें' ई । 


इस प्रकार के इन वेदिक ग्रौर ब्राह्मणकालिक प्रमाणों से सिद्ध है, कि प्राचीन याज्ञिक ग्रार्य किस प्रकार पशु- 


चर भूमि का ध्यान रखते थे । यही कारण है, कि उनके चरागाहों में श्राज ब्रज, शर्व और गन्धार जैसे प्रदेश बसे हुए हैं । 
उस समय यह एक बहुत बड़ा कार्य समझा जाता था, कि पृथिवी के किन किन भागों में कौन कौन से पशु उन्नत हो 


हो सकते हैं । श्रथवा किस भूमि को किस पशु के योग्य वनाना चाहिए । उनका यह भौगोलिक ज्ञान और प्रयत्न उस 
'गोसेध यज्ञ! के नाम से प्रसिद्ध था । परन्तु कुछ लोग गोमेध का अर्थ गोवध हो करते हैं और बहुत से पाश्चात्त्य 


चिढान्‌ कहते हैं, कि प्राचीन आर्य गाय का वघ करके उसी के मांस से यज्ञ किया करते थे । पर पारसियों -की 


° 


पवित्र पुस्तकों के स्वाध्याय से डॉक्टर माटिन हाग (जो जन्द भाषा के प्रकाण्डपण्डित हैं) कहते हैं. कि गोमेध॒ का 
अर्थ गोवध नहीं, प्रत्ृत उसका अर्थ भूमि को उर्वरा बनाकर वनस्पति उगने योग्य कर देना है । उन्होने इस प्रकार 


५ की केवल कल्पना ही नहीं की, किन्तु जन्द भाषा से गोमेध का भ्रपश्र'श 'गोमेज' शब्द भी निकालकर रख दिया हैं। 
` इस छाब्द के प्राप्त हो जाने से गोमेध शाब्द पर पूवे प्रकाश पड़ा है। गोमेज शब्द पर लिखते हुए. हाग साहब 

कहते हैं, कि. 'पारसी घमं में खेती करना धर्म समझा जाता है। अतः खेती धर्म से सम्बन्ध रखने वाले 
` समस्त क्रिया कलाप का नाम गोमेज है! - । इस खोज को शतपथ ब्राह्मण के प्रमाण से. ६०; वर्ष 


sh enn - - 


‘+ Great importance mwas attached to these rights of pastures and forestry. These . priests 


_ claimed to be able, as one result of parforming a particular sacrifice, to ensure that a wide 


tract of such land should be provided (Sat, 8, I3. 37), And it is often made a special point, 


in describing the grant of & village to a priest, that it contains such common lands 


‘(Dialogue of Buddha, 9. 48) 


( The Story of the Nations, Buddhist India, by T. W. Rhys Davids, LL D.,'Ph: D.) 
= The Parsi religion enjoins agriculture as religious duty and this is the whole meaning 


of ‘Gomez, (Essays on the Sacred Language’ Writings and Religion.) 


पशों सें सार्वभौम राज्यं 


i पूर्य स्वामी दयान॑न्द ने लिखा था, कि अन्न हि गौः? अर्थात्‌ श्रन्त ही का नाम गौ है । रहा 'मेष' शाब्द, बह तो 
मेधा और मेघावी श्रर्थ में राता ही है। मेघा का अंग्रेजी भ्रनुवाद 'कल्चर' है। कल्चर शब्द कृषि के लिए भ्राता ही | 
है । प्रतः अन्न के योग्य--उत्तम खेती के योग्य--भूमि तैयार करने का ही नाम 'गोमेच' सिद्ध होता है। 


इसका तात्पर्य यही है कि जहाँ कि भूमि, गोएँ और भ्रन्न क्रम से उर्वरा, बलवान्‌ और स्वादिष्ट हो, उस स्थान 
` को 'गोमेध' कहते हैं श्रौर ऐसी भूमि बनाने को या नई भूमि तलाश करके उसको इस योग्य बनाने के पुण्य कार्य को 
'गोमेध यज्ञ' कहते हैं। इसी गोमेध यज्ञ की बदौलत र्य लोग पृथिवी के अनेक भागों में ब्रज, गरव ग्रौर गान्धार श्रादि SR 
स्थापित करते थे श्रौर वनचर तथा पशुचर भूमियों का विस्तार करते थे। चरभुमि का देना, अथवा ऐसी अमि मोल 
लेकर चरने के निमित्त छोड़ना, अथवा ऊबड़-खाबड़ जमीन को इस योग्य बना देना कि उसमें हर प्रकार के अञ्न, 
घास, बाग श्रौर जङ्गल हो सकें, आर्यसम्यता का खास गुण था। इस काम के लिए उनको सुदुर भुभागों का 
भौगोलिक ज्ञान रखना आवश्यक होता था । हम भौगोलिक ज्ञान के वर्णान में लिख आये हैं कि वेदों में समुद्र से तई 
भूमियों के निकलने और समुद्रों के वीच में बड़े बड़े द्वीपों की खबर रखने की हिदायत है । अतएव श्राय लोग इस चर- 
“ भूमि के उद्देश्य से नई नई भूमि तलाश करते थे और उनको गोमेध यज्ञ के द्वारा ठीक करके, जिसको जिस पशुसमूह 
के योग्य समझते थे, वहाँ वही पशुसमूह रखकर मनुष्यों की श्रावादी को बढ़ाते थे और यज्ञों का प्रचार करते थे । इस 
कार्य के लिए उनमें शासनव्यवस्था, राज्यसङ्गठन, सेना और अन्य बड़ी बड़ी राष्ट्रीय भावनाओं का उदय हुआ था । 
j ! उन्होंने इस तत्त्व को हल कर लिया था कि जब तक संसार भर एक ही शासन के नीचे न हो जाय, तब तक न तो मनु- 
ष्यों को ही सुख हो सकता है और न पशुओं को ही । अतः उन्होंने अश्वमेंघ यज्ञ का आविष्कार किया । यहाँ थोड़ा 
“सा हम इस ग्रश्वमेध के विषय पर प्रकाश डालते हैं । 
| । यज्ञां में सावभौम राज्य 
॥ शतपथ ब्राह्माण में लिखा है कि 'राष्ट्रं बे अश्वमेघ:, तस्माद्राष्ट्रो अश्वसेधेत यजेत्‌, अभ्वमेधयाजी 
सर्वदिशो अभिजयन्ति'श्र्थात्‌ राष्ट्र ही ग्रश्चमेघ है। इसलिए राष्ट्रवादी को अश्वमेघ करना चाहिए । क्योंकि प्रश्वमेघ 
करनेवाला समस्त पृथिवी को जीत लेता है । इस वर्णान से पाया जाता है कि श्रायों के समस्त बड़े बड़े याज्ञिक भ्रावि- 
ष्कारों. में अश्वमेध यज्ञ भी एक विशेष स्थान रखता है जहाँ गोमेघ यज्ञ के लिए समस्त पृथिवी की श्रावश्यकता है) 
, वहाँ अश्वमेघ के अन्दर सार्वभौम चक्रवर्ती राज्य का मन्त्र भरा हुआ है । पहिला, बिना इस दूसरे के पूर्णो ही नहीं हो 
_ सकता | श्रार्यों की अभि लाषा थी कि-- 
२८ एतद्दे शप्रसुतस्य सकाशादग्रजन्मनः । 
स्वं स्वं चरित्रं शिक्षे रन्‌ प्रथिव्यां सवं मानवाः ।। (मनुस्मृति २।२०) 
्रर्थात्‌ इस ब्रह्मावर्त देश के रादि ब्राह्मणों से समस्त भूमण्डल के मनुष्य गुराकर्मानुसार अ्रपना अपना चरित्र 
` सीखें । इसका यही मतलब था कि समस्त संसार के लोग एक जाति, एक धर्म, एक भाषा, एक भ्राचरण और एक 
४ शाष्ट्र में आबद्ध होकर रहें । जिससे मनुष्य, पशुपक्षी, तृणपल्लव, कीटपतङ्ग, किसी को भी दुःख न हो । इसीलिए पूवे 
शकोल में बड़े बड़े नरेश जब शक्तिसम्पन्न होते थे, तो एक वार अपना प्रभुत्व स्थापित करके वैदिक घमं और वेदिक 
« यज्ञों का प्रचार करने के लिए अम्वमेघ यज्ञ वसय करते थे और यंज्ञविद्दे पी अनायों---म्लेच्छों--को दण्ड! देकर,उस | 
, देश को यज्ञोपयोगी बनाते थे । इस यज्ञ में एक ह्यामकर् घोड़ा छोड़ दिया जाता था। उसके पीछे बड़े बड़े योद्धा, 
„~-बड़ी. बड़ी सेना लेकर म्रौर युद्ध के समस्त उपकरण लेकर चलते थे । जिस देश से वह निकलता था, वहाँ का राजा या. 
«(तो उस्‌ घोड़े के स्वामी की आधीनता स्वीकार कर लेता था या उसे बाँघृता था, तो उसके साथ युद्ध होता था. 
5य॑दि-घोेड़ेवाला राजा जीतता था, तो बाँघनेवाला उसके आधीन हो जाता-था और यदि हार जाला: 


। 
| 
| 
| 
| 
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४8४६ : ` . बैदिक सम्पत्ति: 


“स्वीकार करा ले या उन्हें युद्धौ में हरा दे। जब सब देश श्राधीन श्रौर परारत हो जाते थे, तव इसे "चक्रवर्ती राजा! 
का पद मिलता था । वैदिक काल में इस प्रकार की भावना थी । ब्राह्मणों, महाभारत श्रौर पुराणों में ऐसे अनेकों 
चक्रवर्ती राजाभ्रों ग्रौर ग्मनेकों भ्रश्‍वमेध यज्ञों का वर्णन है। श्रश्चमेध यज्ञ करने का कारण संब मनुष्यों को एक 

' समानं सुध दुःख में सम्मिलित करना, दुष्टराजाग्रों श्रौर यज्ञविद्व षी म्लेच्छों से प्रजा ग्रौर याज्ञिकों का दुःख दूर करना, 

` शोमेघ यज्ञ के द्वारा पृथिवी को उवेरा बनाना और मनुष्यों तथा पशुपक्षियों को सुख पहुँचाना ही था । क्योंकि यज्ञो 

' को भ्रभिप्राय सावेजनिक सुखों की वृद्धि ही है। सार्वजनिक सुख तब तक नहीं हो सकते, जब तक समस्त मानवसमुदाय 

* समान सुखदुःख का भागी न हो जाय, भ्रनेक जातीयता की भावना नष्ट न हो जाय और साम्यभाव न ग्रा जाय । हम 
देखते हैं कि वेदों में साम्यभाष के सेकड़ों मंत्र उपस्थित हैं । वेद संसार में साम्यभाव फंलाते हैं और वेद के यज्ञ सब 
को एक समान लाभ पहुंचाने के सिए ही किये जाते हैं । इसलिए पृथिवी में बसे हुए समस्त मनुष्यों को समान लाभ 
पहुँचाने की स्वाभाविक प्रेरणा से प्रेरित होकर ही ग्रश्‍वमेध यज्ञ किया जाता था । 


ys इस समय “लीग आफ दी मेशन्स के प्रन्दर ग्रर्थात्‌ सव जातियों की महासभा के भीतर भी यही तत्त्व काम कर 
' रहा है। यद्यपि उसके भीतर अभी शुद्ध भाव नहीं है, परन्तु विवश होकर संसार को यह पवित्र स्वाँग करना पड़ा 
। है । इस बनावटी नाटक से ही सार्वभौम सिद्धान्त की सत्यता प्रकट होती है। विलायत के बड़े बड़े राजनीतिविशारद 
- श्रब इस चक्रवर्ती राज्य का स्वप्न देख रहे हैं । स्वामी दयानन्द सदेव ईश्वर से चक्रवर्ती राज्य की प्रार्थना करते थे । 
:- पर आज पश्चिम के विद्वानु भी वही बातें करने लगे हैं। वर्तमान 'लीग श्रॉफ नेशन्स' के विरुद्ध लिखता हुआ एक 

विद्वान्‌ कहता है कि 'यदि मनुष्य को तबाही से बचना हैं, सार्वभौमिक अध्यक्षता होनी चाहिए । उसके. पास इततीं 

सेना होनी चाहिए कि वह ब्रिटिश और फ्रेंच सेनाओं से अधिक हो । हवाई तथा दरियाई जहाज इतने हों कि बे तमाम 
, बनिया से अधिक हों, तथा समस्त राजकीय झंडों के स्थान में एक ही सार्वभौम झंडा लहराता हो! # । 


ˆ थे चक्रवर्ती राज्य के आधुनिक स्वप्न हैं । परन्तु वैदिक याज्ञिको को तो श्रादिम काल ही में यह सूक चुका था । 
 उन्होंते तो इसे यज्ञ करार देकर धमे में सम्मिलित कर लिया था । क्योंकि बिना इस यज्ञ के दूसरे यज्ञ निविघ्नता से 
* ' हो ही नहीं सकते । बिना इसकी सहायता के गोमेघ यज्ञ कैसे होगा ? कँसे जङ्गलों और पशुमओरों की रक्षा होगी शर 
* कैसे मनुष्य जाति परस्पर प्रीति से रहेगी ? घन्य हैं वे वेद और घन्य हैं वे यज्ञ, जिनमें इतनी महानु भावना गर्भित है! 

इससे सहज ही मालूम कर लेना चाहिए कि जिस यज्ञ में इतने बड़े सावेभौमिक राज्य का समावेश है, वहाँ खण्ड राज्यों 
का वरन क्या मूल्य रखता है ? अर्थात्‌ कुछ भी नहीं । सावेभौमिक राज्य के प्रबन्ध करनेवाले सेना, शस्त्र, युद्ध और 
„ रसद का प्रबन्ध जानते ही होंगे । यह कभी कहा ही नहीं जा सकता, कि सार्वभौमिक चक्रवर्ती राज्य बिना सेना और 
: | युद्धो के प्रात हो जाता है। ऋग्वेद का बड़ा भाग सेनो ओर युद्धों के वर्णन से भरा हुआ है । क्योंकि युद्ध आर्यसभ्यता का 
एक आवश्यक अङ्कः है । अर्जुन को युद्ध से हटते हुए देखकर कृष्ण भगवान्‌ ने स्पष्ट ही कहा था, कि अर्जुन ! तेरा यहमोह 
+ अननार्यभावयुक्त है । अर्थात्‌ यह श्राय भावना नहीं है । कहने का मतलब यह्‌ कि यज्ञों के प्रकरण में सार्वेभीम राज्य बहुत 
«प्रभावशाली ग्रौर ऐवर्यसम्पत्न अभिलाषा है। परन्तु इससे यह न समझ लेना चाहिए, कि यज्ञों में इसी प्रकार के रूखे, 


® bs 


# A league from which large sections of the world are excluded is no contribution to 

that need, It may be worse that nothing. If man isto be saved from destruction there 

' must bea world control—such a world Government that should have might to supersede the 

British artillery, to surpass the French artillery‘ond ‘air force ,superseding all nayy and air 
forces. For many flags there must be 076 sovereign flag. 


( Salvaging of Civilisation by प्र, G. Wells. ) 


i 


| 
| 
|] 
| 
| 
| 


TT, * 2 


यज्ञों में ललितकला 


सूखे भ्रौर जान को जोखिम में डालनेवाले विषयों का ही समावेश है । श्रथवा याज्ञिक लोग ज्योतिष भ्रादि वे 
घ्रौर शुष्क विषयों में ही माथा मारा करते थे । प्रत्युत समझना चाहिए, कि यज्ञ बड़े ही मनोरञ्जक होते थे । यहाँ 
उनकी कुछ मनोरञ्जकता का वर्णन करते हैं । 
Po रे Le 
यज्ञा म॑ लालतकला 

ललितकला में काव्य, सङ्गीत श्रौर चित्रकला का समावेश होता है। इसे म्रंग्रेजी में फाइन प्राद स्‌ कहते हैं ।. 
हट स्पेन्सर ने भ्रपने एजुकेशन नामी ग्रन्थ में लिखा है कि 'ललितकलाएँ उन्नति के फूल हैं! । सत्य है, जब सब तरह 
की उन्नति हों जाती है, तभी कविता की सामग्री उत्पन्न होती है और उसी का सज्भीत और चित्र में भ्रद्धून होता है ।. 
यज्ञों में ललितकलाओं का पूर्णरूप से समावेश है। इसलिए यज्ञ ललितकला के द्वारा मनुष्यों का रंजन भी करते हैं।, 
क्योंकि यज्ञों में काव्य, सङ्गीत, चित्रण और सजावट का पूर्ण प्रबन्ध होता है । इससे मनुष्य का हृदय सदैव प्रफुल्लित. 
रहता है । यह सभी जानते हैं कि मनोरञ्जन का सबसे उत्तम साधन सङ्गीत है। यज्ञों में सामगायन के लिए उदूगाताशओों 
की नियुक्ति होती है, जो सदैव वीणा के द्वारा सामगायन किया करते हैं वीणा और मृदङ्ग स्वर और ताल के साथ 
बजते हैं। सात स्वरों के उदात्त, श्रनुदात्त और स्वरित भेद से तीन ग्रामों के साथ श्र्‌ति, मूच्छेता और तानों को 
साममन्त्रों के द्वारा प्रकट किया जाता है, जिससे श्रलौकिक आनन्द प्राप्त होता है । संगीत के ग्रादि प्रचारक वैदिकः 
याज्ञिक ही हैं । उनके निकाले हुए सात स्वरों के श्रतिरिक्त, आज तक किसी ने ग्राठवाँ स्वर नहीं ढूंढ निकाला । वीणा 
से उत्तम वाजा श्राज तक पृथिवी-मण्डल में किसी ने नहीं बना पाया । वीणा का वर्णन वेदों में है जिससे ज्ञात होता. 
है कि संगीत के मूल-- सात स्वरों के ग्रादि प्रचारक याज्ञिक ही हैं । 


जर्मन के प्रसिद्ध विद्वान्‌ 'वेबर' श्रपनी भारतीय साहित्य पुस्तक के पृष्ठ २६७ में लिखते हैं कि 'हिन्दुओं के सात 
स्वर--स, रे, ग, म, प, ध, नी-की नकल इरानियों ने की और दो, रे, मि, फ, सो, ल, सि के रूप में परिवतित 
किया । फारसवालों से लेकर 'गिडो! नामक अंगरेज ने इनको दो, रे, मि, फ, सोल, लो, टी कर दिया । इसी तरह 
फ्रान्सीसियों का 'ग्राम' और अंगरेजों का 'गेमट' शब्द भी संस्कृत के 'प्राम' ओर प्राकृत के 'गस' का ही रूपान्तर. 
है # । अतः यह विद्या याज्ञिकों की ही है । 

ललितकला का दूसरा मनोमोहक विषय काव्य है । वेद स्वयं काव्यरूप हैं । वेदों से अच्छी कविता आज तक 
संसार में कही नही हुई। पहिले लोग कहा करते थे कि वेदों के भाव बड़े गूढ हैं, पर जब से पश्चिम में छायावाद, 
रहस्यवाद ्रौर भाववाद की कविता का प्रचार हुआ है, तब से वेदों की काव्यछटा पर विशेष प्रकाश पड़ा है। वेदों की 
सी छायामयी श्रौर भावमयी कविता, उनके से व्यवस्थित श्रौर मुक्त छन्द तथा उनके मनुष्यसमाज के हर झावश्यक 
प्रंग पर नवरसपूर्णं ग्रलङ्कार संसार में अन्यत्र कहाँ हैं ? वालिस महोदय अपनी $0०72 Environment end Moral 
?7०६7९55' नामी पुस्तक में टीक ही कहते हैं कि हमको स्वीकार करना चाहिए कि वे मस्तिष्क, जिन्होने ऐसे विचारों 
की, जो इन वेद की ऋचाओं से प्रकट होते हैं, विचारा और उन्हें उपपश्न भाषा में प्रकट किया, किसी मवस्था सें 
भी हमारे उत्तम से उत्तम धार्मिक शिक्षकों, कवियों, हमारे मिल्टनों और टेनिसनों से न्यून नहीं हैं । वीणा के साथ 


sr MIRE 
h # The Hindu scale, sa, re, ga, ma, pa, dha, ni, bas been borrowed also by the Persians, 
where we find it in the form do, re, me, fa, 50 Ja, ci. It came to the west and was introduced, 


१०६ बैदिक सम्पत्ति 


तालं, स्वर और प्रनेक प्रकार की तानों के साथ गाई जानेवाली इतनी उत्कृष्ट कविता के श्रवण सुख का आनन्द बिना 
सुने कंसे बयान किया जा सकता है? ऐसी कविता सुनकर श्रौर समभकर भी यदि किसी का मनोरंजन न हो, तो 
समभना चाहिए कि मनोरंजन उसके भाग्य ही में नही' है । 


ललितकला की तीसरी महानु वस्तु चित्रकला है। गृहप्रवेश श्रौर महादेवों की प्रतिष्ठा के समय सभी ने देखा 
होगा कि अनेक रंग के श्रन्नों से किस प्रकार यज्ञवेदियाँ चित्रित की जाती हैं। यह तो इस पतन के समय का हृए्य है। 
प्रोढ यज्ञकाल' में बहुत बड़ी चित्रकला का प्रदर्शन होता था। यज्ञों में श्रनेक पक्षियों की शकल के कुण्ड होते थे । उनके 
पङ्भ, पुच्छ भ्रौर चोंच ग्रादि रूप उसी रङ्ग के बनाये जाते थे, जैसे उन पक्षियों के होते हैं। इससे यही प्रतीत होता 
था- कि बड़ी शकल में साक्षात्‌ वही पक्षी बैठा है। इसके ग्रतिरिक्त ध्वजा, पताका, तोरण ग्रौर बंदनवारों से यज्ञवेदी; 
मण्डप श्रौर यज्ञप्रदेश को इतना दिव्य, चित्ताकर्षक श्रौर मोहक बनाया जाता था कि आँखों को पूर्ण तृप्ति हो जाती 
थी। हाँ, आज कल की भांति विदेशी चुडेलों के नंगे चित्र नहीं लगाये जाते थे कहने का मतलब यह कि यज्ञ में मनुष्य 
की पाँचों इन्द्रियों की तृप्ति होती थी। संगीत से कान, चित्रकला ्रौर सजावट से नेत्र, हवन की सुगन्धि से नासिका 
नाना प्रकार के हविष्यान्न, मधुपर्क ग्रौर फलों के पुरोडाश (भोजन) से जिह्वा ग्रौर सायं प्रातः राग्नेय हवन की गर्मी 
से तथा भ्रपराह् में जलीय यज्ञ (तर्पण) की सर्दी से त्वचा की तृत्ति होती थी। इस प्रकार से यज्ञ लौकिक सुखों को 
पुणँ रीति से पहुँचाकर कान आदि स्थ्रूल और मन श्रादि सूक्ष्म इन्द्रियों का भी रंजन करते थे । कुटुम्ब, इष्टमित्र, 
भाईबच्धु; विद्वान्‌, राजा श्रौर सेठ साहूकारों का समारोह, चक्रवर्ती राज्य का उत्साह आ्रादि सभी इस लोक से सम्बन्ध 
रखनेवाले स्वर्गीय सुख यज्ञों से मिलते थे । इसलिये यज्ञप्रकरण में मनोरंजन की कमी नही थी । पर यज्ञ कोरे मनो- 
रंजक ही न थे । वहाँ विद्वत्ता भी थी । यज्ञों में व्याकरण, निरुक्त और स्वरशास्त्र का समावेश था । 


यज्ञां में व्याकरण, स्वरविद्या और लिपिकला 

हम पिछले पृष्ठों में लिख आये हैं कि वैदिकों के विशवासानुसार यज्ञों में वेदपाठ करते समय एक वर्णा या जरासी 
स्वर की भी गलती यज्ञकर्ता यजमान का नाश कर देती है। इसका मतलब यही है कि वेदपाठ ग्रशुद्ध न हो । थीबो 
साहब कहते हैं कि 'उच्चारणसम्बन्धो नियमों का आविष्कार इसीलिये हुआ था कि अशुद्ध उच्चारण से यज्ञकर्ता 
यजमान का घनिष्ट हो जायगा' #। इसी तरह श्रार० सी० दत्त महोदय कहते हैं क्रि आरयों का व्याकरण और दर्शन 
भी धर्म से ही सम्बन्ध रखता है' | । इसका कारण यही है कि व्याकरण और स्वर से वेदों का पाठ अशुद्ध नही' 
होता । पाठ ग्रशुद्ध न होने से श्रर्थ ठीक रहता है और वेदों की आज्ञाश्रों पर सन्देह नहीं होता । श्राज्ञापूर्वक व्यवहार 
करने से कल्यारा होता है और श्रन्थ से उत्पन्न श्रज्ञान के श्रनुसार कार्य करने से ्रनिष्ट होता है। इसलिए वेदों को 
श्रशुद्धि से बचाना ही घर्म की जड़ को सींचना है । सम्पूरणं वेद यज्ञों में ही विनियुक्त हैं । इसलिए यज्ञों में स्वर और 
वर्ण की अशुद्धि से बचने का कठोर नियम बनाया गया है। इस नियम के अनुसार बिना पढ़ा-वेदविहीन-मनुष्य यज्ञों 
का करने और करानेवाला नहीं हो सकता.) इस' नियम के भ्रनुसार व्यवहार करने से पठन-पाठन की परम्परा नष्ट 
नहीं हो सकती । प्राचीन याज्ञिक काल में ये बाते थी । यज्ञ के करने और करानेवाले विद्वानु होते थे, इसलिए यह 
बात निविवाद सिद्ध है कि यज्ञ में व्याकरण की आवश्यकता होती है। 


:- वेदोंमें स्वरों का विज्ञान भी अपूर्व है। स्वर के हेरफेर से अ्रथ में ग्रन्तर पड़ जाता है। भिक्षा और तकाजा दोनों 
“दीजिये! शब्द से ही किये जाते हैं। पर भिक्षा माँगते समय जब दीजिये कहा जाता है, तब उसमें दूसरे स्वर लगाये जाते 


* The laws of phonetics were investigated, because the wrath of the gods followed 
the wrong pronunciation of a single Jetter of the sacrificial formulas. : * ; 
jf Grammerand philosophy; too, were similarly inspired by. Religion. .. ©. nuts 


यज्ञों से संसार की तुष्टि 


हैं रौर जब तकाजा करते समय दीजिये कहा जाता है, तब दूसरे ही स्वर लगाये जाते हैं । पहिले में कर्णोत्पादक स्वरं : 
होते हैं. भौर दूसरे में दर्पोत्पादक स्वर होते हैं । यद्यपि स्वर इतना बड़ा भ्रन्तर कर देते हैं, पर उनका लिखना प्रांज. 
तक किसी भाषा में प्रचलित नहीं है । नाटककारों को करुणा और द के शब्दों के लिये ब्रं केट में 'कड़ी आवाज से!, 
'धीमे स्वर से. श्रादि लिखकर भाव स्पष्ट करना पड़ता है। पर वेद में यह भाव स्वरों से व्यक्त किया जाता है ॥ 
इसलिए याझिकों का ध्यान स्वरों की शुद्धाशुद्धि पर पूर्णा रूप से रहा है । 


.  यजञों में लिखने की भी आवश्यकता होती थी । हम लिख आये हैं कि यज्ञकुण्ड रेखागरित के सिद्धान्त पर बताये 
जाते थे । इसलिए जब तक लिखना न श्राता हो, तब तक रेखा ही नहीं खीची जा सकती । यज्ञों में ज्योतिष को 
ग्रावश्यकता होती है । ज्योतिष में विना रेखा श्रौर श्रद्कों के काम ही नहीं चलता । हम गणितप्रकरण में यजुवेंद के 
उस मन्त्र को लिख आये हैं, जिसमें पराद्धे तक की गिन्ती दी हुई है । इस गिनती का उपयोग बिना लिखे नहीं हो सकता। 
यज्ञो में गायों के बड़े बड़े गोठ इकट्ठो होते थे श्रनेक देशावरों के हिसाब से श्रनेक गोष्ठ अलग श्रलग रहते थे। एक 
गोष्ठ की गाय दूसरी में न मिल जाय, अथवा दान की हुई गाय विना दानकी हुई गायों में न मिल जाय, इसलिए उत्त गायों 
के कानों में श्रष्ट, पढ्‌, श्रादि के श्रङ्क बना दिये जाते थे इसी तरह यज्ञ कराते समय सदैव पुस्तक को देखकर ही मन्त्र- 
पाठ करने की ग्राज्ञा है । इसलिए यज्ञों में लिखित पुस्तकों की भी आ्रावश्यकता होती थी । इन सब वातों से पाया जाता 
है कि यज्ञों में व्याकरण, निरुक्त, लिखने, पढ़ने, हिसाब किताब, नाप तोल और स्वरविद्या आदि की आवश्यकता पड़ती 
थी । ग्रर्थात्‌ यज्ञों में हर प्रकार की उन्नत विद्या की चर्चा थी, तभी ऐसे विद्वत्तापूर्ण यज्ञों से संसार की तुष्टि होती थी। 


यज्ञां से संसार की तुष्टि 


यज्ञ से केवल ब्राह्मणों को ही लाभ नहीं है , प्रत्युत समस्त प्रकृति, समस्त मनुष्य, समस्त पशुपक्षी ओर समस्त 
कीटपतङ्गों को एक समान ही तुष्टि होती है । यह तुष्टि देवयज्ञ, पितृयज्ञ, श्रतिथियज्ञ ग्रौर भूतयज्ञ के द्वारा की जाती हैँ। 
देवयज्ञ और पितृयज्ञ से समस्त प्रकृति को सहायता पहुँचाई जाती है । समस्त प्रकृति श्राग्नेय और सोम्य दो भागों में 
बेटी है । एक का स्वामी सूर्य श्रौर दूसरे का चन्द्रमा है । सौर जगत्‌ देव और चान्द्र जगत्‌ पितर कहलाता है। इसलिए 
अग्नि से सौर यज्ञ और जल से चान्द्र यज्ञ किया जाता है । श्रग्ति और जल भी सौर और सोम्य ही हैं । यज्ञों के द्वारा 
अ्रग्नि और जल दोनों वायु को शुद्ध करते हैं । वायु में उड़ता हुआ मल या तो अग्नि की गर्मी से या जल की वृष्टि से 
'ही नष्ट होता है। हम पहिले ही कह चुके हैं कि यद्यपि वायु, अग्नि और जल के ही ्राधीन है, पर उसका यह विचित्र 
स्वभाव है कि वह दो में से जो वस्तु अधिक प्रबल होती है, उसी का सखा बन जाता है । इसलिए इन दौनों प्रकार 
के यज्ञों से श्रग्ति और जल अर्थात्‌ सौर और चान्द्र दोनों प्रकृति की महान्‌ शक्तियाँ वायु के सहचार से शुद्ध भर 
पवित्र हो जाती हैं । श्रर्थात्‌ देव और पितर तृप्त हो जाते हैं । इसी तरह से अतिथियज्ञ से आगत पुरुषों तथा मुसाफिरों 
को सहायता होती है। यह यज्ञ जहाँ प्रचलित होता है, वहाँ मनुष्यों को कितनी सुविधा होती है, इसकी व्याख्या करना 
“व्यर्थ है । इस यज्ञ से सभ्य मनुष्यों, साधुसंत्यासियों और इष्ट मित्रों को सहायता मिलती है । पर जो नीच और रोगी 
' हैं, वे बलियज्ञ से तृप्त किये जाते हैं। इतना ही नहीं, किन्तु बलियज्ञ से कुत्ते आदि पशु, कौवा आदि पक्षी और चींटी 
ग्रादि कृमियों तक का पोषण होता है। महाभाष्यकार के अनुसार पितृयज्ञ के जल से वृक्षों का भी पोषण होता है। 


इसलिए यह वात विलकुल सत्य है कि यज्ञों से सबकी तुष्टि होती है। अतः ये. यज्ञ सभी के लिए कत्तव्य हैं और 
सभी को इनका श्रधिकार है । fF fo app 


मनष्यमात्र का यज्ञाधिकार ओर कत्त व्य 


 _ सबको लाभ पहुँचानेवाले यज्ञ विना सबकी मदद के हो ही नहीं सकते । सार्वजनिक कार्य सर्वजनसम्मेलन से ही 5 रु 


होते. हैं। इसीलिए यज्ञों.में मनुष्य, पशु और वृक्षों तक की सहायताः जी:जाती है । क्योंकि यज्ञ सभी: काः कर्तव्य: 


११० वैदिक सम्पत्ति 


ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र, भ्रसुर, स्त्री, लड़के, ब्रह्मचारी, गृहस्थ, वनस्थ, सांन्यासी, राजा ग्रौर रद्धू सभी यज्ञ के 
भ्रधिकारी हैं। ऋग्वेद में लिखा है कि 'अयं स होता यो द्विजञम्मा' । अर्थात्‌ यह होता द्विज है । दूसरी जगह लिखा है 
कि, 'पंचजना मम होत्रं जुषन्ताम्‌' । इस पर उव्वट कहते हैं कि 'चत्वारो वर्णाः निषादपंचमाः पंचजनाः तेषां यज्ञाधि- 
कारोऽस्ति' । श्रर्थात्‌ ब्राह्मणा, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र शरोर श्रनार्यं को भी यज्ञ करने का श्रधिकार है । यह सभी जानते हैँ 
कि रथकारों के लिए भ्रग्न्याधान का समय “वर्षासु रथकार”: कहकर वर्षा ऋतु बताया गया है । स्त्रियों के विना तो 
यज्ञ होता ही नहीं । सीता के अभाव में रामचन्द्र ने सोने की सीता बनवाकर यज्ञ किया था। क्षत्रिय राजसूय श्रौर 
भ्रश्वमेघ भ्रादि बड़े बड़े यज्ञों के कर्त्ता हैं। वैश्यों को भी बड़े महत्त्व का गोमेध यज्ञ करना पड़ता है । ब्रह्मचारी को नित्य 
हवन करने का विधान है । गृहस्थ तो पञ्च महायज्ञों को करता है ही । महा गरीब वनस्थ भी इससे नहों बचा । 
उसके लिए भी कहा है कि वह फल और मूलों से यज्ञ करे। इसी तरह कहा गया है कि संन्यासी भी प्राणायामरूपी 
यज्ञ करे भ्रसमर्थं भ्रां के लिए यहां तक कहा गया है कि यदि कुछ भी न हो, तो केवल हवनीय लकड़ियों से ही 
यज्ञ करना चाहिए। ऋग्वेद ८।१०२।२० १९ में है कि-- 
यदग्ने काति कानि चिदा ते दारूणि दध्मसि । ता जुषस्व यविष्ठय । 
नहि मे अस्प्यध्व्या न स्वघितिर्वनन्त्रति । अर्थेताहृग्‌ भरामि ते । 
अर्थात्‌ हे श्रग्नि ! में जो केवल छोटी छोटी लकड़ियाँ नाया हूँ, उन्हीं को स्वीकार कीजिये । क्योंकि मेरे पास 
न तो घी देने वाली गाय ही है और न मोटी लकड़ी काटने की कुल्हाड़ी ही है। इसलिए जो कुछ लाया हूँ वही स्वी- 
कार कीजिये । श्रोषधियाँ सबको मुफ्त प्राप्त हैं । श्रत: वैद्यों से पूछकर ऋतु के अनुसार ओषधियों का हवन बड़ा ही 
लाभदायक हो सकता है । कहने का मतलब यह्‌ कि मनुष्यमात्र को यज्ञ करने की सरल हिदायत है। क्योंकि यज्ञ एक 
'बहुत बड़ा सङ्गठन है। यज्ञों में बड़े समारोह के साथ सब श्रेणी के मनुष्य एक ही सार्वजनिक लाभ के उद्देश्य से 
जमा होते हैं। इसलिए उससे बढ़कर और दूसरा सङ्गठन नहीं हो सकता । हम देखते हैं कि आजकल हिन्दुओं के बड़े 
बड़े समारोह होते हैं, परन्तु यज्ञ और सर्ववणासम्मेलन नहीं होते । 
॒ यदि हम भूलते नहीं हैं, तो कह सकते हैं कि यज्ञों के स्थान में किसी बुद्धिमान्‌ नेता ने सत्यनारायण को कथा का 
प्रचार किया था । इसमें यज्ञ से सम्बन्ध रखनेवाली प्रायः सभी चीजें हैं । मंडप, वेदी, कलश, नवग्रह, घुप, दीप, 
सवेवरणसम्मेलन, पुरोडाश (प्रसाद) और गीत, वाद्य आदि सभी कुछ उपस्थित है। सत्यनारायण की कथा में ब्राह्मण, 
-क्षत्रिय, वैस्य, शूद्र ्रोर अनार्यं तक के यहाँ जाने और प्रसाद लेने का विधान है । इस बात पर बड़ा जोर दिया गया 
-है कि जो प्रसाद का भ्रनादर करता है, उसका नाझ हो जाता है । गोपों की कथा में यह भाव स्पष्ट रूप से दिखलाया 
-गया है । प्रसाद भी अन्न का ही कहा गया है। गेहूँ या चावल का आटा, धी, शक्कर, मेवा से सुस्वादु बनाकर देना 
: लिखा है । यज्ञ के 'मधुपकं' को पञ्चामृत का रूप देकर बड़ी ही योग्यता दिखाई गई है । इतना सब कुछ होने पर भी 
- आज हिन्दुओं के पांचों विभागों में स्पर्शास्पश रौर खान पान का मिथ्या प्रपञ्च बना हुआ है । यह सत्यनारायण की 
- कथा वैज्ञानिक नियम पर स्थित नहीं है, इसलिए पढ़ी लिखी जमात में श्रब उस पर रोशनी नहीं डाली जा सकती । 
' परन्तु यज्ञों की बात वैसी नहीं है । यज्ञ तो शुरू से ञ्राखिर तक बहुत बड़े वेज्ञानिक सिद्धान्तों पर स्थित हैं । इसलिए 
'भ्रब समय अरा गया है कि हम उन्हें भ्रच्छे रूप में उपस्थित करें और उन्हीं को हिन्दू सङ्गठन का केन्द्र बनावें । पुराने 
- ज़माने में यज्ञ करना आवश्यक समझा जाता था । वह ऋण-मुक्ति का साधन माता गया है । यहाँ हम थोड़ी सी इस 
विषय की भी चर्चा करना चाहते हैं । 


यज्ञों से ऋणमुक्कि 
; ब्राह्मणग्रन्थों में लिखा है कि 'जायमानो हु वे पुरुषस्त्रिभिऋ णेऋ णवान्‌ जायते' । ग्रर्थात्‌ प्रत्येक मनुष्य 
, तीन अकार के ऋणों से ऋणी उत्पन्न होता है ये तीनों ऋणा देवऋण, ऋषिऋण और पितृऋरा कहलाते हैं। क्मयज्ञ करने 


| 


त्रेष्टियज्ञ 


श दैवऋणा, ज्ञानयज्ञ करने से ऋषिऋण और पुत्रेष्टियज्ष करने से पितृऋण भअदा होता है । तीनों प्रकार के ऋण तीनों | 
के भिन्त भिन्त यज्ञों से ही अदा होते हैं । कर्मयज्ञ का हम विस्तारपूर्वक वर्णन करते हुए ग्रा रहे हैं। इस यज्ञ में 
अग्निहोत्र की प्रधानता रहती है | जल, वागु श्रादि प्राकृतिक देवता हमारा नित्य कल्याण करते हैं। यही इनका हम 
पर ऋण होता है। इस ऋण से हम तभी छूटते हैं, जब हम जल वायु आदि को हवन के द्वारा शुद्ध कर दें । यही 
ऋणा से उत्र ण होना है। इसी तरह ऋषि लोग वेदविद्या को हमें पढ़ाकर ऋणी करते हैं । इस ऋण से हम तब 
छूटते हैँ, जब ऋषि सन्तान मनुष्य को विद्या का दान दें । जिस प्रकार के ये दो ऋण हैं, उसी तरह का पितृऋण भी 
है । पिता, पितामह ग्रौर प्रपितामह आदि हमें जन्म देकर लालन, पालन और शिक्षण से योग्य बनाते हैं। यही हम 
पर उनका ऋण होता है। इस ऋण से हम केवल भोजन वस्त्र देकर और सेवा टहल करके ही उऋण नहीं हो 
सकते । इस ऋण से हम तभी उऋणश हो सकते हैं, जब हम भी उनको अपनी स्त्री से उत्पन्न करें और लालन, 
पालन, शिक्षण से योग्य बनावें । परन्तु यह तभी हो सकता है, जब हम उनको अपने वीयं में आकर्षित करके अपनी 
त्री के गर्भ से उत्पन्न कर सके । जिस क्रिया से यह सब कुछ किया जा सकता है, उस कम का नाम पृतेष्टियज्ञ हैं। 
पुत्रेष्टिकज्ष का बहुत सा भाग पुसवन आदि संस्कारों में और पितृश्राद्ध आदि कर्मों में सम्मिलित है। श्रतएव हुम 

यहाँ थोड़ा सा भाग केवल पितृश्राद्ध का लेकर पुत्रेष्टियज्ञ का दिग्दशन कराते हैं । 

Da 
पुत्रश्टियज्ञ 

यह सभी जानते हैं कि जितने मनुष्य मरते हैं, वे या तो सूर्यलोक को जाते हैं, या चन्द्रलोक को । जो मोक्ष 
को जाते हैं और आवागमन के चक्कर से छूट जाते हैं, वे सूर्यलोक को जाते हैं, परन्तु जो क्मवश फिर लौटने के लिए 
जाते हैं, वे चन्द्रलोक को जाते हैं >९ । चन्द्रमा वीर्ये का देवता है । चन्द्रलोक से जीव मनुष्यलोक को आते हैं # और 
किरणों के द्वारा मनुष्य के वीर्य में प्रवेश कर जाते हैं - । मनुष्यवीर्य से स्त्री के गर्म में जाते हैं और गर्भे से बाहर 
- निकलकर संसार में विचरते हैं। इस प्रकार से पुनर्जन्म का सिलसिला जारी रहता है। परन्तु कारणवश जब मनुष्य 
' के वीर्य में थवा स्त्री के गर्भाशय में किसी प्रकार का दोष उत्पन्न हो जाता है और सन्तान नहीं होती, भ्रथवा 
लड़की ही लड़की होती है, तो पुत्रेष्टियज्ञ अथवा पुंसवन के द्वारा वह दोष दुर कर दिया जाता है और पुत्र उत्पच्न 
होता है । जिसके लड़की ही लड़की उत्पन्न होती हों, वह पृसवनसंस्कार के दिन से दो महीने तक अथववेद के भ्रनुसार 
शमी वृक्ष पर उगे हुए वटवृक्ष की जड़ को लाकर और पानो में पीसकर गर्भवती स्त्री को पिलावे तो पुत्र उत्पन्न 
होगा + । परन्तु दम्पति के योग्य होते हुए जिनके सन्तान ही न होती हो, वे पुत्रेष्टियज्ञ के द्वारा ही पुत्र उत्पन्न करे। 
हम लिख ग्राये हैं कि मनुष्य पु्ोत्पन्त करके ही पितृऋण से उऋग होता है । इसलिए पुत्रकामा मनुष्य 
पितृपिण्डयञ्ञ श्र्थात्‌ पुजेष्टियज्ञ के द्वारा अपने पितरों को हृविष्याऱ्त में आकर्षित करके वह हवि स्त्री को खाने के लिए 
देवे। किन्तु प्रइनन यह है कि चान्द्र लोक से जीवों को किस प्रकार खींचा जाय ? जीवों के खींचने का वही तरीका है, जो 
. सूर्यकान्तमणि के द्वारा सूयताप के खींचने में और चन्द्रकान्तमणि के दवारा चान्द्र जल के खींचने में प्रयुक्त किया जाता है। 
जिस प्रकार चन्द्रकान्त के प्रयोग से चान्द्र जल की प्राप्ति होती है, उसी प्रकार चान्द्र पदार्थों को एकत्रित करने से चान्द्र 


HNN DONS SOS 
» चे बे चास्मांह्लोकात्प्रयान्ति चन्द्रमसमेव ते सर्वे गच्छस्ति। (कौषीतकी उपनि०) 
88 तया च तत्पितूलोकाज्जीवलोकमभ्यायन्ति (शतपथ ब्रा १३ ।४।७।६) 
= अस्मिश्रन्त्रे अधि यद्धिरण्यं तेनायं कृणवद्‌ वीर्याणि । (अथवे० १६।२७।१०) 
+ शमीोमश्वत्थ आरूढस्तत्र पु सवनं कृतसु । 
. तह पु्स्य वेदनं तंत्स्त्रीष्या भरामसि ॥। (अवेर ६।११।१) 
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वीर्यं भी श्रांकपित होतां है । चार््ववीर्य ही में जीव रहते हैं । इसलिए वे उन पदार्थों में खिच श्राते हैं, जो चन््राकषैणे 
के लिए विधि से एकत्रित किये जाते हैं । वे पदार्थ दूध, छत, चावल, मधु, तिल, रजतपात्र, कुश ्रौर जल हैं । थे सभी 
पदार्थ वीयंवर्द्धक हैं, इसलिए श्राकर्षणानुकर्षण के सिद्धान्तानुसार चान्द्रवीर्य का इनके साथ सम्वन्ध हो जाता है श्रौर 
चार्ट्रवीयं खिंच भ्राता है। यह प्रक्रिया शरत्यूशिमा के दिन लोग करते हैँ | परन्तु वििपूर्वक क्रिया तो पितृश्चाद्ध के 
समय होती है । पितृश्राद्ध अपराह्न के समय होता है। उस में घृत, दूध, मधु, कुश ग्रादि सभी पदार्थ रके जाते 
हैं । पितरों का प्रतिनिधि पुत्रं ग्रथवा पौत्र भी उन पदार्थो को छूना हुश्रा वहीं पर बेठता है । इसलिए यह सव हवि आदि 
सामग्री उसी प्रकार का यन्त्र बन जाती है, जिस प्रकार चद्धकान्तमरि। इसी में पितर खिचकर आते हैं | और 
विपिण्ड सू'घने थवा खाने से वीर्थ और गर्भ में जाते हैं। शतपथ ब्राह्मण १४।४।२।२९ में लिखा है कि 'ग्थ यत्‌ 
प्रजासु इच्छे, यत्‌ पितृभ्यो निपृणाति तेन पितुशाम्‌' । श्र्थात्‌ जो प्रजा की इच्छा रखता हो, वह पितृयज्ञ करे । 
यजुवद २।३३ में लिखा है कि 'आधत्त पित्रो गर्भ कुमारं पुष्करस्रजम्‌ । यथेह पुरुषोऽसत्‌’ । ग्रर्थात्‌ इस पुरुष की 
तरह के ग्राकाशस्थ कुमार पितर गर्भ को धारणा करें । मालूम हुआ कि श्राकाशस्थ पितर पितृयज्ञ या पुत्रयज्ञ के द्वारा 
रभ घारण करते है। गृह्यसूत्र में इसी मन्त्र के लिए लिखा है कि 'आधत पितरो गर्भमिति मध्यमं पिण्डं पत्नी प्राइनीः 
यात्‌' । अर्थात्‌ इस आधत्त’ मन्त्र को कहकर बीच के पिण्ड को पत्नी खा जावे । यही वात मनुस्मृति में लिखी है कि 
पतिव्रता घर्म पत्नी पितृपुजनतस्परा । 
मध्यमं तु ततः पिण्डद्यात्सम्यक्‌ सुखाधिनी ॥। (मनुस्मृति ३३२६२) 
` ` ` भ्र्थात्‌ पितृपूजन में रत पुत्र की इच्छा रखनेवाली पतिद्रता स्त्री वीच का पिण्ड खावे । इस प्रकार से यह्‌ 
४ वुत्रेष्ठियज्ञ की क्रिया पितृपिण्डश्रांद्ध के. अन्दर घुसी हुई पाई जाती है। कहने का मतलब यह कि जहाँ देवऋण और 
" 'ऋषिऋण कर्मयज्ञ और ज्ञान-ज्ञ से अदा होते हैं, वहाँ पितृऋण पुत्रेष्टियज्ञ से अदा होता है। अर्थात्‌ सब प्रकार के 
` ऋण यज्ञों से ही अदा होते हैं । 

` ` _ जिन यज्ञों का इतना बड़ा माहात्म्य है, जिनमें इतनी बड़ी बड़ी विद्याओं की आवश्यकता होती है और जो 
... बड़ी बड़ी राष्ट्रीय भावनाओं को बल देनेवाली हैं, उनका ज्ञान देकर वेदों ने आदि ज्ञान के स्वरूप का पूरा प्रदर्शन 
करो दिया है। हमने यहाँ तक भ्रभी केवल कर्मयज्ञों का ही वर्णन किया है। हम देख रहे हैं कि लोक से सम्बन्ध रखने 
_ वाली जितनी विभूतियाँ--सुख और विज्ञान ्ादि- हैं सब कूट कूटकर इन्हीं में भर दी गई हैं । वेदों के द्वारा इस प्रकार 
का मौलिकं ज्ञान प्राप्त कर्‌ लेने पर प्राचीन श्रायोँ ने इसी ज्ञान के सहारे बहुत विशाल और सूक्ष्म काल्पनिक ज्ञान में 
उन्नति की थीं। परन्तु यह सब कुछ होते हुए भी लोग कहते हैं कि यहाँवालों को सूक्ष्मज्ञान तक पहुँचने की योग्यता 
नहीं थी । वे कहते हैं कि वैदिक राये आजकल की भाँति सूक्ष्म सायंस, सुक्ष्म यन्त्र और सुक्ष्म विद्याग्रों को नहीं जानते 
थे । मोटर, रेल, हवाई जहाज, घड़ी, टेलीफोन, वायरलेस और फोनोग्राफ जैसे यन्त्र उनके पास नहीं थे । परन्तु हम 
कहते हैं'कि यदि भारतदेश का दीर्वकालीन इतिहास बारीकी से देखा जाय, तो पता लगेगा कि उसके भूतः भंवने में 
| “इसी प्रकार के पदार्थ एकत्रित थे । 'वतेमान योरप की ही भाँति यहाँ भी भौतिक उन्तति थी और ऐसे ही भौतिक 
“सावन उपस्थित थे । किन्तु हमको उनका श्रभिमान नहीं है। हम जानते हैं कि उन्हीं के कारण हमारा पतन हुआ है। 
हमारा ही नहीं प्रत्युत मिश्र, यूनान ग्रौर रोम तथा चीन का भी इन्हीं भौतिक उन्नतियों के ही कारण पतन हुआा हैं 
शोर यह निर्विवाद है कि येदि थोरप और अमेरिका शीघ्र ही इसका अन्त न कर देते, तो उनका भी पतन अनिवार्य 

है । क्योंकि इसमें दो ऐश्र हैँ । ; 


† परा यात पितरः सोम्यासो गम्भीरैः पथिभिः पुर्याणेः । 
अधा मासि पुनरा यात नो?गृहान्‌? हवरिरत्त. सुप्रजसः सुवीराः ॥। {श्रथवंवेद १८।४।६३) 


भौतिक उन्नति में दो ऐब 
भौतिक उन्नति में दो ऐव 


एक तो यह भौतिक विज्ञानजात भौतिक उन्नति श्रनिश्चित होती है। दूसरा यह कि इससे विलास उत्परने होता 
है । वह ज्ञान जिसे बड़े बड़े विद्वानु सोचकर श्रपने मस्तिष्क से निकालते हैं, प्रायः भ्रनिर्चित होता है । इसका कारण 
यह है कि जिन सूक्ष्म पदार्थों से हमारा मस्तिष्क बना है, उनसे भी अधिक सूक्ष्म पदार्थे संसार में विद्यमान हैं। जिस 
प्रकार नेत्र की ददनशक्ति से हस्य पदार्थ सूक्ष्म पाये जाते हैं, उसी तरह सोचनेवाले यन्त्र मस्तिष्क से भी अधिक सूक्ष्म 
पदार्थ हैं, जो सोचे और समे नहीं जा सकते । आधुनिक विज्ञान का प्रसिद्ध विद्वान्‌ थाँम्सन कहता है कि “संसार के 
जब छोटे रहस्य खुल जाते हैं, तो आगे बड़े रहस्य आ उपस्थित होते हैं। संसार के आश्रयो को विज्ञान कभी 
मिटा नहीं सकता, प्रत्युत उन्हें अवाह और अगाध बना देता है! $) मनोविज्ञान का दूसरा विद्वानु कहता है कि 
'किस्ती भी जीवतकार्य की संगति भौतिक नियमों से अब तक स्पष्ठ नहीं को जा सकी । आँसू निकलते 
या पसीना बहने के छोटे छोटे जोवनकार्थ भी भौतिक तथा रासायनिक नियमों से स्पष्ठ नहीं हो 
सकते # । इसी तरह महाशय एफ० सोडी कहते हैं कि 'परस्पर दो पदार्थ बयों आकर्षित होते हैं और क्यों 
दो पदार्थ जुदा होते हैं, यह ज्ञात नहीं है! | । यही हाल प्रत्येक विज्ञान का है । .ऊँचे दर्जे के विज्ञानों में सदैव 
| अनेक मत रहते हैं और प्रतिवर्ष थियरियाँ (कल्पनाएँ) बदला करती हैं । परन्तु वेदों में ऐसे अस्थिर प्रौर सन्दिग्ब 
विज्ञान का वणान नहीं किया गया । 
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| दूसरा ऐव इस काल्पनिक विज्ञान में यह है कि यह तुरन्त ही विलास में वृद्धि करता है। विलासबृद्धि से 
| मनुष्य रोगी और शीघ्र मरनेवाले हो जाते हैं । इसमें प्रमाण देने की आवस्यकता नहीं है । कहने का मतलब यह्‌ कि 
| जो सन्दिग्ध हो और हानिकारक हो, उसका वरणेन वेद जैसी पवित्र ईश्वरीय पुस्तक में हो ही नहीं सकता । वेद में 
सूक्ष्म ज्ञान जानने की विधि का एक निराला ही वर्णन है। वेद कहते हैं कि परमात्मा के जान लेने पर संसार के 
| समस्त सूक्ष्म पदार्थ और नियम ज्ञात हो जाते हैं | दूसरी जगह आदेश है कि सम्भूति को केवल जानो, परन्तु उसकी 
उपासना न करो । अर्थात्‌ परमेश्वर के सक्राश से समस्त सूक्ष्म ज्ञात प्राप्त करो । परन्तु उसको उपासना न करो-- 
बिलास में न फँस जाओ । जो योग और समाघि के द्वारा परमात्मा का साक्षात्कार करते हैं, उनके सब भ्रम जाते 
रहते हैं रर वे संसार के मायाजाल में नहीं फसते । यद्यपि वेदों में इस प्रकार की ताकीद है, तथापि इस देझ के विद्वानों 
ने शत्रुओं से रक्षा प्राप्त करने के उद्देश्य से अनेक प्रकार के सूक्ष्मतर विज्ञानों और कलापूणे यन्त्रों का आविष्कार किया 
था । यहाँ हम उनके कुछ नमूने लिखते हैं । भरद्वाज मुनिकृत यन्त्रार्णव के वैसानिक प्रकरण में लिखा है कि जल और 
वायु के स्तम्भन से जो शक्ति उत्पन्न होती है, उसे मंत्र कहते हैं और दण्ड, चक्र, दाँतों की योजना, सरणि और भ्रामक 
आदि के द्वारा जिस शक्ति का वर्न और संचालन किया जाता है, उसे यन्त्र कहते हैं । तथा मनुष्यों ओर पशुओं की 


§ When minor mysteries disappear, greater mysteries stand confessed. Science never 
destroys wonder, but only shifts it higher and deeper. 
— Introduction to Science by J. A Thomson M. A. 


+ For no single organic function has yet been found explicable in purely mechanical 


j 
| 
| terms. Even such relatively simple processes as the secretion of a tear or the exudation of a 
drop of sweat continue to elude all attempts at complete explanation in terms of physical and 
chemical science, ( Psychology by Prof. W. Medougall, F. R:S.,M:B.) | 
| Why two bodies tractate or pellate is not known in a single instance. | 0५ dt 2 
. है ( Matter and Energy, by F.Soddy, M A.) 
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शक्ति से कायं किया जाता है, उसे तन्त्र कहते हैं + । यहाँ इन मन्त्र, यन्त्र और तन्त्रों के ग्रनेक प्रमाण मिलते हैं जौ 
विज्ञान की उत्कृष्टता को प्रकट करते हैं। हम ज्योतिष के प्रकरणा में लिख श्राये हैं कि याज्ञिको ने ग्रहवेध के लिए 
ठुरीययन्त्र को बनाया था ग्रौर भूगोल तथा खगोल का नक्शा भी काएु के गोलों पर बना लिया था । इसी तरह ऋतु 
जानने के लिए उन्होंने उष्णतामापक (थरमामीटर), भारमापक (बैरोमीटर) ्रौर घड़ी | को भी बना लिया था। 
'उन्होंते एक स्वयंवह यन्त्र भी बना लिया था, जो श्राप ही श्राप चलता था। हमने यह भी लिख दिया है कि पृथ्वी की 
्राक्र्षणाशक्ति प्रोर ज्वारभाटे के कारणों को जानते थे, विदूयुदाकषंण श्रर्थात्‌ चुम्बकशक्ति से पूर्ण परिचित थे । 
बिविध यन्त्र 
भ्रब हम उन यन्त्रों का वर्णन करते हैं, जो सवारी, मनोरञ्जन ग्रौर युद्ध आदि के काम आते थे । भोजप्रबन्ध में 
लिखा है कि राजा भोज के पास एक काठका घोड़ा था, जो एक घड़ी में ग्यारह कोस जाता था और एक पंखा था, जो 
बिना किसी मनुष्य की सहायता के प्राप ही श्राप खुब तेज चलता था ग्रौर हवा देता था >९ । इसी तरह धम्मपाद के 
कथा वासुलदत्ता वत्थु पृष्ठ ६८ में लिखा है कि कौशाम्बी के राजा उदयन से उयिनी के राजा चण्डप्र्योत की शत्रुता 
थी । प्रद्योत ने राजा उदयन को घोखा देकर पकड़ने के लिए एक हस्तीयन्त्र तैयार करवाया । यह हाथी लकड़ी का 
था। इसका रङ्ग सफेद था । यह श्राप ही श्राप यन्त के सहारे चलता था। इस के अन्दर ६० योद्धा बैठ सकते थे । 
प्रद्योत ने इस हाथी को उदयन के जंगल में छुड़वा दिया । यह इधर उधर फिरने लगा । सफेद हाथी की खबर पाकर 
उदयन उसके पकड़ने के लिएआया, परन्तु खुद पकड़ा गया। उसी ग्रन्थ के कथा विसाखवत्थु पृष्ठ १६५ में लिखा है कि 
"विशाखा के लिए एक महालता नाम का आभूषण बनवाया गया था । यह शिर से पैर तक था । चार महिने में ५०० 
सुतार. इसे बना पाये थे । इसकी कीमत उस समय के किसी सिक्के के भाव से नव करोड़ थी । इस आभूषण में एक मोर 
` लगा था, जो हर समय विशाखा के मस्तक पर नाचा करता था। इसी तरह महाभारत आदिपव॑ में उतङ्कु के घोड़े 
'का वणन है । वह भी यन्त्र के ही सहारे चलता था | शहबाजगढ़ी (पेशावर) में एक पत्थर पर रेल का इशारा भी है। 
विमान 
विमान नामक यन्त्र तो वैदिक काल से ही इस देश में प्रचलित था । वेद में विमान के बनने को विधि बत- 
लाते हुए कहा गया है कि जो आकाश में पक्षियों के उड़ने की स्थिति को जानता है, वह सपुद्र--आकाश 


की नाव--विभान--को जानता है #। संस्कृत में 'वी' पक्षी को कहते हैं और 'मान' का अर्थ अनुरूप ्रथवा सहश 
` है। इसीलिए विमान का भ्रथं “पक्षी के सह” होता है। ऊपर हमने जो वेद में विमान बनाने की विधि का जिक्र 


+ मंत्रज्ञा ब्राह्मणाः पुं जलवाय्वादिस्तम्भने । 
शक्तेरत्पादनं चक्कस्तन्त्रमिति गद्यते ।। 
दडश्रक्रश्च दन्तेश्च सरणिञ्रमकादिभिः । 
शक्तेस्तु वर्धकं यत्तच्चालकं यन्त्रमुच्यते ॥॥ 
मानवीपाशवोशक्तिकायं तन्त्रमिति स्मृतम्‌ । (यन्त्रारणँव) 
 ‡ घहोपन्त्र यथा मर्त्या अमन्ति मम मायया । गरुड़पुराण के इस लेक से पाया जाता है कि श्रायों के पास 
«भाजकल जैसा ही घटीयन्त्र था । क्योंकि इसमें भी घूमने का वणान है । 
% घट्येकवा ऋ्रोशदशेकमश्वः सुकृत्रिमो गच्छति चारुगत्या । 
वायुं ददाति. ष्यजनं सुपुषकलं विता मनुष्येण चलत्पजस्रम्‌॥ (भोजप्रबन्ध) 
# वेदा यो वीनां पडमन्तुरिक्षेण पततामु। वेद नावः समुद्रियः । (ऋगवेद १।२५।७) 5) 


विमान 


किया है, उससे भो यही ज्ञात होता है कि विमान की रचना पक्षियों के ही सिद्धान्त पर हुई थी। झ्ाज हम प्रत्यक्ष भी 
ऐरोप्लेनों को चिड़िया की ही शकल का उड़ता हुआ देखते हैं । इससे ऊपर की बात में कुछ शंका नहीं रह जाती । 


पः्चतन्त्रकी एक कथा में लिखा है कि एक धूतं मनुष्य विष्णु का रूप घारण करके आया करता था भ्रौर गरुड़ की 
प्राकृति का ही वाहन लाता था । इसी तरह गयाचिन्तामणि नामी ग्रन्थ में मयूर की श्राकृति के विमान का वणन है.। 
बाल्मीकि रामायण सुन्दरकाण्ड सर्गे & में पुष्पक विमान का वर्णान है $ श्रौर भागवत में शाल्व राजा के विमान का 
भी वर्णन श्राया है । शाल्व का यह विमान भूमि, आकाश, जल और पहाड़ पर भी भ्रासानी से चलता था †। 
सबसे विशाल और भव्य बिमान कर्दम ऋषि का था । भागवत में इसका भी श्रपूर्व वणन देखते योच्य है । विमानों के 
बनानेवाले कारीगर इस देश में बौद्ध काल तक मौजूद थे । घम्मपाद के बोघिराज कुमार पश्यु पृष्ठ ४१० में एक कारीगर 
का हाल इस प्रकार लिखा है कि बोघिराजकुमार ने एक महल बनवाया । बनानेवाले कारीगर ने उसे बड़ा ही विचित्र 


' बनाया । बोधिराज ने सोचा कि यह कारीगर कहीं दूसरे का मकान ऐसा ही न बना दै, इसलिए इसके हाथ कटवा 


लेना चाहिए। राजा ने यह बात भ्रपने एक सलाहकार से कह भी दी । सलाहकार ने यह खबर कारीगर के पास पहुँचा 
दी। कारीगर ने श्रपनी स्त्री से कहला भेजा कि वह घरद्वार मालमता बेचकर एक दिन इस महल के देखते की 
दरख्वास्त करे । स्त्री ने वही क्रिया और राजा से हुक्म लेकर वह महल देखने गई। कारीगर उसे एक कोठरी में ले 
गया और (पुत्र दारमरुस सकुनस्स कुच्छियं निसीदयित्वा वातपातेन निक्सनित्वा प्रायि) स्त्री तथा लड़कों समेत'एक 
गरुड्यन्त्र पर चढ़कर भाग गया और नेपाल के काठमांडू में रहने लगा । इन सब उपलब्ध प्रमाणों से जाना जाता है 
कि इस देश में विमान बनाने की विकला ज्ञात थी । विमान पक्षी (गरुड़) की आकृति कै बनते थे । इसलिए. विष्णु 
का वाहन गरुड़ कहा गया है। इन विमानों से सम्बन्ध रखनेवाली एक प्राचीन पुस्तक है। इसका नाम है 'अंशुबोधिनी' ॥ 
वह भरद्वाज ऋषि की बनाई हुई है । इस पुस्तक में अनेक विद्याओं का वर्णन हैं । प्रत्येक विद्या के लिए एक एक 
अधिकरण रक्खा गया है। इन अधिकरणं में एक विमान अघिकरणभो है । इस अधिकरण में आए हुए: भरद्वाज 
ऋषि के 'शक्त्युद्गमोद्यष्डौ "सुत्र पर बोद्धायन ऋषि की वृत्ति इस प्रकार है i 


शकत्युदूगमो भूतवाहो घ्‌मयानश्शिखोद्गमः । 
अंशुवाहस्तारामुखो सणिवाहो मरुत्सखः ।। 
इत्यष्टकाधिकरणे वर्गाण्युक्तानि शास्त्रतः ॥ 


इन क्लोकों में विमान की रचना और उनकी ्राकाशसंचारी गति के आठ विभाग इस प्रकार हैं। “शक््युद्‌गम' 
बिजली से चलनेवाला, 'भूतवाह' अग्नि, जल ओर वायु आदि से चलनेवाला, 'घूमयान' बाष्प से चलनेवाले, 'शिखोद्गम' - 
पंचशिखी के तेल से चलनेवाला, 'अंशुवाह' सूयं किरणों से चलनेवाला, 'तारामुख' उल्कारस (चुम्बक) से चलनेवाला, 
'मणिवाह' सूर्यकांत चन्द्रकान्त आदि मणियों से चलनेवाला और 'मरुत्सखा' केवल बायु से चलनेवाला । इस प्रकार 
से विमान बनाने और चलने के अनेक प्रमाण मिलते हैं। इन उपलब्ध प्रमाणों से यहु नहीं कहा जा सकता कि 
भारतीय भ्रार्य विमान बनाना नहीं जानते थे । 


$ ब्रह्मणोर्थं कृतं दिव्यं दिवि यहिश्वकर्मणा । 

विमानं पुष्पकं नाम सवंरत्नविसूषितम्‌ ।। ( वाल्मीकि रामायण ) 
† स लब्ध्वा कामगं यानं तमोघाम डुरासदस्‌ । 

ययौ द्वारवर्तो_शाल्वो' बेरं वृष्णिकृतं स्सरत्‌ । 

हृवचिदू भूमौ क्वचिद्‌ व्योम्नि गिरिश्डृङ्धरे जले क्वचितु । ( भागवत ) 


३१६ वैविक सम्पत्ति 


तोप, बन्दूक, बारूद्‌ 
उनके अस्त्रशस्त्रों मे भ्रनेक प्रकार के यन्त्र सम्मिलित थे तोप श्रौर बन्दूक यन्त्र बनाने की विस्तारपूर्वक विधि 
शुक्रनीति प्रध्याय ४ में लिखी है। वहाँ बन्दूक भ्रौर तोप दोनों का वर्णन है। वारूद बनाने और बारूद के द्वारा 
उनके चलाने का भी वर्णन है + । 
ह बोलनेवाली पुतलियाँ 


पुराने जमाने में ऐसा भी यन्त्र पाया जाता था, जो ग्रादमी की भाँति बोलता था । विक्रमादित्य के सिहासन 
की पुतलियाँ बराबर बोलती थीं। यही नहीं वाल्मीकि रामायण लङ्काकाण्ड सगे ८० में लिखा है, कि रावण ने एक 
छृत्रिम सीता बनाई थी, जो राम का नाम लेकर रोती थी §। 


दूर समाचार भेजने के साधन 


इसी तरह वैदिक काल में दूर खबर भेजने का भी साधन था । यह साधन कबूतर थे । ये कबूतर पत्र पहुँचाया 
करते थे । ऋग्वेद में इसका वर्णान है । कबूतरों के सिवा थोड़ थोड़ी दूर पर नगाड़े रखवाकर भी एक दूसरे की अवाज 
के द्वारा शीघ्र भ्ोर दूर खबर पहुँचाई जाती थी। श्रभी हाल में श्रमृत बाजार-पत्रिका ने इस विषय से सम्बन्ध रखने- 
माला एक बड़ा ही उत्तम मजमून छापा है। वह कहता है, कि दक्षिण हैदराबाद में पत्थरघाटी नाम का ग्राम है। उस 
ग्राम में डॉक्टर सै यद महम्मद कासिम साहब रहते हैं। ्रापके बुजुगे बीजापुर राज्य के पुरोहित थे । आपके यहाँ बहुत 
बड़ा संस्कृत का पुस्तकालय है । श्राप इस पुस्तकालय की अच्छी देखभाल रखते हैं। इस पुस्तकालय में एक संस्कृत की 
पुस्तक है, जिसमें अनेक विद्याओ्रों के वर्णनों के साथ दूर:देश में खबर भेजनेवाले यन्त्र का भी वर्णात दिया हुआ है ।-इसमें 
लिखी हुई विधि के भ्रनुसार दो पत्थरों को बनाकर श्रौर चाहे जितनी दूरी पर रखकर उनके द्वारा बातचीत कर सकते 
हैं! ७ । हमारा विश्वास है कि पुराने जमाने में इस यन्त्र के द्वारा काम भी लिया जाता होगा । क्योंकि शुक्रनीति श्रघ्याय 
१, श्लोक ३६७ में लिखा है कि 'अयुतं कोशजां वार्ता हरेदेकदिनेन बं? श्रर्थात्‌ राजा एक दिन में दश हजार कोस को 
बात जाने । इससे ज्ञात होता है, कि शीघ्र खबर पहुँचानेवाले यन्त्रों का आविष्कार हो चुका था । 


भौतिक विज्ञान 
हमने यहाँ तक सूक्ष्म यन्त्रों का वरन कर दिया है । भ्रव थोड़ा सा भौतिक विज्ञान का भी वर्णन करते हैं। पुराने 
ज मानेवालो ते सूर्यकान्तमरि का तो श्राविष्कार किया ही था, किन्तु उससे भी सूक्ष्म चन्द्रकान्तमणि का भी आविष्कार कर 
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+ नालोक हिविध ज्ञेयं बृहतक्षुद्रविभेदतः । तियंगुध्वंयुतं छिद्रं नालं पंचवितस्तिकस्‌ ॥ 
_ सूलाग्रयोलक्ष्यभेदि तिर्लाबढुयुतं सदा । यस्त्राघाताग्निकृद्ग्रावचूर्णंधृवकर्णमूलकम्‌ ।। 
५: सुकाष्ठोपाङ्कबुष्नं च _ मध्यांगुलिबिलान्तरमु । स्वान्तेग्निचूणंसंघातृ शलाकासंयुतं ढम्‌ ॥। 
लघुत्तालिकमप्येतत्‌ प्रधायं पत्तिसादिभिः | यथा यथा तु त्वक्सारं यथास्थूलबिल।न्तरम्‌ ।। 
 गयथादीर्घबरृहग्दोलं दूरभेदि तथा तथा | मूलकीलतमाल्लक्ष्यसमसंघानभाजि यत्‌ ॥ 
बृह्नालीकसंत्ञानात्काष्ठबुध्नविवजितम्‌ । प्रवाह्य शकटाद्यं धतु सुयुतं विजयप्रदमु ।। (शुक्रनीति श्र" ४) 
8 ऋोशन्ती राम रामेति मायया योजितां रथे ॥। (यु का०, स० ८१ इलो० १५) 
तमेवमुक्त्वा रुदतीं सीतां मायामरयों च तामु )। (यु० का०, स० ८५१ इ्लो० २३) 
# इसी पुस्तक में ऐसा मसाला लिखा है, 'जिसके उपयोग से मृत शरीर हजारों वषं भ्रविकृत श्रवस्था में रह 
सकते हंत ,. i अल ! 7 a कक: 


बा 


भौतिक विज्ञान 


लिया था। श्रब तक योरप की बढ़ी हुई सायंस भी ऐसा वैज्ञानिक यन्त्र नहीं बना सकी। चन्द्रकान्तमरि के द्वारा 
चन्द्रमा से पानी बनाया जाता था ग्रौर बीमारों को पिलाया जाता था। सुश्रुत सूत्रस्थान ४५।२७ में लिखा है किः 
रक्षोघ्नं शीतलं ह्लादि ज्वरदाहविषापहम्‌ । चन्द्रकान्तोङ्भबं वारि पित्तघ्नं विमलं स्मृतम्‌ ॥। 


्र्थात्‌ चन्द्रकान्त से बना हुआ जल शीतल, विमल, आनन्द देनेवा ज्ञा भ्रौर पित्त, ज्वरदाह ओर विष का नाश 
करनेवाला है । यह चन्द्रकान्तमणि श्रकबर बादशाह के जमाने तक थी । इसका जिक्र 'ग्राईनग्रकबरी में आया है औ 
सुर्यं की सात किरणों का प्रभाव भी यहाँवालों को ज्ञात था । वेद के 'सप्ताश्व' प्रकरणानुसार सूयं की सात किरणों का 
ज्ञान संसार में सबसे पहिले श्रार्यों ने ही प्राप्त किया था वे श्राकाश की भ्रत्य शक्तियों का भी विज्ञान जानते थे । 
ज्योतिष के ग्रन्थों में भूमि से ऊपर की दूरी लिंखी हुई है, जहाँ पृथिवी के कण, वायु, मेघ और विद्वत्‌ आदि रहते हैं। 
वहाँ लिखा है कि 'भुमेवव हिहदिशयोजनानि भूवायुरम्बाम्बुदविद्यूताद्याम्‌' । श्र्थात्‌ मेघ, विद्यू त्‌ और वायु आदि जमीन 
से बारह योजन की ऊँचाई पर हैं। यही नहीं, प्रत्युत उन्होंने सूर्य के श्रन्दर के उन काले दागों को भी देख पाया था, 
जिनकों बड़े बड़े पाश्चात्त्य ज्योतिषियों ने बड़े बड़े दूरवीनों के सहारे जान पाया है । वाल्मीकि रामा० युद्ध० २३।९ में 
रामचन्द्र लक्ष्मण से कहते हैं कि 

ह्रस्वो रक्षोऽप्रशस्तश्च परिवेषस्तु लो हितः । आदित्ये विमले नोलं लक्ष्म लक्ष्मण हश्यते ॥ 

अर्थात्‌ देखो, विमल आदित्य में छोटा सा काला दाग दिखलाई पड़ता है । इन बातों से स्पष्ट है कि उस जमाने 
में विज्ञान बहुत ऊँचे दर्जे तक पहुँच चुका था और यहाँ बहुत ही. ऊँचे वैज्ञानिक साधन प्रस्तुत थे। भारत के जित 
दिनों का यह वर्णान है, वे दिन यहाँ वैज्ञानिक दृष्टि से उसी प्रकार के थे, जैसे आजकल योरप के हैं । 

हम कह आये हैं कि सूक्ष्मतर विज्ञान से विलासिता बढ़ती है। वह विलासिता यहाँ भी बढ़ी थी और उसने _ 
पृथिवी के दूर दूर देशों तक अपना जहर फँलाया था । यदि सच कहें तो कह सकते हैं कि भारत देश ्राजकल उसी 
पाप का प्रायश्चित्त कर रहा है । 


हाँ के सूक्ष्मतर विज्ञान के द्वारा यहाँ विलासिता के अनेक पदार्थ बनने लगे थे और दूसरे देशों का धन अरप 
हरण होने लगा था। यहाँ की मजलीन और मलमल, यहाँ की छींट और यहाँ के जवाहरातों ने संसार को चकाचोंघ 
में डाल दिया था । एनटानियो सौन्सन ने छींट छापने के विषय में एक बहुत बड़ा महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ लिखा हैँ। इसमें 
लिखा है कि 'ई० सन्‌ के २००० वर्ष पूर्वं इस विद्या को भारतीय जानते थे । समस्त लेखक इस विषय में सहमत हैं 
कि भारतवर्ष कपड़ा पर छींट छापने की जन्मभूमि है । योर॒पवाले इस कला की नकल करते के बहुत दिन पूर्वं हिन्दु- 
स्थान के छपे कपड़े को जानते थे । इतने वर्ष बीतने पर हमने रंगों में श्रन्तर किया है, पर उनका मूल रूप वैसा ही है, | 
जैसा भारतवासियों ने बताया था! | । 


Mo CS 

+ There is also a shining white stone called Chandrakant which upon being exposed to 
the moon’s beams, drips water. (Ayeen Akbari, P. 40.) : 

f The art of staining or producing designs on fabrics can be traced to very remote 

times, and it is, by some authors, asserted that it was practised 2,000 years beforelthe Christian 
Era. All writers on the subject are agreed in considering India as the birthplace of 
calico-printing- ; { 

The Indian printed, or rather painted fabrics were known 8 long time in Europe before 
any attempt was made to similate them. ; ५ ds 

By looking at the patterns in vogue in the last few months, it will have been observed 
that Indigoblue and red have been very prominent; in other Words if is inferesting to. 


११५ वेदिक सम्पत्ति 


भ्रायों ने ऊचे से ऊचे दर्ज के व्यापार किये थे। सबसे बहुमूल्य जवाहरात होते हैं, पर श्रायों ने जवाहरात के घने 
की भी पराकाष्ठा कर दी थी । 'प्रेशियस, स्टोन्स एण्ड जेम्स” नामी ग्रन्थ में एडविन डब्लु० स्टीटर एफ० श्रार० जी७ 
एस० एम० ० लिखते हैं कि 'बहुत पुराने समय से हिन्दुशों को रत्नों का शौक है। वे श्रादिकाल से ही हीरे निकालते हैं' । 


राजा सुरेऱ््रमोहन टागोर के मणिमाला” नामक ग्रन्थ के प्रमाण से वे लिखते हैं कि 'कोहनूर' आदि हीरे 
हिन्दुस्तानकी ही खानों से निकले हैं। हिन्दु उन्हें काटना और कमल बनाना जानते थे। वे उन्हें रंगना, उनका रंग 
बनाना भ्रौर उन पर से रंग निकालना भी जानते थे। ऐसा एक भी रत्न नहीं है, जिसे वे पहिले ही से न जानते 


हों । ये सब बड़े बड़े धन्धे दूसरे देशों के साथ जहाजों के द्वारा होते थे यहाँ का नौकाशास्त्र बहुत ही उन्नत दशां 
में था। 


नौ शब्द से ही भ्रंगरेजी का नेवी शब्द बना हे। कहने का मतलब यह कि यहाँवालों ने हर विषय को सूक्ष्मतर 
ज्ञान की चरम सीमा तक पहुंचाया था । देश के कई विद्वानों ने कई एक विषयों को लेकर कई एक महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ लिखे 
हैं, जो भ्रायों के उच्च विज्ञान की साक्षी दे रहे हैं । श्राचार्य प्रफुल्लचन्द्र राय ने रसायनशास्त्र पर, विनयकुमार सरकार 
ने रेखागरित पर, राजा साहब गोंडल ने वैद्यकशास्त्र पर और रामविलास शारदा ने प्रत्येक विषय पर बहुत कुछ लिखा है। 


परन्तु प्रश्‍न यह है कि इस प्रकार ज्ञान, विज्ञान, सभ्यता और सदाचार में बढ़ी हुई श्रार्यजाति क्यों विदेशियों से 
हारती रही और क्यों सदा दूसरों की गुलाम रही ? यद्यपि इसका उत्तर भी गर्व से दिया जा सकता है, परन्तु उस 
गवे में बुद्धिमत्ता की बहुत ही कम मात्रा है। 


हम यह गवंपूर्वक कह सकते हैं, कि हमको फभो किसी दूसरे ने पराजित नहीं किया। पर शर्म 
से गर्दन नोची हो जाती है, जब देखते हैं कि हम सदेव अपने आपको पराजित करते रहे हैं और पराजित 


होते रहे हैं। हमारे सामने तीन ऐसे बड़े बड़े ऐतिहासिक प्रसङ्ग उपस्थित हैं जिनसे हमारी उपयुक्त बात 
-सिद्ध होती है । 


सबसे प्रथम सिकन्दर की चढ़ाई होती है । हम उससे हारते हैं? नहीं पर क्या हम सिकन्दर के बल या रणकोशल 

से हारते हैं ? नहीं । हम अपने ही बले और रणकोदल से हारते है। हमारे ही आदमी सिकन्दर की फौज में शामिल 
होते हैं और हमारा पराजय होता है। इतिहासं में लिखा है कि तक्षशिला के मोफी ने ५००० योद्वाग्रों को साथ 
लेकर सिकन्दर को सहायता दी और पोरस को हराया । + ग्रगर यह देशशत्रु सिकन्दर को मदद न देता, 


that after all we haye gone back in these styles to the effects produced 2,000 years'ago by the 
‘Hindus, We can produce brighter reds and execute finer patterns but the colours are just the 


same althoughrfired differently. (The printing of cotton Fabribs by Antonio Sansone, ) 
+ Sir William Hunter says:—Thc Hindu king Mophis of Taxila joined Alexander 
with 5,000 men‘against.Porus, (Imperial Gazzetteer of India) 


: Jt may be remembered thatit was:with the help of the traitors, Sasigupta (Sasikottos) 

and others that Alexander obtained a foofing in the Swat Valley and conquered the 
- Usufzi country. 

Professor Moxeduncker says that when the Alexander attacked Porus, his army was 

twice as strong and had been yet further jncreased by 5,000 ‘Indians from Mophis and some 

~ ‘smaller ‘states, er हि (History of Antiquity, vol. IV;,-p.:399.) 


है 
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हेवन और बँज्ञानिक शङ्का 


तौ सिकन्दर को श्रागे बढ़ने की हिम्मत न होती । क्योंकि मगध के राजा महानन्द की सेना की चढ़ाई से सिकन्दर 
घबरा गया था + । यहाँ हम खुद हो इस सिकन्दर की विजय के कारण साबित होते हैं । 

हम पर दूसरा विजय मुसलमानों का है। मुसलमानों को बुलानेवाले, उनको मदद देनेवाले, उनकी नोकरी 
करनेवाले और उनसे रिश्तेदारी करनेवाले भी तो हम हो हैं। उनको हमने ही बुलाया ओर हमने हो उनकी 
आधीनता स्वीकार की । इसमें प्रमाणा देने की श्रावशयकता नहीं है । 

योरपनिवासियों की विजय का तीसरा इतिहास हमारे सामने है । कालीकट के राजा ने उन्हें टिकाया । मुसलः 
मान बादशाहों ने उनको व्यापार करने, जमीन खरीदने, फौज रखने और सिक्का चलाने का परवाना दिया । हमारे 
देशी सिपाहियों ने अँगरेजों की फौजों में नौकरी की श्रौर बेशर्मी से ग्रपने ग्रापको पराजित करते रहे । 

इस प्रकार से इतिहास बलपूर्वक सिद्ध करता है कि हम पर कभी किसी ने बल से या रणकोशल से राज्य नहीं 
किया, प्रत्युत हमने स्वयं अपने श्रापको धोखा दिया है और अपने आपको पराजित किया है। इसका प्रबल प्रमाण यह 
है कि अपनी उक्त बेशर्म नीति के विरुद्ध हमने जब इच्छा की है, तव ्रपना शासन अपने हाथ में ले लिया है ।-राजा 

चन्द्रगुप्त ने सिकन्दर को हटाया, मरहटों और सिक्खों ने मुसलमानों को हटा दिया ओर यदि समस्त वेश के हिन्दू एक 

मत होकर ईमानदारी से स्वराज्य का प्रयत्न करें, तो वे उपे प्राप्त कर सकते हैं । इसमें अधिक बहस करने की 
ावइयकता नहीं है । कहने का मतलव यह कि हमारी सहायता के बिना हम पर कोई सुख से राज्य नहीं कर सकता । 

हममें कभी ताकत कम नहीं रही, हममें ज्ञान की कमी कभी नहीं रही और हममें घत की भी कमी कभी नहीं 
रही । अगर कोई कमी कभी हुई है, तो परस्पर मेल मिलाप की । हममें मतभेद बहुत शीघ्र ही हो जाता है । 
यह हमारे मिश्रित दर्शनज्ञान का ही दोष है। जहाँ दर्शन मिश्रित हो जाता है, वहाँ के दार्शनिकों में सेव 
मतभेद बना रहता है। दर्शन भी सूक्ष्मतर ज्ञान की शाखा है । बह सदेव अस्थिर रहता है । इसलिए हम 
दार्शनिक मतभेद को छोड़कर जब तक पूर्ण शुद्ध वं दिक न हो जायं तब तक हमारा मतभेद मिट नहीं सकता ओर 
जब तक मतभेद न मिटे तब तक हमारा कल्याण नहीं हो सकता । 

इस तरह से हमने इस सूक्ष्मतर ज्ञान के नमूने दिखलाते हुए यह बतलाया कि आर्यो ने सुक्ष्मतर ज्ञान वेदज्ञान 
से ही उपलब्ध किया था, उसी से बढ़ाया है और संसार के किसी भो अन्य देश से कोई ज्ञान नहीं सीखा, प्रत्युत 
बूसरों को सिखलाया है । ऐसी दशा में आदिज्ञान के स्वरूप के साथ वेद के 'कमंयज्ञ' पूणा रीति से मिलते हैं 
परन्तु इस कर्मयज्ञ पर कुछ लोग एक ्राघ वैज्ञानिक शंका भी करते हैं, इसलिए यहाँ उनका भी समाधान कर देना 
अनुचित नहीं है । 


हवन ओर वैज्ञानिक शङ्का 


योरपीय सायंस की नकल करके उसको बदनाम करनेवाले कुछ देशी विद्वानु कहा करते हैं कि हवन से कारबन 
्र्थात्‌ ऐसी वायु उत्पन्न होती है, जो मनुष्य के लिए हानिकारक है । हम कहते हैं कि यज्ञों के जितने गरु हैं, उनको 
देखते हुए हवन के धुएं से उत्पन्न होनेवाली हानियाँ कुछ मूल्य नहीं रखतीं । विशेषकर ऐसे समय में जब कि रेल के 


+ Alexander, the great, With bis fine army was able to gain only one victory Over a 
small Hindu Kingdom and that with the aid of ‘another Hindu chief, the king of 
Takshashila 


The advance of Mabaraja Mabanand of Magadh struck terror in the army of 
Alexander and had he advanced further, tbe great Alexander would have shared. the fate 
of the Assyrain Semiramis ( ‘The Early History. of India, p. I04. 


३५० बैदिक सेम्पत्ति 


एंजिन, मिलों की चिमनियाँ श्रौर सिगरेट के धुएं, रातदिन लोगों का स्वास्थ्य नष्ट कर रहे हैं। परन्तु फिर भी लोग 
कहते हैं कि हवन से वायु बिगड़ती है। इसलिए हम मुनासिब समभते हैं कि यहाँ पर यह दिखलाने का यत्न करें कि 
बाज समय धुश्राँं भी लाभदायक होता है भौर बगेर धुएं के भी वायु हानिकारक होती है। 

धुएँ के लाभ 'दिखलाते हुए फ्रांस के विज्ञानवेत्ता भ्रध्यापक ट्विलवर्ट कहते हैं कि जलती हुई शक्कर में वायु शुद्ध 
करने को बहुत बड़ी शक्ति है। उन्होंने इसके प्रयोग भी दिखलाये हैं । वे कहते हैं कि इससे क्षय, चेचक, हैजा 
आदि बीमारियां तुरन्त नष्ट हो जाती हैं। इसी तरह डॉक्टर एम० ट्रेल्ट ने मुनक्का, किशमिश आदि फलों 
क्रो (जिनमें शक्कर श्रधिक होती है) जलाकर देखा है। उनको मालूम हुआ है कि इनके घुए से टाइफाइड के रोग 
कीट ३० मिनट में और दूसरे रोगों के कीट घण्टे दो घण्टे में नष्ट हो जाते हैं %। मदरास के सेनेटेरी कमिश्नर 
डॉक्टर केल किग श्राइ० एम० एस० ने कॉलेज के विद्यार्थियों को उपदेश किया है कि घी और चावल में केसर 
मिलाकर जलाने से रोगजन्तुओं' का नाश हो जाता है #। फ्रांस का डॉक्टर हैफकिन कहता है कि घी के जलाने 
से रोग कीट मर जाते हैं +। इन प्रमाणों से पाया जाता है कि विचारपूर्वक स्थिर किए हुए रोगनाशक पदार्थो के 
धुएँ से लाभ ही होता है। 

परन्तु यह न समझना चाहिये कि वायु से केवल कारबन निकाल डालने पर ही उसकी शुद्धि होती है। वायु में 
बिना कारबन के भी बहुत से मारनेवाले तत्त्व उपस्थित हो जाते हैं। डॉक्टर जे० लैन नाटर एम० ए०, एम० डी०, 
भ्रार० एच०, एफ० श्रार० सी० एस ने 'हाइजिन' नामी पुस्तक में लिखा है कि जिन कोठरियों में बहुत से आदमी 
हों म्रौर खिड़कियाँ खुली न हों, वहाँ कि वायु दोषयुक्त होती है। वहाँ कारबोनिक एसिड गैस अ्रधिक परिमाण में होती 
है । वहाँ शिर घूमने लगता है और मूर्च्छा भी हो जाती है । परन्तु इसका कारण गर्मी या कारबन डाईआक्साइड की 
उत्पत्ति ही नहीं है, प्रत्युत वायु के अन्दर श्रॉक्सीजन का कम हो जाना है । क्योंकि मनुष्यों श्रथवा पशुओं के वे मलिन 
पदार्थं जो उनके इवास और त्वचा से निकलते हैं, वायु में भर जाते हैं रौर जहर का काम करते हैं। इसका तजुरबा 
इस तरह किया गया है कि हवा से कारबन डाईआक्साइड निकाल लिया गया और मनुष्यों के श्‍वास से उत्पन्न हुई 
वायु रहते दी गई । उस वायु में जब चूहा रखा गया तो वह ४५ मिनट में मर गया । इससे सिद्ध है कि मैली 
हवा कारबन डाइआक्साइड से भी अ्रधिक जहरीली होती है। कहने का मतलब यह कि हवा केवल कारबन ही के 
निकाल देने पर शुद्ध नहीं हो सकती । उससे तो दूषित मलिनता के निकालने की आवश्यकता है । हवन में यह गुण है 
कि वह दूषित मलिनता को जला देता हैं परन्तु थोड़ासा कारबन रहने देता है । क्योंकि हवत में मिला हुआ कारबन 
वृक्षों की खुराक है | हवन से जहाँ वायु शुद्ध होती है, वहाँ हवन से वृक्षों को खुराक भी मिलती है | हवन जब सघन 
वृक्षावली (जंगल) में होता है, तब वहाँ कि वायु शुद्ध हो जाती है और वनवृक्षों को खुराक भी मिल जाती है । इस 
तरह हवन सार्थक हो जाता है और उसमें कारबन फ लाने का दोष नहीं रहता । क्योंकि हमने पिछले प्रकरणों में 
बतलाया है कि यज्ञ की सामग्री घी, दूध श्रादि ण्शुओं से और झौषधियाँ जङ्कलों से प्राप्त होती हैं । पशु भी जङ्गल में 
ही चरते हैं, इसलिए यज्ञ का समस्त काये जङ्गल से हीं चलता है। यज्ञ का ही काम नहीं चलता, प्रत्युत प्राणी मात्र 

“ का जीवन भी जङ्गल पर ही-वनस्पति पर ही--प्रवलम्बितं है । इसलिए यज्ञ के मुख्य उद्देश्य में वनस्पति को लाभ 
 , पहुँचाना भी है। वनस्पति को पानी और कारबन वायु की ग्रावश्यकता होती है । वृक्ष कारबन वायु को खाते और 
बृष्टि के जल को पीते हैं । हम देखते हैं कि यज्ञ अपने धुम से कारबन श्रौर वृष्टि की रचना एक ही साथ करते हैं श्रौर 
ये दोनों पदार्थ वृक्षों के खाने और पीने के काम श्राते हैं । 
><  'सरस्वती' अक्टूबर सत्‌ १६१६ 
& 'भारत सुदशा प्रवर्तक' भन सन्‌ १६०३ 
` + 'ब्यूबोनिकः पायोतिर प्रेस, प्रयाग 


| 
| 


i ¥ है: 


विज्ञान ने रब यह बात सिद्ध कर दी है कि वायु में जो डस्ट--घूल--उड़ा करती है, वही प्रावसीजत भौर | 
हाईड्रोजन को मिलाकर पानी बनाने के लिए जामन का काम करती है । सभी को मालूम है कि यज्ञों का उद्देश्य पाती 
बरसाना भी है । श्रतः हवा का कारबोनिक गैस जो वृक्षों के खाने से बच जाता है और 'डस्ट' रूपमें रह जाता है, उसे 
बरसात का पानी नीचे खींच लाता है और वह भी वृक्षों के लिए खाद बन जाता है। इस तरह से कारबन पानी 
बरसाने और वृक्षों की खुराक बनने में सहायता करता है। परन्तु प्रश्‍न यह है कि क्या यह कारबनयुक्त वायु, मनुष्यों 
के लिए हानिकारक है? हम कहते हैं कि नहीं | हमारा सिद्धान्त है कि यज्ञ का स्थान जङ्गल होता चाहिए । याज्ञिको 
के लिए जङ्गल श्रनिवायं चीज है । जङ्गल तुरन्त ही वायु के कारबन को खा जाता है ग्रौर तुरन्त ही आँक्सीजन वायु दे 
देता है। क्योंकि यह भी सिद्धान्त है कि वृक्ष कारबोनिक गैस को खाते और ग्रॉक्सीजन ग्र्थात्‌ प्राणाप्रद वायु को देते हैं । 
इस प्रकार से वैदिक यज्ञदेश में वैदिक यज्ञों द्वारा उत्पन्न वायु तत्क्षण ही लाभदायक उसी तरह हो जाती है, जिस तरह 
हमारे श्वासप्रश्वास । हमारे श्वासप्रश्वास प्राणा्रद वायु लेते हैं श्रौर जहरीली वायु देते हैं । इसके विरुद्ध वृक्ष प्राण॒प्रद 


चायु देते हैं और जहरीली वागु लेते हैं । इसलिए यज्ञों पर कारबन फैलाने का अभियोग नहीं लग सकता । 


पूर्वोक्त समस्त विवरण के द्वारा यहाँ तक कमंयज्ञों का वर्णन करके देखा, तो मालूम हुआ कि वे हर प्रकार 
से विज्ञानयुक्त और भ्रादिज्ञान के श्रनुरूप हैं | ्रतः अब आगे ज्ञानयज्च का वर्णुत करते हैं । 
ज्ञानयज्ञ 
ज्ञानयज्ञ का सम्बन्ध विद्याध्ययन से है। वैदिकों में इसका बड़ा माहात्म्य था । नित्य के पंच महायज्ञों में 


ब्रह्मयज्ञ सर्वप्रथम है । इस सर्वप्रथम ब्रह्मयज्ञ के विषय में मनु महाराज मनुस्मृति में कहते हैं कि 'अध्यापनं ब्रह्मयज्ञ.' अर्थात्‌ 


पढाना ही ब्रह्मयज्ञ है। द्विजों को चाहिए कि वे नित्य पढ़ावें क्योंकि उन पर ऋषिकऋण है । परन्तु प्रस्न तो यह है, कि 
विना पढ़े पढ़ावें क्या ? इसलिए श्रमिप्राय यह निकला, कि वे खुद नित्य पढ़ें । मनुस्मृति में स्वाध्याय कें लिए लिखा है कि 
यः स्वाध्यायमधीतेऽब्वं विषिना नियतः शुचिः । 
तस्य नित्यं क्षरत्येष पयो दधि घृतं मधु ॥ (मनु० २।१०७) 


्रर्थात्‌ जो नियत समयं में विधि से एंक वर्ष भी स्वाध्याय करता है, उसको स्वाभाविक हीं दूध, दघि, घृतँ, 
और मधु नित्य मिलते हैं । इसी तरह ब्राह्मणग्रन्थों में भी लिखा है कि 


यद्यद्‌ हु वे अयं छन्दसः स्वाध्यायमधीते तेन तेन ह एव अस्य यज्ञक्तुना इष्टं भवति... 
तस्मात्‌ स्वाध्यायोऽध्येतब्यः । (शत० ११।५।७।२) 
एष पच्या एतत्‌ कर्म एततू ब्रह्म एतत्‌ सत्यम्‌ । 
तस्मात्‌ न ध्रमाद्येतु तत्‌ न अतीत | (ऐतरेय० ५।१।१) द 
श्रर्थात्‌ जितना वह स्वाध्याय करता है, उतना ही उसे यज्ञ का फल होता है। इसलिए स्वाध्याय प्रवश्य॑ 
करे। यही लोकपरलोक का मार्ग है, यही सब कतंव्यों का कतेव्यकमे है, यही सत्य है और यही ब्रह्मप्राप्ति का उपाय 
है । इसलिए स्वाध्याय अवश्य करे । गीता में इस ज्ञान के विषय में कहा है कि-- - : 
ह + श्रेवान्द्रव्यमयादयज्ञाजज्ञानयज्ञः परंतप । 
सबं कर्माखिलं पाथं ज्ञाने परिसमाप्यते । (भगवद्गीता ४।३३) 
्र्थात्‌ द्रव्ययज्ञ--कमंयज्ञ--बहुत उत्तम हैं । परन्तु ज्ञानयज्ञ तो बहुत ही श्रोष्ठ है । ज्ञान कें सामने सब कर्म 


` समाप्त हो जाते हैं । शास्त्रों में इस प्रकार ज्ञानयज्ञ का माहात्म्य बतलाया गया है। इस ज्ञानयज्ञ में यद्यपि तुर से 


लेकर ईइवर पर्यंत का ज्ञान सम्मिलित है, परन्तु मुख्यतः इस ज्ञान के तीत विभाग हैं। प्रयसं विभाग में घमं हैं । 


६९१ वैदिक सम्यत 


सांचार, सभ्यता, वणथिममर्यादा और संस्कार आदि इस धर्मविभाग के अङ्ग हैं। इसरा विभाग विद्याओं सै 
सम्बन्ध रखता है । बद्यक, ज्योतिष, गणित, भूगोल, रसायन, विज्ञान, कला, संगीत आदि इसके अङ्कः हुँ । तीसरा 
विभाग परलोक से सम्बन्ध रखता है। ईश्वर, जीव, पुनर्जन्म, कमं, कर्मफल, स्वगं, नरक और बन्ध, मोक्ष आदि इसके 
अङ्क हैँ । इन तीनों विभागों को जानना ही ज्ञानयज्ञ कहलाता है । इस ज्ञानयज्ञ से दो प्रकार के यज्ञ उत्पन्न होते 
हैं-कर्मयज्ञ ओर उपासनायज्ञ । कमंयज्ञ का वर्णन इसके पहिले हो चुका है श्रौर उपासनायज्ञ का वर्णन इसके श्रागे 
हीनेवाला है। बीच का यह ज्ञानयज्ञ ही उक्त दोनों यज्ञों को सफल बनाता है। यह न हो, तो एक भी यज्ञ सम्पन्न 
नहीं हो सकता । इस यज्ञ को प्राचीन श्रायों ने बहुत ही भ्रच्छी तरह से पहिचाना था । इसका नाम ब्रह्मयज्ञ है प्रौर 
यह नित्य के कतेव्य कर्मो में सम्मिलित है । इस यज्ञ का सर्वप्रधान रङ्ग धर्म है । यदि मनुष्य में धर्म नहीं है--यदि वह 
कतँव्याकतंव्य को नहीं जानता--तो उसका जीवन व्यर्थ है । भारतीय ग्रार्यो ने सारे संसार को धर्म की शिक्षा दी है 
भ्रौर भ्रब भी दे रहे हैं। पश्चिम के विद्वान्‌ कहते हैं कि वैदिक धर्म ही समस्त धर्मों का उदगम है । मौरिस मेटेरलिक 
नामी विद्वानु भ्रपनी पुस्तक 'दी ग्रेट सिक्रेट' में लिखता है कि धन्यवाद है उस नई विद्या और उस विद्वन्मण्डली को 
जो मिश्च श्रौर हिन्ट की प्राचीन सभ्यता का पता लगाती है । इसने सम्भव कर दिया है कि हम उस, गुप्त किन्तु 
्रन्दर ही अन्दर फैली हुई, धारा के निकास श्रौर प्रवाहमार्ग का पता लगावे, जो सृष्टि की आदि से दुनिया के सब 
मतों, सम्प्रदायों और दार्शनिक विद्याश्नों की जड़ को सींचती है और जिसके आधार पर मनुष्यमात्र के सारे आधुनिक 
विचार बने मालूम होते हैं। अब इसमें मुश्किल से ही विवाद हो सकता है कि इस धारा का निकास प्राचीन भारत- 
वर्ष से ही हुआ था । भारत से यह आध्यात्मिक विद्या की घारा मिश्र में फैली, पुराने पारसीक और चाल्डिया देशों 
में पहुँची । इबरानी बोलनेवाली जातियों पर इसने अपना प्रभाव डाला और यूनान और उत्तरीय योरप में श्रपना 
सिक्का जमाया और अन्त में चीन से ग्रमेरिका तक ग्रपना असर पहुँचाया । इसी तरह 'लुईस जेकालियट' लिखता है 
कि हस समस्त संसार के नये और पुराने धार्मिक विश्वासों को भारत से सम्बन्ध रखता हुआ देखते हैं & इसी तरह 
काउच्ट जानेस्टजेरना कहता है कि चाल्डिया और बैबिलोनिया निवासियों ने अपनी सभ्यता भारत से हो प्राप्त की 
है -- । कहने का मतलब यह कि वैदिक धर्म ही संसार में फैला हुआ है। इसलिए उस धर का जानना 
अत्यावर्यक था । 
जिस प्रकार घर्मज्ञान-सम्पादन करना श्रावश्यक था, इसी तरह प्रत्येक विद्याश्रो का ज्ञान प्रास्त करना भी 
श्रावश्यक था । वैदिक शर्य इसे भी बहुत ही श्रच्छी तरह मन लगाकर पढ़ते थे । इन विद्याग्रों को भी संसार में 
बैदिक ्रायों ने ही फैलाया है। प्रो० मैकडोनेल लिखते हैं कि 'विद्याओं के लिए भी योरप भारतवर्ष का ऋणी 
है < । योरप ही नहीं समस्त संसार ऋणी है। ऐसी उपकारी विद्याएँ जिनको संसार के लोग वैदिक श्रायों से 
सीखते थे, उनको श्राय क्यों न पढ़ते ? श्रा्यों के स्वाध्याय की तीसरी शाखा पारलौकिक विषयों की थी । 


“egraditionsof ancient'and modern peoples. : . 
¥# » 5 + FheGhaldeans, the Babylonians-and the habitants of Calchis derived. their .civilisa- 
. tion.from India. ट हे .(Theogory of the Hindus, p. 08.) 
ट + In science tdo, the debt of Europe to Indiarhas been considerable. ‘°: 
(History of the Sanskrit Literature by Macdonéll,) 


उपासनायज्ञ 


é नाम से किया जाता था । इस ज्ञानयज्ञ का स्वरूप भी श्रादिज्ञान के स्वरूप के साथ मिलता है । इस शातयज्ञ के 
झगे उपासनायज्ञ है । यहाँ हम उसका भी थोड़ा सा वर्णन करते हैं । 


उपासनायज्ञ 
ग्र तक जिस प्रकार के सार्वजनिक सुखसाधक यज्ञों का वर्णन कर आये हैं, उनको निःस्वार्थ भाव से करने- 
वाला--सब कुछ देकर भी "इदं न मम' प्रर्थात्‌ यह मेरा नहीं कहनेवाला--वैदिकों के मत से मोक्षभागी हो जाता 
है। मनुस्मृति में लिखा है कि 'महायज्ञेश्र यज्ञश्च ब्राह्मीयं क्रियते तनुः' अर्थात्‌ पञ्चमहायज्ञों और अन्य यज्ञों से यह 
शरीर ब्राह्मी बनाया जाता है। ब्राह्मी शरीर का मतलब ब्रह्मयोग्य ही बनना है । फल की गाशा का त्याग करके 
परोपकाररष्टि से सार्वजनिक लोकसेवा करने से मोक्ष होता है । इस बात को गीता ने माना है। गीता में लिखा है कि 
संन्यास: कमंयोगश्च निःश्रेयसकरावुभौ । 
तयोस्तु कर्म संन्यासात्कर्मयोगी विशिष्यते ।। (भगवदृगीता ५।२) 


रथात्‌ संन्यासरूपी ज्ञानमार्ग और लोकसेवारूपी कर्ममार्ग दोनों मोक्ष के देनेवाले हैं । परन्तु ज्ञानमागे से कर्ममागे 
बिशेष रूप से उपयोगी है । मनु ने तो इसे ही कहा हैं । वे कहते हैँ कि 
कामात्मता न प्रशस्तां न चेवेहास्त्यकामता । 
काम्यो हि वेदाधिगमः कर्मयोगश्च वेदिकः ।। (मनुस्मृति २।२) 


श्र्थात्‌ न कामात्मा होना ग्रच्छा है और न निष्काम ही होना चाहिये । प्रत्युत काम्य भाव से वेद प्राप्त होता 

है, इसलिए कर्मयोग ही वैदिक है। वेदों में भी लिखा है कि 
तं पत्नीभिरनु गच्छेम देवाः पुत्रर्खातृभिरुत वा हिरण्यैः । 
नाकं गृभ्णानाः सुकृतस्य लोके तृतीये पृष्ठे अधि रोचने दिवः ॥ (यजुः १५।१०) 

अर्थात्‌ हे देवो ! हम पतनी, पुत्र, भाई और सम्पूर्ण घन के साथ उस यज्ञ का सम्पादन करेंगे, जिससे दिव्य 

तेजस्वी तृतीय पुण्यलोक में सुखी होकर रहें, पुरुष सूक्त में स्पष्ट ही लिखा है कि 
यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवास्तानि घर्माणि प्रथमान्यासन्‌ । 
ते ह नाकं महिमानः सचन्त चत्र पूर्वे साध्याः सन्ति देवाः ॥ (यजुर्वेद ३१।१६) 

अर्थात्‌ देवताओं ने यज्ञ से यज्ञ किया, जो प्रथम धमे था वे उसी से उस महानू स्वग को गये, जहाँ पूर्व काल 
के वेदषि गये हैं । इसका मतलब यही है कि शरीरयज्ञ से जो तप, योग आदि क्रियाएँ की जाती हैं उसी का नाम 
उपासनायज्ञ है । उसी से सुवर्ग-प्राप्ति होती है । स्वर्गे और मोक्ष में कोई अन्तर नहीं है। वैदिककालीन स्वर्गे और मोक्ष 
एक ही वस्तु है । क्योंकि लिखा है कि मोक्ष में जानेवाले सूर्यलोक से जाते हैं और सूर्यलोक्र ही स्वगे है। यदि ऐसा न 
होता, तो वेदमें यह न लिखा होता कि-- 

कुर्वन्नेवेह कर्माणि जिजोविषेच्डत& समाः । 
एवं त्वयि नान्यथेतोऽस्ति न कमं लिप्यते नरे ।। (यजुर्वेद ४०।२) 

अर्थात्‌ कर्म करते हुए ही सौ वर्षतक जीने की इच्छा कर। इस तरह की जीवनयात्रा से ही कर्म लिप्यमानःन 
होंगे । इसके सिवा श्रौर कोई उपाय नहीं है । मतलब यह है कि यज्ञयागरूपी सत्कर्म से कमफल लिप्यमान नहीं होते । 
ऐसे यज्ञों से मनुष्य मोक्ष का अधिकारी हो जाता है, इसमें सन्देह नहीं । 

परन्तु यह न समझ लेना चाहिये कि मोक्ष वाले यज्ञ भी यही कमयज्ञ ही हैं, जो सायं प्रातः के अग्निहोत्र से लेकर _ 

-्यश्वमेघ मयेन्त कहे गये हैं.। इन यज्ञों से तो वह सिफ. 'ब्ाह्मीतनु' अर्थात्‌ ब्रह्म योग्य ही होता हैं। मोक्ष के सिये को एक 


३२४ बैदिक सम्पत्ति 


प्राध्यात्मिक यज्ञ ही निराला है। यह यज्ञ भी सब यज्ञों की तरह दोनों सन्ध्याग्रों में ही होता है। इसी से इस यज्ञ का: 
माम सन्ध्या है। सन्ध्या में हृदय की वेदी पर प्राणों की समिधा से ज्ञान की अग्नि के द्वारा मन की चञ्चलता का होम 
किया जाता है। वेद में कहा है कि 'तायते सप्त होता तन्मे मनः शिवसङ्कूल्पमस्तु' भ्र्थात्‌ सातों इन्द्रियाः होता होकर 
जब प्राणों का होम करती हैं, तब मन एकाग्र होकर समाधिस्थ होता है श्रौर दीन भाव की प्रार्थना से परमात्मा के 
शरणागत होकर उनको अपने भ्रन्दर प्रकट करता है--साक्षात्कार करता है। वेद में लिखा है कि 'तमेव विदित्वाति- 
मृत्युमेति’ श्र्थात्‌ उसी का दर्शन प्राप्त होने पर मोक्ष होता है। इस उपासनायज्ञ का वर्णन वेदों, 
भोर भ्रत्य तत्सम्बन्धी पुस्तकों में विस्तृत रूप से है । इसको योगयज्ञ भी कहते हैं । सन 
काल में उसका नाम ब्रह्मयज्ञ हो गया है, परन्तु ब्रह्मयज्ञ का अर्थ पढ़ाना है। इसलिये 
महीं । उपासनायज्ञ का सम्बन्ध जप, तप, वैराग्य, ज्ञान, भक्ति, 
उपासनायज्ञ के विषय में गीता उपदेश करती है कि-- 


उपनिषदों, गीता. 
ध्या योगयज्ञ ही है, आधुनिक 
बह ज्ञानयज्ञ है, उपासनायज्ञ 
और ईश्वरपरायणाता आदि से ही है । इसीलिए 


प्रह्मापंण ब्रह्म हविम्न ह्माग्नौ ब्रह्मणा हुतम्‌ । ब्रह्म॑ व तेन गन्तव्यं ब्रह्मकर्ससमाधिना ।। 


अपाने जुह्वति प्राणं प्राणेऽपानं तथापरे । प्राणापानगती रुदूवा प्राणायामपरायणाः ॥। (भगवदृगीता ४।२४,२६) 


र्थात्‌ ब्रह्म ही हवि है, वही भ्रग्नि है, वही हुत पदार्थ है श्रौर यह सब उसी में जाता है । समाधिवालों का यही 
ब्रह्मकर्म है, अपान को प्राण में और प्राण को अपान में ्र्थाव्‌ प्राणायामपरायणा दोनों की गतियों को रोककर ध्यान 
करे और स्तुतिम्रार्थंना करतो रहे । क्योंकि मनुस्मृति २।८५ में लिखा है कि 'विधियज्ञाज्जपयज्ञों विशिष्टो दशभिगु णेः 
अर्थात्‌ कमंयज्ञ से यह उपासनायञ्ञ--जपयज्ञ--दशगुना उत्तम है । इस उपासनायज्ञ से सम्बन्ध रखनेवाली समाधि की 
दशा का वर्णन करते हुए उपनिषदू कहते हैं कि-- 
समाधिनिधू तमलस्य चेतसो निवेशितस्यात्मनि यत्सुखं भवेत्‌ । 
न शक्यते वर्णयितु' गिरा तदा स्वथं तदन्तःकरणेन गृह्यते ॥ (मैत्रा० उप० ४।३।) 
'भ्र्थात्‌ धुले हुए मलों के बाद समाधि में निवेश करने से ग्रात्मा को जो सुख प्राप्त होता है, वह वाणी से वर्णन 
नहीं किया जा सकता । वह सुख तो अपने हृदय से ही श्रनुभव होने योग्य है। इस प्रकार से इस उपासनायज्ञ का 


बर्णन किया गया है। यह उपासनायज्ञ सब यज्ञों में श्रेष्ठ हैं । क्योंकि इस यज्ञ से ही ज्ञान की सब उले सुलभ 
जाती हैं । उपनिषदों में लिखा है कि-- 


भिद्यते हृदयप्रन्थिश्टिद्यन्ते सर्वसंशयाः । क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्‌ हृष्टे परावरे ।। (मुण्ड० २।२। ८) 


भ्र्थात्‌ परमात्मा का साक्षात्कार होते ही हृदय की गाँठ खुलजाती है, सब संशय नष्ट हो जाते हैं श्रौर कर्मो 
: का क्षय हो जाता है। संसार में देखा जाता है कि उच्च शिक्षा प्राप्त लोग भी निर्भान्त नहीं होते । परन्तु इस स्थिति 
में पहुँचकर समस्त विश्व्नह्माण्ड का निर्जान्त ज्ञान हो जाता है। इसीलिए वेदों में बह युक्ति बतलाई गई है, जिसका 

. प्रयोग करने से मनुष्य निर्जान्त ज्ञान प्राप्त कर सकता है । 


हमने ज्ञान के विभाग करते हुए बतलाया था कि प्रावेशिक ज्ञान के श्रागे काल्पनिक ज्ञान होता है । परन्तु वह 
“मनुष्यों का सोचा हुआ होने के कारण निश्रन्ति नहीं होता । आदिज्ञान प्रावेशिक ही था। इस प्रावेशिक ज्ञान में ही 
- लोकिक भ्रौर पारलौकिक दो प्रकार के ज्ञान हैं । दोनों प्रकार के ज्ञान यज्ञ में ही ओतप्रोत हैं । यज्ञ के तीनों विभाग-- 
कमंयज्ञ, ज्ञानयज्ञ भ्रौर उपासनायज्ञ--लोक परलोक की पूर्ण शिक्षा देते हैं। लोक से सम्बन्धः रखनेवाले कर्मयज्ञ 
>जिस- प्रकार चक्रवर्ती राज्य तक पहुँचाते.हैं भ्रौर ज्ञानयज्ञ जिस तरह सामाजिक उन्नति की चरम सीमा तक 
एप्रहुचातें हैं, उसी तरह परलोकशिक्षा से सम्बन्ध _रखनेवाले. उपासनायज्ञ जिनका अभी हमने: वणुन ' किया 


क 


reese Tomer 


इस तरह से यहाँ तक हमने तीनों प्रकार के यञ्ञों का अच्छी तरह से दर्शन कराया। ये तीनों. प्रकार के यज्ञ; 
एक ही यज्ञ के रूप हैं। इसलिए यह सारा वर्णन यज्ञ का ही समझता चाहिए यज्ञ की इस व्यापक ब्याख्या, और इस, 
विस्तृत वर्णन से हमने यह दिखलाने की चेष्टा की है, कि प्राचीन काल में ये यज्ञ होते थे और इन यज्ञों के क्रनेवाले| 
इतना बिस्तृत ज्ञान रखते थे, तथा यह समस्त ज्ञान वेद ही से उपलब्ध हुआ था 9६ । क्योंकि वेद का एक भी: ऐसा, 
मन्त्र नहीं है, जो किसी न किसी यज्ञ के किसी न किसी कार्य में प्रयुक्त न हो । ब्राह्मणग्रन्थों का मुख्य प्रभिप्राय ही यह 
है, कि समस्त वेद को कहीं न कहीं विनियुक्त करें । विनियोग का मतलब है उपयोग । यज्ञ में यदि वेद नियुक्त नहीं 
होते तो वे बेकार हैं-बुद्धिविरुद्ध हैं। परन्तु आज लोग समस्त वेद-को यज्ञवेदी पर इधर उधर उछलने कूदने की, 
ऊलजलूल कसरत पर ही लगा रहे हैं । हाथ उठाने, पैर फैलाने, स्तुबा लेने और प्रोक्षणी को उत्तर दक्षिण रखने 
में हो समस्त मन्त्र लगाकर वेदों की, यज्ञों की और देश की, छीछालेदार कर रहे हैं । यदि ठीक ठीक यज्ञ का श्रभिः 
प्राय समझा जाता--ठीक ठीक यज्ञविधान किये जाते, तो देश से ज्ञान, पुरुषार्थ ्रौर एकता नष्ट न हो जाती और 
न देश का सत्यानाश ही होता । | 5 हैः 3 
_- हम पूछना चाहते हैं कि क्या आजकल के याज्ञिक लोग उन वेदाङ्गों को जानते हैं, जिनकी- यज्ञ में श्रावव्यकता 
होती है? क्या यज्ञों को सार्वजनिक लाभार्थं कोई करता है और कया उसमें हिन्दूमात्र का संगठन होता है ? कभी नहीं, 
हरगिज नहीं । यज्ञ तो आजकल एक प्रकार का दम्भ होते हैं । इसलिए हम आशा करते हैं कि अब हिन्दूसंगठन के ही 
नाम से सही, यज्ञों का उद्धार किया जाय ! यज्ञों में जितनी विद्याओ्रों की आवश्यकता होती है, उनके वैदिक ज्ञाता तैयार 
किये जायँ श्रौर ताकीद की जाय कि वे वह ज्ञान वेदों से ही उपलब्ध करें । यज्ञों को सार्वजनिक. लाभदायक बनाने का 
यत्न किया जाय और यज्ञं में हिन्दू जातिमात्र का सम्मेलन करके सबमें एक उद्देश्य, एक लक्ष्य भौर भावना का संचार 
किया जाय । क्योंकि यज्ञों से इन्हीं तीन बातों का लाभ है। देवपुजा, संगतिकरण और दान ही इन तीनों के मूल में 
काम कर रहे हैं। हमारा दृढ़ विश्वास है कि जब तक विविपूर्वक यज्ञ होते रहे हैं, तब तक इस जाति में ज्ञान, एकता 
तथा पुरुषार्थं रहा है | परन्तु जब से केवल हवन करने का ही नाम यज्ञ हो गया है | तव से सभी बरबाद, होगया है। 
हम देखते हैं कि यह समय विद्या, बुद्धि, पुरुषार्थं और संगठन का है । इन चारों बातों का.यज्ञ में बहुत ही उचित रीति 
से सम्मिश्रण मौजूद है। अतः यज्ञों का संशोधन करके उतका पुनः प्रचार करना चाहिए । जो हो, हमें तो, यहाँ केवल 
यही दिखलाना था कि वेदों के ज्ञान का स्वरूप जो यज्ञों से श्रोतप्रोत है, वह ग्रादिज्ञान के स्वरूप के अनुरूप है या 
नहीं--उससे मिलता है या नहीं । इस बात को हमने हर प्रक्रार से जाँचा और देखा कि वैदिक ज्ञान का स्वरूप झादि 
ज्ञान के स्वरूप से मिलता है । इसलिए अ्रव बलपूर्वक कहते हैं, कि वैदिक ज्ञान अपौरुषेय है । 
वैदिक ज्ञान की अपोरुपेयता 7 क क ह 
यहाँ तक हमने वेदों के ज्ञान और विज्ञान को यज्ञों और यज्ञसम्वन्धी श्रन्य कार्यों की सिद्धि में चरितार्थ देखा । 
कितने प्रकार के यज्ञ हैं, उत सब की पूति के कितने ज्ञान विज्ञान, कितवे अस्त्रशस्त्र और कितने मन्तरतन््रों की आवद्यः 
कता पड़ती है, यह सब सहज ही देखा गया । यह ज्ञान इतने परिमाण में है कि इसका सम्पूरणं ज्ञाता पने विचारों : 
को आसानी से सूक्ष्मतर नहीं, किन्तु सूक्ष्मतम ज्ञान तक पहुँचा सकता है. हमने ऋषियों के सूक्ष्मतर ज्ञान के जो दो 
चार नमूने दिखलाए हैं, उनसे स्पष्ट हो जाता है कि उस ज्ञान के द्वासा,उन्ञति; करना मनुष्य के लिए शक्य कै 5९ 


३१६९ वैदिक सम्पत्ति 


(१) वेदों का ऐतिहासिक काल श्रत्यन्त भूत में विलीन है । वे मनुष्य के साथ ही उत्पन्न सिद्ध होते हैं। साथ 
ही यह भी सिद्ध हो रहा है कि वेदों का ज्ञान श्रार्यो ने किसी दूसरे से नहीं सीखा, प्रत्युत उन्होंने दूसरों को सिखाया 
है । इन उपर्युक्त कोटिक्रमों से सिद्ध है कि झायों के विश्वासानुसार वेद मनुष्य की रचना नहीं; प्रत्युत वे ग्रपौरुषेय 
हैं। प्रो० मैक्समूलर कहते हैं कि वेदों को हम इसलिए आदिसृष्टि से कह सकते हैं कि उनसे पूर्व का कोई अन्य 
लिखित चिह्न नहीं मिलता । परन्तु वेद के भीतर जो भाषा, देबमाला, धर्म श्रौर अध्यात्मविद्या का ज्ञान हमें 


मिलता है, वह हमारे सामने इतनी प्राचीनता का हश्य दिखलाता है, कि कोई भी मनुष्य उस प्राचीनता को वर्षों 
की संख्या में नहीं ला सकता -- । 


इसके श्रतिरिक्त भाषासम्बन्धी विवेचन से यह प्रमाणित हो गया है कि परमात्मा ने ही मनुष्य के मुखस्थित 
भ्रवयवों, स्थानों और प्रयत्नों को वैदिक वरमाला के उच्चारण योग्य बनाकर श्रन्तःस्फुरण से वैदिक भाषा का ज्ञान 
प्रदान किया है। कोई भाषा बिना ग्रर्थ के नहीं होती । इससे श्राप ही श्राप प्रमाणित हो रहा है कि परमात्मा ने मुख 
स्थित स्थानों से निकलनेवाले वर्ण शब्द श्रौर वाक्यों को मनुष्यों के मनोभाव प्रकाशित करने के लिए ही उस प्रकार 
के बनाकर दिये हैं। भ्रतएव निविवाद है कि ईश्वरप्रेरणा द्वारा मनुष्य के मुख से निकलनेवाले आदिम--वैदिक-मंत्र 
वाक्य, शब्द श्र वोन सार्थक हैं । वर्णार्थ, धात्वर्थ और सन्धिविज्ञान से यह बात और भी श्रधिक पृष्ट हो रही है, कि 
वर्णार्थं का सम्बन्ध धातुओं से, घातुश्रों का शब्दों और शब्दों का वाक्यों तथा मन्त्रों से भ्रविच्छिन्न, धारावाहिक, 
निरन्तर एक दूसरे में वह रहा है--श्रोतप्रोत हो रहा है। ऐसी दशा में यह बात ग्रनायास ही कही जा सकती है कि 
बैदिक भाषा आर उस भाषा में भरा हुआ वैदिक ज्ञान, कारण-कार्यभाव से युक्त, परस्पर आधाराधेय सम्बन्ध रखता 
है। अतएव जहाँ वैदिक भाषा है, वहीं वैदिक ज्ञान है और जहाँ वैदिक ज्ञान है, वहीं आदिमकालीन ईश्वरप्रदत्त 
अपौरुषेय आदेश है । भाषा और ज्ञान सदैव एक साथ रहते हैं और दोनों, आदि में ईश्वरीय प्रेरणा से ही प्राप्त होते 
हैं। हम अच्छी तरह देख आये हैं कि आदि में वैदिक भाषा ही ईश्वरप्रेरणा से प्राप्त हुई है। श्रतः उस भाषा में 
गमित वैदिक ज्ञान भी ईश्वरप्रेरणा से प्राप्त हुआ है और श्रपौरुषेय है । 

(२) वेदों के पढ़नेवाले जानते हैं कि वेदों में लोक और परलोक की विशद शिक्षा है । परलोकशिक्षा को और 
उस लोकशिक्षा को जिससे परलोक में सुख प्राप्त हो, धर्म कहते हैं । धर्म परलोक से सम्बन्ध रखता है, इसलिए 
उसकी शिक्षा मनुष्य की कल्पना से आरम्भ नहीं हुई । वह ईश्वरप्रदत्त ही है। हम देखते हैं कि संसार के समस्त 
धर्मों का उदूगमस्थान वेद ही हैं। इसलिए वेदों के अपौरुषेय होने का यह दूसरा प्रमाण भी कम महत्त्व का नहीं है । 
जिस प्रकार वेदों ने संसार को घर्म की शिक्षा दी है, उसी तरह ज्योतिष, गणित, वैद्यक, राजनीति और ग्न्य सङ्गीत 
भादि विद्याओं की शिक्षा भी संसार को वैदिक ऋषियों ने ही दी है। ऋषियों ने उक्त विद्याओं को किसी अन्य देश- 
वासियों से नहीं सीखा । वे कहते हैं, कि हमने समस्त ज्ञान वेदों से ही प्राप्त किया है । 

(३) मनुष्य विद्यारों का ज्ञान कल्पना से प्राप्त नहीं कर सकता । वे भी अपौरुषेय ज्ञान द्वारा ही प्राप्त होती हैं। 
- वेद ही उक्त विद्याश्रों के प्रचारक हैं, इसलिए वेदों के अपौरुषेय होने का यह तीसरा प्रबल प्रमाण भी सबके सामने ही है। 

(४) इसी तरह वेदों ने ही समस्त संसार को सदाचार, सभ्यता, न्याय और दया की शिक्षा दी है ५%। श्रतएव 
'यह उनकी अअपोरुषेयता का चौथा प्रमाणा है । इन समस्त प्रमाणों से सिद्ध है कि बंदिक ज्ञान अपौरुषेय है । 


i ERASE Pa 53,267. 

+ ‘The Vedas may be called primitive; because there is no other literary ‘document 
more primitive, than it; but the language, the mythology, religion and philosophy that meet 
us in the Veda, open vistas of the past which noone could venture to measure in years, 


(India what can it teach Us, 9. I28, ) 
.. 3 मनुत २।२०॥ = 


से ही हुआ है, इसीलिए उसे वेदान्तझास्त्र में 'शास्त्रयोनिः' रौर योगशास्त्र में 'पुर्वेषमपि गुरुः : 
प्रकाशक श्रौर पूर्वजों का भी गुरु कहा गया है । निरुक्तकार ने भी ऋषियों को 'साक्षात्कृतघर्माण: 3 
ईश्वरद्वारा साक्षात्‌ करनेवाला कहा है । श्रव हम ऋषियों के सम्मुख बद्धांजलि होकर प्रश्न करते हैं कि 
ही से संसार ने धर्म, विद्या और सभ्यता सीखी है, इसलिये अब राप ही बतलावें कि श्रापने यह समस्त 
प्राप्त किया है ? 
संसार भर को समस्त ज्ञान की शिक्षा देनेवालें आदिम ऋषिं बृहदारण्यंक उपनिषद्‌ में कहते हैं कि 

अरे अस्य महतो सूतस्य निःश्रसितमेतद्‌ यट्रग्वेदो यजुरवेदः सामवेदोऽयर्वाङ्गिरसः। | 


अर्थात्‌ ररे मनुष्य ! ये ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद श्रौर श्रथबंवेद परमात्मा के ही निःश्वास हैं। इसी बांते. 
वेद स्वयं कहते हैं कि-- 
तस्माद्यज्ञात्‌ सर्वहुत ऋचः सामानि जज्ञिरे । 
छन्दासि जज्ञिरे तस्माद्यजुस्तस्मादजायत ॥। (यजुर्वेद ३१।७) 
प्र्थात्‌ ऋग_, यजुः, साम श्रौर अथव उस परम पूज्य परमात्मा से ही उत्पन्त हुए हैं। इन प्रबल साक्षियों और 
अब तक की वज्ञानिक ढं,ढतलाशों से सिद्ध है कि वेद ईश्वर प्रदत्त हैं-अपोरुषेय हैं । रा 
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तृत्तीयः खाण 


वेदों की उपेक्षा 

द्वितीय खण्ड के ग्न्त में. हमने वेदों की श्रपौरुषेयता सिद्ध करते हुए कहा है कि इसी वैदिक ज्ञान की बदौलत 
भादिमकालीन श्रार्य ऋषियों ने यज्ञों की उन्नति के लिए बड़े बड़े आविष्कार किये थे । किन्तु जब से उनमें मिश्रित 
दरशन, मिश्रित विश्वास श्रौर मिश्रित विचारों का समावेश हुआ, तव से परस्पर भयङ्कर अनैक्यता का साम्राज्य हो 
गया और उनका हर प्रकार से पतन हो गया। श्राजउन वैदिक श्रार्यों के वंशजों की वर्तमान दशा को देखकर कौन 
कह सकता है कि ये उसी श्रपौरुषेय ज्ञान के मानने वाले हैं, जिसने समस्त संसार को ज्ञानी और सदाचारी बनाया 
था ? इनकी घामिक, सामाजिक श्रौर राजनैतिक अवस्था को देखकर कौन कह सकता है कि ये उन्हीं ऐश््वर्यवानु 
ऋषियों भ्रौर राजाओं की सन्तति हैं, जिन्होंने समस्त भूमण्डल को अ्रपने विज्ञान, कला बौर शौर्यकौशल से चकित कर 
दिया था ? इसमें सन्देह नहीं कि श्रायों का याज्ञिक काल बड़ा ही भव्य, तेजस्वी और विशाल था । उस समय कला, 


विज्ञान भर सेना का महानु योजन था । रामोद, प्रमोद और विलास का साम्राज्य था और बल, शौर्य तथा साहस 
का समुद्र उमड़ रहा था, इसलिए ग्रावश्यक था कि उनकी गिरावट श्रारम्भ हो । 


अपने समय के सबसे महात्‌ पुरुष स्वामी दयानन्द सरस्वती ने सत्य ही कहा है कि 'यह संसार की स्वाभाविक 
प्रवृत्ति है कि जब बहुत सा घन असंख्य प्रयोजन से अधिक होता है तब आलस्य, पुरुबार्थरहितता, ईष्याहष, विषया- 
सक्ति ओर प्रमद बढ़ता है #। वही हुआ, आर्यो में श्रालस्य प्रमाद बढ़ा । उनके उज्ज्वल समाज में छोटे छोटे काले दाग 
दिखलाई पड़ने लगे । जहाँ तहाँ ग्रालसी, श्रनाचारी श्रौर मुखो का प्रादुर्भाव हुआ । परन्तु प्रश्न यह है कि क्या इस 
भ्रनाचार के आारम्भका कारण वेदिक शिक्षा है? और क्या जिन वेदों की इतनी प्रशंसा की जा रही है, उन्हीं वेदों के 
अनुसार इस समय हमारा श्राचार-व्यवहार, धर्म-कर्म और रीति-रस्म चल रहे हैँ ? क्या वर्तमान हिन्दुत्व, जिसके 
सुधारने का प्रयास चारों ओर से हो रहा है, उसी बेदिकता से उत्पन्न हुआ है, जिसका इतना लम्बा गुणानुवाद गाया 
जाता है? श्रौर क्या उसी ग्रपोरुषेय वैदिकता ने हमारा भ्रधःपतन किया है, जिसका प्रादुर्भाव ग्रादिसुष्ट्रि में परमात्मा की 
आर से हुआ था ? इन प्रश्नों का उत्तर दिये बिना, वेदों की श्रपौरुषेयता की कोई खुबी समझ में नहीं श्राती । हम इस 
तृतीय खण्ड में इन्हीं सब बातों का खुलासा करता चाहते हैं हमारा विश्वास है कि आर्यों का पतन दर्शनमिश्षण और 
विश्वासमिश्रण से ही हुआ है । उनके पतन का कारण न वेद हैं और न बेदिक ऋषि । किन्तु उनके पतन का कारण 
केवल विदेशो ही हैं ॥ प्रतः हम इस समस्तविवरण का पता लगाने के लिये श्रार्यों का सामाजिक बन्धन, उनका 
विदेशगमन, विदेश से पुनरागमन, श्रायों के दर्शनों में विदेशियों के विश्‍वासों का मिश्रण भ्रौर उनके पतन का ग्रारभ्भ 
ग्रादि समस्त विषय विस्तार से लिखते हैं । 
BP ps SR लक डिक) 


# सत्यायंप्रकाश, समु० ११॥ 


BRT 


| 
j 
| 


वेदों की उपेक्षा 


श्रायौं में श्रवैदिकता का संचार श्र प्रसार कैसे हुआ, इसका भी उत्तर स्वामी दयानन्द सरस्वती के वाक्यों में ही 
भरा हुआ है । समाज में चाहे जितना श्रच्छा श्रौर हृढ़ प्रवन्ध हो, पर कुछ या श्रधिक काल के बाद प्रबन्ध में शिथिलता. 
श्रा ही जाती है श्रौर दुष्टर मनुष्यों का प्रादुर्भाव हो ही जाता है। आर्यों में भी इसी स्वाभाविक नियमानुसार भ्रालस 
श्राया, शिथिलता ने दुष्ट मनुष्यों को उत्पन्न किया और चारों वणँ में एक साथ ही प्रमाद उत्पन्न हुआ । परन्तु बिचक्षण 
रायो ने तुरन्त ही इस बात को ताड़ लिया और उपाय भी करने लगे। सबसे बेहतर और आ्रायोंचित उपाय यही हो 
सकता था कि दुष्ट, दुर्जन अर्थात्‌ अनाये लोग समाज से बाहर निकाल दिये जाएं । श्रतः समाज से पृथक्‌ करने के कई 
एक मार्ग सोचे गये । सबसे पहिले यह स्थिर किया गया कि श्रमुंक समय तक यज्ञोपवीत कराके यदि कोई ग्राये 
श्राचार्यकुल में दाखिल न हो जाय, तो वह समाज से पृथक्‌ कर दिया जाय । इसी तरह यदि कोई आये किसी कों 
भ्रकारण सताये, तो बह भी ग्रमुर-दस्यु स्वभाववाला समझा जाय और समाज से निकाल दिया जाय । यदि कोई विज 
वेद न पढ़कर श्रन्यत्र श्रम करे, तो झूद्र समझा जाय । यदि कोई दोनों समय सन्ध्या न करता हो, तो वह भी शूदर 
समभा जाय । यदि कोई आर्य सवर्णा स्त्री के ग्रतिरिक्त श्रनुलोम प्रतिलोम विवाह करके प्रजा उत्पन्न करे, तो वह प्रजी 
भी चातुर्वणं के श्रन्दर स्थान न पावे । । और यदि माता, पिता, ग्राचाये, राजा श्रौर अन्य माननीयों की श्राज्ञा न माने, 
तो वह भी समाज से निकाल दिया जाय। इस प्रकार से समाजञुद्धि के अनेकों द्वार खोले गये श्रौर चुन चुतकर 
नियमभङ्ग करनेवालों को जाति से-समाज से बाहर निकाल दिया गया । चाहे ब्राह्मण हो, क्षत्री हो भ्रथवा बेश्य हो, 
यदि वह मूर्ख और श्रनाचारी है, तो तुरन्त ही जातिबहिष्कार के योग्य समका गया । 

समाज को स्वच्छ रखने के तीन ही उपाय हैं । पहिला और सर्वप्रधान उपाय यही है कि समाज में ऐसा एक भी 
व्यक्ति न रहने पावे, जिसने गुरु के पास रहकर विद्या, सदाचार श्रौर सभ्यता न सीखी हो । दूसरा मार्ग यह है कि यदि 
कारणवश विद्या, सदाचार श्रौर सभ्यता सिखलाने पर भी वह बदमाश हो जाय, चोर, व्यभिचारी, भ्रत्याचारी भ्रौर 
हत्यारा हो जाय, तो उसको जाति से निकाल दिया जाय । इन दो प्रधान नियमों से समाज में न तो कोई मूर्ख ही रह 
सकता है और न श्रत्याचारी ही । इन दोनों की रक्षा के लिये तीसरे उस मार्ग की आवइ्यकता होती है, जिससे सब 
लोग ईश्वर की उपासना, वेदद्वारा सृष्टि का ज्ञान और बड़ों का आदर करने का अभ्यास रक्खें, जिससे पहिले दोनों 
प्रधान नियमों के पालन करने में असुविधा न हो । आदर्श आर्य बनाने के ये ही मागं हैं ओर पुर्वकाल में इन्हीं का 
अवलम्बन किया गया था । इन्हीं से उस आवश आयंजाति की प्राप्ति हो सकती थो, जिसका वर्णन हुमने गत खण्ड 
में किया है । जाति बहिष्कार के अतिरिक्त उस समय दूसरी सजाएँ भी थीं, प्रायश्चित्त भी थे, जेल और जुमनि भी 
होते थे । पर उस समय के महान्‌ सभ्यता प्राप्त यों में जाति ्रपमान की सजा सबसे कड़ी समझी जाती थी । सच भी 
है, एक मनुष्य इसलिये श्राय न कहलाने पावे कि वह मूर्ख अथवा बदमाश है, इससे बढ़कर श्रौर क्या सजा हो सकती 
थी ? सभ्य समाज से जिसका सम्बन्ध तोड़ दिया जाय, जिसके साथ कोई सभ्य मनुष्य किसी प्रकार का व्यवहार न 


, रक्खे, उसके लिए इससे बड़ी और क्या सजा हो सकती थी और दशे श्रायेत्व कायम रखने के लिये इससे भ्रच्छा 


और क्या उपाय हो सकता था ? पर हर एक खुबी में कुछ खराबी होती है, हरएक बन्दोबस्त में त्रुटि होती है श्रौर 
हरएक सुधार में ऐब छिपा होता है। इस श्रद्धुत नियमानुसार इस :बहिष्कारपद्धति में भी आगे चलकर विष के फूल 


` फुले । हम यहाँ सारांशरूप से उन जातियों के बहिष्कार का वर्णन कर देना चाहते हैं, जो पहले आये थीं और फिर 


भ्रनाये हो गई। तथा जातिच्युत होकर दस्यु, दास, राक्षस, भ्रसुर, महिष, कपि, नाग श्रादि नीच नामों से पुकारी जाते 


` लगीं और श्राया के पतन का कारण हुई । 


द्वितीय खण्ड में हम दिखला आये हैं कि भ्रादिसृष्टि में समस्त गुणगणालंकृत आर्यजाति का ही जन्म हुआ था और उसी 


से मुखें और श्रसभ्यों ने निकल निकलकर दस्यु र राक्षसादिकों की उत्पत्ति की थी । क्योंकि मनुस्मृति में लिखा हैँ कि 
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३३० बैदिक सम्पत्ति 


ब्राह्मणों के पास न पहुँच सकने के कारण क्षत्रियों की जातियाँ फ्रियालुप्त होने से पतित हो गई । वही पोंड, शरीड़, द्रवि 
काम्बोज, पारद, खरा, पह्चव, चीन, किरात, भल्ल, मल्ल, दरद श्रौर शक नामधारिणी अनाये जातियाँ हो गई । यह सत्य है 
'कि पहिले इसी प्रकार के व्रात्य ही जातिच्युत किए जाते थे । परन्तु कुछ दिन के बाद जातिवहिष्कार का रूप जरा उग्र 
हो चला । महाभारत हरिवंश श्रौर विष्णुपुराण में यह कथा है कि राजा हरिशचन्द्र के बाहु नामी सातवाँ वंशज हुभ्रा । 
वह हैहा प्रोर तालजंघा नामी राक्षसों से पराजित हुश्रा ग्रौर श्रपनी गभिणी स्त्री के सहित जंगल में भाग गया । उससे 
सगर पेदा हुआ । सगर ने श्रपने बाप के शत्रु शक, यवन, काम्बोज, चोल, केरले आदि को जीतकर उनका समूल नाझ 
करना चाहा, परन्तु भ्रपने गुरु वसिष्ठ के कहने पर उन सबको वेदभ्रष्ट करके, दक्षिण देश के श्ररण्यों में निकाल 
दिया ५ । श्रागे चलकर इस प्रथा ने और भी श्रधिक उग्र रूप धारणं किया । नहुष के पुत्र ययाति ने अपने पाचों पुत्रों 
भे से तुबंस से युवा अवस्था माँगी, पर उसने देने से इनकार कर दिया । इससे पिता ने नाराज होकर सपरिवार 
'जातिभ्रष्ट करके जहां प्रगम्यगामी, मांसाहारी ग्रौर पशुवृत्तिवाले म्लेच्छ रहते थे उस दक्षिण दिशा में हँकाल दिया -|- | 
थे घटनाएं क्षत्रियों में हुईं । 
इसी तरह ब्राह्मणों में भी जातिबहिष्कार हुआ । महि विश्वामित्रजी ने कहीं से एक लड़का प्राप्त किया और 
उसे अपने सौ पुत्रों में सबसे मुख्य ठहराया । किन्तु पचास लड़कों ने पिता की इस ग्राज्ञा को मानने से इनकार कर 
दिया, इसलिए द्विजदेव विश्वामित्र महाराज ने फ्रोधित होकर उन्हें दक्षिणा के जंगल में निकाल दिया । वही सब 
आन्ध्र, पुण्ड, शबर, पुलिन्द आदि राक्षस हो गये # । यह ब्राह्मणों का हाल हुआ । 
बेश्यों का हाल इससे भी अ्रधिक विचित्र है । कहते हैं कि भ्रति प्राचीन काल में ्रायलोग लोभी वणिक्‌ को 
““पशिक्‌' कहते थे । वणिक्‌, पिक या पणि लोभी होते ही हैं । अतः आर्य जनता इन पर भी नाराज हुई और विवश 
“होकर इनको भी उसी दक्षिण दिशा में जाना पड़ा † । इस प्रकार से श्रार्यो द्वारा पृथक्‌ की हुई, यह समस्त टोली 
ऽदक्षिणी प्रान्त से भारत के श्रन्य सीमाप्रान्तों में जा जाकर आबाद हुई । पश्चिम, उत्तर, पूर्व और दक्षिण में ये जातियाँ 
*बसीं, बढ़ीं और पुष्ट होकर श्रायों से लड़ीं, तथा परास्त होकर ग्रन्य न्य देशों को चली गई। गान्धर लोग ग्रान्ध्रालय ग्रर्थात्‌ 
` भरास्ट्रेलिया को गये, झल्ल लोग श्रफरीका में जाकर जूलू हो गये, चीनी लोग चीन में जाकर बसे और किरात बलूचिस्थान 
` भें बस गये । नट, कंजर, बेडिया आदि बहुत सी जातियाँ इसी देश के जंगलों में रह गई । इसी तरह अन्य पतित जातियाँ 


% शकाः यवनकाम्बोजाः पारदाः पह्नवास्तथा । कोलिसर्पाः समहिषा दार्वाश्चोलाः सकेरलाः । सर्वे ते 
झत्रियास्तात घममंस्तेषां निराक्कृतः । वसिष्ठवचनाद्राजन्‌ सगरेण महात्मना । ( महाभारत ) 

+ यत्वं से हृदयाज्जातो वयस्त्वं न प्रयच्छसि । तस्मात्‌ प्रजासमुच्छेदं तु्बसो तव यास्यति । संकीर्णाचारधर्मेषु 
प्रतिलोमचरेषु च । पिशिताशुशिजात्येषु मुढराजा भविष्यति । गुरुदारप्रसक्त षु तिय॑ग्योनिगतेषु च । 
पशुर्घामषु पापेषु म्लेच्छेषु त्वं भविष्यसि। ( महाभारत ) 

# तस्य ह्‌ विश्वामित्रस्यं कशतं पुत्रा आसुः । पंचाशदेव ज्यायांसो मधुच्छंदस: । पञ्चाशत्कनीयांसस्तत्‌ ये ज्यायांसो 

' तते कुशलं मेनिरे । ताननु व्याजहार तान्वः प्रजाभक्षीष्ठेति । त एतेऽध्धराः पु ड्राः शबराः पुलिदाः मुतिवा इत्युवंत्या 
` बहवो भवन्ति । विश्वामित्रा दस्यूनां भूयिष्ठाः । ( ऐतरेय ब्राह्मण ७।४।१८ ) 

f The Panishave been mentioned more than once in the previous chapter. We have shown 

- that thay were Aryans, belonging to the trading class... They were a community by themselves, 

selfish, narrowminded intent on)y on their own business and gain...They did not perform the 

- same sacrifice nor worship the same God, as the cultured Aryans did, which made them incur 


. their displeasure, nay, hatred. Hated and persecuted by Vedic Aryans...tbey must have moved 
“ along the western coast of the Deccan Peninsula in search of suitable Jand. 
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आर्यो का विदेशगसन 


भी पृथ्वी के श्रन्य भागों में जाकर बसीं श्रौर अपने अपने नामों से उन उन देशों का नाम रखकर बहुत दिन | बाद _ 
स्वयं उस उस नाम से प्रसिद्ध हो गई । भ्रति प्राचीन काल में सबसे प्रथम जो जातियाँ मारत से निकाली जाकर 
भ्रत्य भूमागों में जा जाकर बसीं है, उनका यह्‌ दिग्दर्शन मात्र है । 


इनके ग्रतिरिक्त व्यापार करने के लिए, धर्मोपदेश करने के लिए और शासन, सभ्यता और आचार प्रचार करते 
के लिए भी कई बार यहाँ से श्राय लोग पूर्वोक्त देशों तथा भ्रत्य श्रन्य भूमागों में जाकर बसे हैं । उन सबका वर्णन 
अगले पृष्ठों में विस्तारपूर्वक किया जायगा । पर यह स्मरणा रखना चाहिये कि चीन, यवन श्रौर शक झादि शब्द विदेशी 
नहीं, किन्तु भारतीय हैं श्रौर बहुत पुराने हैं । चीन शब्द के विषय में प्रो० हीरन कहते हैं कि चीन शब्द हिन्दुप्नों का है 
ग्रौर हिन्दुस्थान से ही श्राया है + । पञ्चतन्त्र की एक कथा में लिखा है कि एक कौलिक विष्णुरूप धारण करके 
किसी राजकन्या के पास जाया करता था । वहाँ उस कन्या के सर्वाङ्गसुन्दर वर्णान में 'चीना नाभि: लिखा हुम्रा है। 
यहाँ चीनाशब्द का ग्रर्थ गहरा है | श्रमरकोश में मृगों का भेद वणुन करते हुए एक प्रकार के मृग को भी चीन कहा 
गया है । इन प्रमाणों से मालूम होता है कि चीन शब्द के श्रसली ग्रर्थो के कारण ही--गहराई में रहने भौर तेज 
तबीयत होने से ही-चीनवालों को चीनी कहा गया है । इसी तरह यवन शब्द मी पुराना है। पुराणों में 'तुबंसोर्यबना 
जाताः? । श्रर्थात्‌ तुर्वसु से यवन पैदा हुए, लिखा है । तुर्वेसु ययाति का पुत्र था । इससे ज्ञात होता है कि यवन शब्द 
भी नवीन नहीं है । इस शब्द के विषय में स्वामी विवेकानन्द ने लिखा है कि मिश्र श्रौर बेबिलनवाले भी बहुत समय 
पूव, शक ग्रीक लोगों को यवन ही कहते थे। शक मी पुराना शब्द हैं। “नरिष्यन्तः शकाः पुत्राः’ वाकय से प्रकट होता 
है कि शक इक्ष्वाकु का पौत्र था। शक इतना पुराना शब्द है कि यह ऋग्वेद में मी आया है । कहने का मतलब यह कि 
श्रार्यों ने अपने अन्दर से जिन पतित श्रायों को निकालकर दस्यु, राक्षस श्रादि कहा है श्रौर चीनी, यवन, शक ग्रादिं 
शब्दों से पुकारा है, वे शब्द ्रायों के पास श्रादिम काल में भी उपस्थित थे और उनका कुछ श्रथ था । उसी अर्थ के 
अनुसार जिनमें जैसे गुणा देखे, उनके वैसे ही नाम रख दिये और उन्होंने भी वे नाम अपने साथ ले जाकर भ्रपने नवीन 
देशों के भी वही नाम रक्खे और स्वयं भी अब तक उन्हीं नामों को स्वीकार किये हुए हैं । 


आर्यो का विदेशगमन 
पश्चिम एशिया 


भारत से पश्चिम की ओर सबसे प्रथम अफरीदी, काबुली और बलूचीयों के देश आते हैं । इन देशों में इस्लाम 
प्रचार के पूर्व आर्य ही निवास करते थे । यहीं पर गान्धार था । जहाँ की गान्धारी राजा धृतराष्ट्र की रानी थी । 
गान्धार को इस समय कन्धार कहते हैं, जिसका अपश्र श कन्दार और खन्धार भी है । इसी के पास राजा गजर्सिह का 
बसाया हुआ गजनी नगर अब तक विद्यमान है । काबुल में जो पठान जाति रहती है, वह प्रतिष्ठान (कुसी) राजधानी 
की रहनेवाली चन्द्रवंशी क्षबी जाति है। फुसी से आकर पहिले यह सरहद (फ़्टियर) में बसी और वहाँ इसने प्रजा- 
सत्तात्मक शासनपद्धति स्थापित की । प्रजासत्तात्मक शासनपद्धति को उस समय गणराज्य कहते थे। भ्रफरीदी लोग उस 
समय के गण लोग ही हैं । रायबहादुर चिन्तामरि विनायक वैद्य ने अपने महाभारतमीमाँसा नामी ग्रन्थ में इस विषय 
पर प्रकाश डाला है । आप कहते हैं कि महामारत में लिखा है कि “गणान्‌ उत्सवसंकेतान्‌ बस्पूत्‌ पर्वतवासिनः । अज- 
यन्‌ सप्त पाण्डवाः? अर्थात्‌ सप्त गणों को पाण्डवों ने जीत लिया'। इन्हीं गणों ने जरा श्रागे.बढ़कर “उपगण' या 'अपगण' 
राज्य स्थापित किया | इसी को इस समय अफगान कहते हैं और उनके स्थान का नाम श्रफगानिस्तान है । .इसका 


. भसली उच्चारण 'उपगणास्यान' है। यह पहिले गणराज्य का मातहत था । ये गण (अफरीदी) आयां से द्वोष रखने | 
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+ ‘The name of China is of Hindu origin and came to us from India. (Professor Heeren.) 


३३२ वैदिक सम्पत्ति 


के कारण ही ग्रायों के शासन से श्रलग रहते थे । इसी तरह बलूचिस्तान भी बलोच्चस्थान शब्द का श्रपभ्र'श है। 
इसमें केलात नामक नगर भ्रब तक विद्यमान है । यह केलात तब का है, जब्र किरात नामी पतित ग्रार्य क्षत्री यहाँ भ्रा 
कर बसे थे। ये क्षत्री होने से ही बल में उच्च स्थान प्राप्त कर सके थे । मनुस्मृति में जहाँ ग्रन्य पतित क्षत्रियो के नाम 
गिनाये गये हैं, वहाँ “किराताः यवनाः झकाः' कहकर किरात भी गिनाये गये हैं । हम आगे विस्तारपूर्वक इनका वर्णन 
करेंगे और दिखलावेंगे कि ये किरात नैपाल श्रौर भूटान श्रादि में जाकर मंगोलिया जाति के मूल पुरुष भी बने हैं । 
अफगानिस्तान के श्रागे ईरान है, जिसको पारश्य देश भी कहते हैं। यहाँ पहिले वह जाति ग्राबाद थी, जो भ्राज 
कल हिन्दुस्थान में पारसी नाम से प्रसिद्ध है। यह जाति प्राचीन काल में ही ग्रायों से जुदा होकर ईरान में श्राबाद 
.हुई थी । मैक्समूलर कहते हैं कि 'यह बात भौगोलिक प्रमाणों से सिद्ध है कि पारसी लोग फारस में आबाद होने के 
पहले भारत में श्राबाद थे । उत्तर भारत से जाकर ही पारसियों ने ईरान में उपनिवेश बसाया था †। वे अपने साथ 
यहाँ की नदियों के नाम ले गये । उन्होंने सरस्वती के स्थान में 'हुरहवती और सरयू के स्थान में 'हरथू' नाम रक्खा । 
- वे भ्रपने साथ शहरों के भी नाम ले गये । उन्होंने भरत को 'फरत' किया और वही फरत 'यूफरत” हो गया । उन्होंने 
भूपाल (न) को बेबिलत और काशी को कास्सी [45500] तथा आर्यन को ईरान नाम से भी प्रसिद्ध किया । इस 
वर्णान से ज्ञात हुआ कि पारसी भी भारतीय श्रायों की ही शाखा हैं। 


ईरान के पास ही श्ररव है। वैदिक भाषा में ग्रर्वेचु घोड़े को कहते हैं और जिस जगह घोड़े रहते हैं, उस स्थान 

को रवे कहते हैं । जिस प्रकार गौझ्ों के बड़े चरागाह को व्रज और भेड़ बकरीवाले देश को गन्धार कहतेहैँ, उसी तरह 

* जहाँ भ्रच्छी जाति के घोड़े रहते हैं, उसको भ्रव कहते है । ग्ब भी अरबी घोड़ा सर्वोपरि समझा जाता है । उत्तम घोड़े 
उत्पन्न होने से ही श्रायों ने इस देश का नाम श्र्व रकखा था । स्मृतियों के पढ़नेवाले जानते हैं कि श्रार्यों से उत्पन्न एक 
बँसंकर जाति को “शैख' कहते हैं । यह सांकरजाति ब्राह्मण के योग से उत्पन्न होती है %। मालूम होता है वही शैख- 
` जाति अरब में बसकर शेख हो गई है। क्योंकि शेखों का अरब में वही मान है, जो भारत में ब्राह्मणों का है। यह 
प्रसिद्ध बात है कि मुसलमान होने के पहिले वहाँ के निवासी अपने को ब्राह्मण ही कहते थे । अरब से ही रामानुज 
सम्प्रदाय का सूल प्रचारक यवनाचार्ये बहुत करके यहाँ नवीं शताब्दी में श्राया था । क्योंकि ग्यारहवीं शताब्दी में 
रामानुजाचाये का जन्म हुआ है । इनके दो सौ वर्ष पूरवे मद्रास प्रान्त में शूद्र जाति पर महानु ग्रत्याचार था । उसी 


समय इस झरबदेश निवासी ब्राह्मणकुलोत्पन्न दयालु यवनाचार्य का आना हुआ । उस समय वहाँ महात्मा शटकोप 
राद आन्दोलनकर््ता्रों को यवत्ताचार्य ने मदद दी । 


एशियाटिक रिसर्चेज' भाग १० में 'बिलफोड' नामी विद्वानुलिखित एक निबन्ध छपा है | उसमें लिखा है.कि 
'यबनाचायं का जम्म अ्ररब्रदेश के एक ब्राह्मणकुल में हुआ था ग्रौर ग्रलेकजेंडया के प्रसिद्ध विश्वविद्यालय में उन्होंने 
शिक्षा पाई थी #। अरब में ग्रब तक बहुत से ग्रायं निवास करते हैं, पर उनका भ्राचार यहां के हिन्दुओं का सा नहों 
है । जमंन युद्ध के समय के यहाँ के कई फौजी सिपाही बगदाद, बसरा श्रौर मेसोपोटामिया आदि में रहकर यहाँ प्राये 


"| Itcannow:be proved even by geographical evidence that Zoroastrian had been settled 
5 jn India before they immigrated into ‘Persia. (Chips From a German workshop, 9. 235, ) 
The zoroastrains were-acolony from Northern India, (Science of Languages,) 
%  ब्रात्यात्तु जायते विप्रात्पापात्मा भूर्जकण्टकः । 
~ आवन्त्यवाटधानोः च ` पुष्पधः शेख एवं च ॥  . (मनुस्मृति १०।२१) 

_ + But before telling anything of these Jearned men, something needs to be said‘of that 
7 great man, Yawanacbarya: He’ took his birth in a Brahman famiiy in Arabia and‘was 
~ educated in the Universityof Alexandria. : (Asiatic Researches, Vol, 5. ) 


हैं। वे बतलाते हैं कि वहाँ अब तक पुराने हिन्दुओं के चिह्न पाये जाते हैं । इन घटनाओं से अच्छी तरह सिख 


आर्यो का विदेशगमन 


कि अ्ररबनिवासी श्राये ही हैं । इस श्ररव से झ्रागे चलने के पुव, हम उन स्थानों के प्राचीन नाम और पते बतला 
चाहते हैं, जिनका इस समय एशिया माइनर या नियर ईस्ट में समावेश होता है । आजकल के नक्शे के भ्रनुसार फारस, 
मेडिटेरेनियन समुद्र, श्ररब श्रौर मेसोपोटामिया को जानते हैं। इसलिए नीचे लिखें देशों की कल्पना कर लेता सहज 
होगा । फिनीशिया पश्चिमी एशिया में मेडिटेरेनियन समुद्र के किनारे पर है। सीरिया से मिला हुआ पूर्व की तरफ है । 
बेबीलोनिया सीरिया के दक्षिण, फारिस के पश्चिम और श्ररब के उत्तर है। चाल्डिया भी इसी के पास है। जुडिया को 


सीरिया भी कहते हैं, वह भी यहीं पर है श्रौर मेसोपोटामिया श्रसीरिया के पश्चिम में है । इन देशों के निवासियों का 
परिचय इस प्रकार है-- 


फिनीशिया प्रदेश मेडिटेरेनियन समुद्र के किनारे पर स्थित है। पूवं पृष्ठों में हम गयंजाति के वैश्यवश 
न्तर्गत पणि नामक श्रासुरी वृत्तिवाले बनियों का वर्णन कर ्राये हैं । वैदिक भाषा में वेश्यवर्ण के बदमाश, ठग, 


` घोसेबाज श्रौर धनलोलुप गिरोह को पणि कहते हैं । थे पणि श्रायों द्वारा निकाल दिये गये और दक्षिण प्रदेश में एक 


भ्रच्छा बाजार बनाकर बस गये । इस बाजार को लोग पण्य कहते थे । कुछ दिन में यही पण्य पाण्ड्य कहलाने लगा 
और इन्हीं परियों के नाम से पाण्ड्य प्रदेश कायम हो गया † । 

इन्हीं की एक दूसरी शाखा चोर होने के कारणा इनसे भिन्न स्थान में बसी और 'चोल' कहलाने लगी । 
इसी के नाम से चोल प्रदेश प्रसिद्ध हुआ । ये पाण्ड्य ग्रौर चोल दोनों प्रदेश मद्रास प्रान्त में श्रब तक विद्यमान हैं । 
ये पणि लोभी थे और बहुत बड़े व्यापारी थे। जहाज बनाना भी जानते थे । मद्रास प्रान्त में सागवान की लकड़ी 
अ्रधिक थी ही । श्रतः उसके जहाज वना बनाकर ये पणि दूर देशों को रवाना हुए और पश्चिमी एशिया में मेडिटेरे- 
नियन समुद्र के किनारे पर श्रावाद हुए । 

जिस प्रकार इनके नाम से यहाँ पाण्ड्य और चोल प्रदेश प्रसिद्ध हुए थे, उसी तरह पणियों से फिनीशिया और 
चोलों से चाल्डिया देशों के नाम भी प्रसिद्ध हो गये । फिनीशियावाले पणि अथवा पणिक ही हैं, इसमें सन्देह नहीं है। 
क्योंकि बेबीलोनिया वालों के मूल पुरुषों के विषय में 'हिस्टो रिकल हिस्ट्री ऑफ दि वल्ड' में लिखा है कि '्वेबिलोतिया 
वालों के वायु देवता का नाम 'मतु' या 'मतुं” है। यह हमें वैदिक शब्द मरुत्‌” ही प्रतीत होता है। यह पशियों और 
चोलों के द्वारा ही बेबिलोनिया में लाया गया है' + । इस वर्णन से यह स्पष्ट हो गया कि परियों का चोलों के साथ 
सम्बन्ध है और यह भी निश्चय हो गया कि इन्होंने ही बेबिलोनिया को भी श्रावाद किया था । राजनिघण्टु में लिखा है 
कि बंशस्तु व्यबहर्ता विट्‌ वातिकः पणिको वणिक्‌ अर्थात्‌ व्यवहर्ता, विट्‌, वातिक, परिक और वणिक्‌ वैश्य के ही 
भेद हैं । इस प्रमाण से सुलक गया कि वे आये ही हैं । इसके अतिरिक्त तिलक महोदय ने लिखा है कि वैदिक मना 
और फिनीशिया का 'मनह' शब्द एक ही है और वहाँ भारत से ही गया है | मन के लिए ऋग्वेद ५।७५।२ में आया 
हैं कि आ नो भरव्यञ्जनं गामश्वमभ्यञ्जनम्‌ । सचा मना हिरण्यया’ । यह मन वजन के लिए काम में आता था 
श्रौर भ्रव भी ग्राता है । इसको लेटिन में मिन, ग्रीक में वेबिलोनियत में मित और वर्तमान श्रंगरेजी में माउण्ड कहते 


† पशियों के लिए ऋग्वेद ७।६।३ में लिखा है कि 'अक़तून्‌ ग्रथितः मृध्रवाचः अश्रद्धान्‌ परीन्‌ अर्थात्‌ गांठ 
काटनेवाले पाकेटमार पि । चेम्बर्स डिक्शनरी में लिखा है कि Punic-Pertaining to or like the ancient 
Carthaginians: faithless, treacherous, deceitful (L Punlcus-Poeni, the Carthaginians ) सकबगे 
'(9५८६७४९॥) नामी विद्वान्‌ अपने रोम के इतिहास में लिखता है कि “he Roman words poeni and 
Punicus are corruptions of phoenix and Phoenician.) ; 

+ The name of the Babylonian storm-God was Matu or Martu which, as we have seen, _ 


was the same as the Vedic Marut and must have been taken by the Panis and Cholasto ह 


Babylonia, ( Historical History ‘of the World, Vol, ॥, 9, 82.) दर 
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हैं # | इसी तरह फिनीशिया की भाषा में ऊंट को जिमल कहते हैं। वही श्रंगरेजी में केमल कहलाता है । यह संस्कृत 
के क्रमेलक दाब्द का ही भ्रपश्नश है । क्रमेलक का कमेलक श्रौर कमेलक का केमल तथा केमल का जिमल हो गया 
है > । परन्तु यह भ्रफरीका का प्राणी नहीं है †। इससे ज्ञात होता है कि ऊंट श्रौर उसका वाचक शाब्द दोनों 
भारत से ही गये हैं भ्रौर इतको ले जाने वाले परिक ही हैं । 

इन समस्त प्रमाणो से सिद्ध होता है, कि पणि भ्रौर चोल ही फिनीशिया और चाल्डिया में श्राबाद हुए । 
इस समस्त वर्णन का सारांश यह है, कि आदि में वैश्यों से पणि हुए श्रौर वही परिक हो गये । उन्होंने ही दक्षिण 
में जाकर पण्य ग्र्थात्‌ पाण्ड्य नाम का बाजार बसाया, जो कुछ दिन में उसी नाम का व्यापारी प्रदेश हो गया । इसी 
तरह भ्रपने पड़ोस में चोलों- गाँठ काटनेवालों को भी चोल प्रदेश में आबाद किया। वहाँ से ये लोग पश्चिम दिशा को 
गये झौर वहाँ पाण्ड्यों ने प्यूनिक या फ्यूनिक देश बसाया, जो अब फिनीशिया कहलाता है श्रौर चोलों ने चाल्डिया 
बसाया, जो बहुत दिन तक इस देश के साथ व्यापार करता रहा । इस तरह से श्रार्यं लोग श्रपनी श्रारयंसभ्यता के 
साथ पूर्वे से पश्चिम में पहुँचे । 

भ्रभी ऊपर हमने तिलक महोदय के जिस निवन्ध का प्रमाण दिया है, उसमें उन्होंने श्रथवेवेद श्रौर चाल्डियन 


वेद के कई शब्दों का मिलान करके बतलाया है, कि दोनों की भाषा एक दूसरे से मिलती है । इस मिलान का नमूना 
इस प्रकार है-- 


संस्कृत चाहिडयन अथे 
सिनीवालि सिनवुव्वुलि श्रमावास्या 
रप्सु श्रब्जु (जु-पब ) पानी 

यह्व ~ यहवे महान्‌ 
ऋतु इ्तु मौसिम 
परसु पिलक्कु बलगु = शस्त्र 
अलिगीविलगी + विलगी -+- सर्पेदेव 
तैमात तिश्रामत 2 देवता 
उरुगुला  उरुगुल % देवता 


# Dr. Bhandarker Commemoration essays. 
% फिनीशिया लिपि के ग्बजद का 'जीम' ऊंट के ही श्राकार का है। इस जीम को पहिले फिनीशिया 
भाषा में जिमल (ऊंट) कहते थे । क्योंकि यह श्रक्षर ऊंट से ही लिया गया है | अबजद का श्रंगरेजी में ^ 8 € D’ 
(भ्रबसद) हुआ है । परन्तु 'सी” का उच्चारण “क' भी होता है इसलिए जिमल का केमल हुआ है। 
_ + The other domestic animals have certainly been introduced from other continents, 
. ‘as for instance, the camel, which seems to have been entirely unknown in Africa before the 
. period of the great migration in Western Asia about 2,000 E. © 
(Harmsworth History of the World, 9. 2007.) 
-- यह शब्द ऋग्वेद ६-७५-१, २१-१२ और ८-१३-२५ में महात्‌, अर्थ में श्राया हैं और 
जेन्द में यही 'यजु' हुआ है। हजरत मूसा का जिहोवा शब्द इसी से निकला है। म्रिफिथ ने इसका श्रथ 7,०74 किया है । 
'पिलक्क्ु' भ्रकेडियत श्रौर 'बलगु' सुमेरियन भाषा का है। 
‡ यह शब्द अथवेवेद ५ १३-७ में आया है। 
- यह्‌ शब्द सीरियन भाषा का है। 
» ये शब्द भ्केडियन भाषा के हैं। . - 


eg -7+++++#+++++ 


आयों कां विदेशंगमने ३ 


इंस दॉब्दसाम्यं के श्रतिरिक्त, चाल्डिया की डॅल्युज टेबलेट अर्थात्‌ मनु के तूफान की कथा भी ज्यों की त्यों यह 
के श्रनुसार ही लिखी हुई मिलती है । इससे स्पष्ट हो जाता है, कि वे आये ही हैं। हम अभी फितीशियावालों के र 
वर्णन के साथ लिख आये हैं, कि ब्रेबीलोनिया में पणियों श्रौर चोलों ने ही उपनिवेश बसाया था । ये चाल्डियन उत्त 
चोलो के श्रतिरिक्त और कोई दूसरे नहीं हैं, जो श्रायों से जुदा होकर पहिले चोल देश में बसे थे । इसलिए चाल्डिया- 
निवासी भी भारतवासी श्राय ही हैं । 

जुड़िया यहूदियों का देश है । इसी में हजरत मुसा ग्रौर हजरत ईसा जैसे जगप्रसिद्ध धर्माचार्य उत्पन्न हुए हैँ । 
बायबल में लिखा है कि पश्चिम में ग्रानेवालों की एक ही भाषा थी श्रौर वे सब पूर्व ही से गाये हैं $ । इनके विषय में 
पोकाक नामी विद्वाचू अपने इण्डिया इन्‌ ग्रीस' नामी ग्रन्थ में लिखता है, कि युड़ा [जुड़ा] जाति भारत की यदु अर्थात्‌ 
यदुवंशीय क्षत्रिय जाति ही है #। इसके श्रतिरिक्त श्रभी हमने तिलक महोदय के लिखित शब्दसाम्य के हवाले से दिख- 
लाया है कि यहूदियों का यहोवा शब्द संस्कृत के यह्व शब्द का ही श्रपश्र श है । बाबू उमेशचन्द्र विद्यारत्न कहते हैं 
कि ज्यू शब्द संस्कृत का ही है । श्राप मेदिनी कोष का यह वचन उद्धुत करते हैं कि 'जुराकाशे सरस्वत्यां पिशाचे 
यवनेऽपि च ।! अर्थात्‌ “जु शब्द यवन शब्द का ही श्रपश्र श है । “मानवेर आदि जन्मभूमि’ पृष्ठ तीन में श्राप कहते 
हैं कि 'राजा सगर की श्राज्ञा से यवनों ने जिस पल्ली स्थान में निवास किया था, वही पेलेस्टाइन हो गया है और 
यवन शब्द का ही विकार [यवन-जोन] जू है! + । इस वर्णन से सिद्ध होता है यदुवंशी क्षत्री ही राजा सगर के 
द्वारा यवन करके निकाले गये, जो पेलेस्टाइत में बसे । यही बात बाइबल और पोकाक के बचनों से भी सिद्ध होती 
है । बाइबल का नूह का वर्णन भी मनु के तूफान की ही सूचना देता हैं। अतएव यहूदियों के आये होने में कुछ भी 
सन्देह नहीं रह जाता साथ ही यह भी सिद्ध हो जाता हैं कि वे भारत से ही जाकर, वहाँ बसे हैं । 

हम फिनीशिया के वर्णन में ऊपर लिख श्राये हैं कि वेवीलोनियावालों का वायु देवता जिसको वे मतु या मतु 
कहते हैं, वह वैदिक गायों का 'मरुत्‌' ही है । यह पणियों श्रौर चोलों के द्वारा बेबिलोनिया में गया है । ग्रतः सिद्ध है 
कि पिक श्रौर चोल ही फिनीशिया और चाल्डिया से जाकर वेबीलोनिया में श्रावाद हुए हैँ । ए० बेरीडल कीथ 
महोदय कहते हैं कि 'खास ध्यान देने योग्य झब्द 'सूरिश्रास' है, जो इनमें सूर्य के ही अर्थ में बोला जाता है' झौर ई० 
मेयर साहब ने मान लिया है कि यह सूरिआस' वैदिक 'सूर्या (स) ही है † यह सूरिश्रास शब्द बिल्कुल ही 'सूर्याः' का 
रूप है। क्योंकि विसर्ग का उच्चारण सकार ही होता है । इसके अतिरिक्त बेबीलोनिया की एक बहुत पुरानी फहरिस्त 


में सिन्धु नामक बारीक मलमल का नाम आता है! बेबिलन में इस सिन्धु शब्द का कुछ भी भ्रर्थ नहीं है । जिस 


तरह कालीकट ग्राम से जाने के कारण योरप में एक छींट का नास केलिको प्रसिद्ध है, उसी तरह सिन्धु हैदराबाद से 
जाने के कारण इस वस्त्र का भी सिन्धु नाम हो गया था । यही सिन्धु वस्त्र पुरानी बाइबल में सेडिनु (9447), 
ग्रीक में सिण्डम्‌ (90870) कहा गया है और अॅगरेजी में साटिनु (8907) नाम से बाजारों में बिकता है । % 

हु And the whole wasiof one language, and of one speech. And it came to Pass, as | 


they journeyed from the Fast. [ Genisis, Chapter XT, ] 


+ The tribe of Yudha is, in fact, the very Yadu of which considerable notice has been 
taken in my previous remarks, (India in Greece, p. 22. ) 


-- सगर श्रादेशे हिन्दू यवनग प्रथमतः ये पर्लीस्थानेर प्रतिष्ठा करेन, ताहा Palastine बलिया प्रख्यात हय 


एवं उक्त यवनगन, यवन शब्देर विकार (यवन-जोन-जु) क्रमे 'जू” नामे प्रख्यात लाभ करेन । (मानवेरग्रादि जन्मभूमि) _ 
-{ More noteworthy is Surias, since it is explained as meaning the Sun. And E. Meyer 
has yielded at the temptation to accept equatian with the Vedic Suryas. (Dr, Bhan er. 


Commemortion Essays, The Early History of Indo-Iranians by (A. Berrieda ‘Kei th.) , 
xX Dr. Bhandarker Commemoration Essays, Chaldian and Indian Veda, by B. 


Ne 


३३६ बैदिक सम्पत्ति 


कहने का मतलब यह कि इन वनों से यह सहज ही श्रनुमान हो सकता है कि पूर्वातिपूे काल में इस देश के 
साथ बेबिलन का घनिष्ठ सम्बन्ध था और सिन्धु नामक वस्त्र श्रपते नाम के साथ वहाँ पहुँचता था । हम जिन चोलों 
का वर्णन पहिले कर श्राये, वे दक्षिण से सागौत की लकड़ी भी श्रपने साथ नवीन देशों में ले जाया करते थे । भ्रभी कुछ 
रोज हुए मु घेर के खण्डहरों से पाँच हजार वर्ष की पुरानी सागौत की लकड़ी का टुकड़ा मिला है! बेबिलोनिया के प्रथम 
बादशाह की बनवाई हुई इमारत से इस टुकड़े का प्राप्त होना यह सूचित करता है कि ये निस्सन्देह्‌ भारतवासी ही हैं- 
राये ही हैं प्रौर दक्षिण के पाण्ड्य श्रौर चोल से ही यहाँ जाकर अपने वंश और सभ्यता का विस्तार किया है। 

ग्रसीरिया में भी ्रार्यो का ही निवास था । ए० बेरीडेल कोथ ने वहाँ के सुवरदत्त, जशदत्त और सुबन्धि श्रादि 
राजाओं के नामों से सिद्ध किया है कि वे श्राय ही थे $। इन देशों के निवासियों को श्राय लोग श्रसुर कहा करते थे। 
इसीलिए ये सदैव अपने नाम के साथ असुर शब्द का प्रयोग करते रहे हैं। प्रसिद्ध बादशाह भ्रसुर नासिरपाल भ्रौर 
ग्रसुर वाणीपाल इस बात के उदाहरण हैं। इनके नाम असुर शब्द के साथ श्रार्यभाषा के ही हैं । हमने आरम्भ में ही 
कहा था कि ग्रायों ने जिन गुणदोषों के सूचित करनेवाले नामों को रखकर दुष्ट ्रायों को श्रपने से श्रलग किया था, 
बे नाम उन्होंने भी कायम रक्खे थे । तथा उन्हीं नामों से अपने देशों को भी प्रसिद्ध किया था । जैसे चीना से चीन, 
आस्भ्र से आन्‍््रालय ( आस्ट्रेलिया ) आदि । कहने का मतलब यह्‌ है कि ग्रसीरियानिवासी भी श्राय ही हैं शौर 
भारत से ही जाकर वहाँ बसे हैं। 

भेसोपोटा मिआवाले भी आर्य ही हैं। इनके विषय में ए० बेरीडल कीथ ने लिखा है कि दसरथ नाम का मितानी 
राजा इजिप्ट के एक राजा का साला था। यह श्रा्यै था श्रौर ई० सनु के १३००-१४००ब्ष पूर्व राज्य करता था। 
इसी प्रकार मितानियों के दूसरे राजा का हरि नाम भी श्रार्यों का ही सिद्ध होता है #। अभी हाल में जो 
भेसोपीटामिया के पुराने मकानों की खुदाई से मिट्टी की पकी हुई लिखित इटें प्राप्त हुई हैं, उन ईंटों में मितानी और 
हिट्टाई राजाओं का इकरारनामा लिखा हुआ मिला है, जिसमें मित्र, वरुण, इन्द्रःऔर नासत्य आदि वैदिक देवताओं 
र ।३। १ उरा) पिली यह बात सदना नल फएपयप एक नाम लिखे हुए हैं» । इस घटना से बिलकुल ही यह बात सिद्ध हो जाती है कि ये दोनों जातियाँ आये ही थीं । 

f In the ruins of Mugbeir, ancient Ure of the Chaldees, built by Uria (or Ur-Bagash; 
‘ihe first king of Babylonia who ruled not less than 3,000 years B.C., was found a piece of 
Indian teak. (Vedic India by A. Ragozin,) 


§ Aryan names among the princesin Syria such 3s Suwordatta, Jasdatta, ATzawiya, 
Artamanya, Rasmanya, Subandhi and Sutarana.. [Dr. Bhandarker Commemoration Essays, 
The Early History of Indo-Iranians by A. Berriedale Keith.] 


» Dasratta, the Mitani King, brother-in-law of Amenholeb of Egypt (I44—I378 8. ९, ) 
The name Harri, used of the Mitani, is really the Aryan name. [Dr Bbandarker Commemor- 
‘ation Essays, The Early History of Indo-Iranian by A. Berriedale Keith] 
: The obvious conclusion that the Aryans of Mitani aud Syria penetrated these lands 
. from the east...... fibid.] 
% एशिया माइनर के बगजकोई (34१ 2०) स्थान पर हिठीशिया (९१३) के बादशाह सुब्बिलुलिउमा 
५ (Subbiluiuiuma) और मितानी (Mitai-Modern Mesop0tamea) के बादशाह मुट्टीबुजा (Muttivnza) के 


. बीच के (ई. सनू पूवे १४०० के) कुछ सन्विपतर मिले हैं, जिसमें मित्र, वरुण, इन्र गौर नासत्य आदि वैदिक देवताओं 
न की गे 
i (सबल एशियाटिक सोसाइटी का सनु १६१० का जर्नल पु० ७२१ और ४५६ ।) 


उत्तरी एशिया 


क्योंकि (7/८०) लोगों के लिए श्रव सिद्ध हो गया है कि वे क्षत्री थे। क्षत्री का ही पश्र श 'खत्ती' है। जिस 
प्रकार पंजाब के रहनेवाले खत्री अपनी उत्पत्ति क्षत्रियों से ही बतलाते हैं, उसी तरह ये खत्ती भी जो इस समय हिटी 
(Hit।०) लिखे जाते हैं, क्षत्री ही हैं । 

इस प्रकार से हमने यहाँ तक एशिया माइनर के तमाम प्राचीन देशों को देखा, तो मालूम हुआ कि वहाँ 
प्राचीन काल में हो आर्यजाति जाकर आबाद हुई है और उसी ने अपनी सभ्यता का वहाँ प्रचार किया है। 
यही थोड़ा सा पश्चिमी एशिया में श्रादिकालीन श्रार्या के गमन का इतिहास है । 

उत्तरी एशिया 

हम ग्रारम्भ में लिख आये हैँ कि किरात लोग पतित क्षत्री हैं । ये दो भागों में बेट गये थे । एक दल बलूचिस्तान 
में जाकर बसा श्रौर दूसरा हिमालय पर जाकर बसा । हम ग्रभी पहिले दल का वणान कर श्राये हैं। अब दूसरे दल 
का वर्णन करते हैं । नैपाल में जितने ब्राह्मणा बसते हैं, सब कान्यकुब्ज हैं और जितने क्षत्री हैं, सब रामचन्द्र के वंशज 
सूर्यवंशी हैं । कहा जाता है कि इनका सम्बन्ध महाराणा उदयपुर से है। इसलिए इनके आर्य होने में तो कोई शंका 
ही नहीं है । किम्तु नैपाल में एक चपटे चेहरेवाली मंगोलियन जाति भी रहती है। यह जाति श्रति प्राचीन काल में 
गरायो की ही एक शाखा थी । परन्तु यह दीर्घातिदीर्घ काल पूवे ही आर्यो से पृथक होकर चीना नामक हिमालय के उत्तर 
रवाली गहराई में बस गई थी, इसलिए श्रव उसके श्राकार, रंग और भाषा आदि में बहुत अन्तर झा गया है ।बारधु 
उमेशचद्ध विद्यारत्न ते लिखा है कि किरात लोग नैपाल के उत्तर-पश्चिम में बसते थे और पतित क्षत्री थे श्रौर हमने 
बतलाया है कि चीना हिमालय के नीचे उत्तरपूर्वं में रहते थे और ये भी क्षत्री ही थे । इन्हीं दोनों के मेल से मंगोलिया 
जाति के पूर्वजों की उत्पत्ति हुई है । यही नैपालनिवासी चपटे मुंहवाली जाति है । यही जाति मंगोलियन विभाग की 
जननी है । उमेश बाबू कहते हैं कि इस नवीन जाति का रंग वाल्मीकि रामायण में सुवणं का सा लिखा है। जिस 
समय की यह बात है, उस समय जिस प्रकार जरा साँवले रंगवाले इ्याम और इयामा बड़े सुन्दर समझे जाते थे, उसी. 
तरह ये पीत अर्थात्‌ सुवर्ण के से रंगवाले भी बहुत उत्तम समझे जाते थे । महाभारतमीमांसा में रावबहादुर चिन्ता- 
मणि विनायक वैद्य ने महाभारत के प्रमाणों से लिखा है कि कौरव-पांडवों की गौरवं स्त्रियों का रंग तप्त सुवणु का 
सा था। यह उस समय के रंग की खूबी का बयान है । दक्षिण के गुजराती और महाराष्ट्र आदिकों का भी प्रायः यही 
रंग है । वे न तो सफेद हैं रौर न सुर्खीमायल ही हैं । श्रादिम काल में श्राया ते जरा साँवले और जरा पीले रंग को ही 
अपने मन में उत्तम समका था, इसीलिए माताओं के संस्कार प्रबल हुए और अधिक प्रजा इसी रंग की हो गई है। हम 
देखते हैं कि नैपाल में बसनेवालों का भी प्रायः यही रंग है। वहाँ चपटे चेहरे और पीतवणवालों में कुछ ताम्रवर्ण के श्याम 
लोग भी पाये जाते हैं ्रभी हमने जिस श्याम रंग का वर्णन किया है, ये लोग उसी रुचि के परिणाम हैं। कहने का मत- 
लब यह है कि ये चपटे चेहरे और पीले तथा श्याम रंगवाले मंगोलियन आर्यो से भिन्न किसी अन्य जाति के मनुष्य नहीं हैं। 
` तैपाल से ग्रागे हिमालय के नीचे रूसी तुकिस्तान है । वहाँ बहुत पूर्वं काल से ग्रायों का निवास है † । इसके 
भ्रागे बाबू उमेशचन्द्र विद्यारत्न ने आरयों का मूल वतन मंगोलिया के अलताई पहाड़ पर सिद्ध करने के लिए 'मानवेर 
ग्रादि जन्मभूमि’ नामक ग्रन्थ लिखा है । उस ग्रन्थ के पढ़ने से अधिक तो नहीं, पर इतना अवश्य भासित होता है, कि 
ूर्वातिपूर्वं काल में प्रायेलोग श्रलताई अर्थात्‌ इलावृत में रहते ये और यह अलताई शब्द इलावृत का ही ग्रपञ्न श है। 
'मानिवेर आदि जन्मभूमि' पृष्ठ ११६ में वायुपुराण अध्याय रे के कुछ इलोक उद्धुत किये गये हैं, जिनसे ऊपर की 


` बात पुष्ट होती है। उनमें से दो श्लोक ये हैं--- 
| It appears very probable that at the dawn of history East Turkistan Was inhabited b 


y 


an Aryan population. (Lassen’s Indiscehs Altertbumskund 
A ० कक ् Rt 7 


३३५: वैदिकं सम्पत्ति 
ेद्यद्धं दक्षिणे त्रीणि त्रीणि वर्षाणि चोत्तरे। तयोमंध्ये तु विज्ञेयं मेरमध्यमिलावृतभ्‌ ॥। 
तन्न देवगणाः सर्वे गन्धर्वोरगराक्षसाः । शैलराज्ये प्रमोदन्ते शुभाश्राप्सरसाङ्भनाः ॥। 
अर्थात्‌ इलावृतवषं के दक्षिण हरिवर्षं, किम्पुरुषवर्षं श्रौर भारतवर्षं के ये तीन वर्ष हैं और उत्तर की श्रौर' 
रम्यकवषे, हिरण्यवषं. भ्रौ र उत्तरकुरुवषं ये तीन वर्ष हैं। इनके बीच में इलावृतवर्ष है। इस वर्णान से स्पष्ट हो जाता 
है कि मंगोलिया में ग्रार्यलोगों ने ही श्रपना उपनिवेश बसाया था । 


सिथिया देश किसी समय भारत से निकाले हुए शक नामी पतित क्षत्रियों द्वारा बसाया गया था । इन झाकों 
के विषय में पुराणकार लिखते हूँ कि 


इक्ष्वाकुश्चेव नाभागो धृष्टः शर्यातिरेव च । 

नरिष्यन्तश्चं विख्यातो नाभानेदिष्ठ एव हि ॥ 

करुषश्चं प्रषध्रश्च वसुमान्‌ लोकविश्रुतः । 

मनोवेंचस्वतस्येते नव पुत्राश्च धामिकाः ।। (विष्णुपुराण) 


अर्थात्‌ वैवस्वत मनु के इक्ष्वाकु, नाभाग, घुष्ट, शर्याति, नाभानेदिष्ठ, करुष, पृषधू, वसुमानू ग्रौर नरिष्यन्त ये 
नव, पुत्र थे । हरिवंश अध्याय १६, शलोक २८ में लिखा है कि 
नरिष्यन्तः शकाः पुत्रा नाभागस्य तु भारत । 
अस्बरीषोऽभवत्‌ पुत्रः पा्थवर्षभसत्तमः ॥॥ (हरिवंश) 
अर्थात्‌ नरिष्यन्त के पुत्रों का ही नाम शक है । इन शकों को राजा सगर ने '््र्धमुण्डान्‌ शकान्‌' (विष्णुपुराण 
आं० ४, ्र० ३, इलोक २१) श्रर्थात्‌ आधा शिर मुंडवाकर निकाल दिया था | यही लोग सिथिया (जिसको शकाः 
वस्था कहना चाहिए) में जाकर बस गये । इसलिए इनके आये होने में कोई सन्देह नहीं है # । 


उत्तर कुरुप्रदेश साइबीरिया से लेकर श्रागे तक है । इसके विषय में वायुपुराण ग्रध्याय ८५ के थे इलोक पढ़ने 
लायक हैं । वहाँ लिखा है कि-- 


उरस्य समुद्रस्य समुद्रात्ते च दक्षिणे । कुरवस्तत्र तद्वर्षं पुण्यं सिद्धनिषेबितमू । 
देवलोकात्‌ च्युतास्तत्र जायन्ते मानवाः शुभाः । 


. भ्र्थात्‌ उत्तर महासमुद्र के दक्षिण किनारे पर्‌ श्रति पवित्र उत्तरकुरुवषं है, जहाँ देवलोक से गये हुए उत्तमः 
पुरुष निवास. करते हैं.। यह्‌ देवलोक हिमालय के सिवा और कुछ नहीं है । श्रायलोग हिमालय से जाकर उत्तर समुद्र: 
अर्थात्‌ शीतकटिबन्ध के इस पार तक और साइबीरिया के उस पार तक कुरु देश में निवास करते. थे ।. जिस. प्रकार 
भारत में कुरुक्षेत्र था, उसी प्रकार उतनी दूर जाने पर भी उन्होंने कुरु नाम से-ही उस देश को सम्बोधित किया 
था.। आये लौग सुदैव ही भ्रपने साथ श्रपते श्रपने स्थानों के नाम ले गये हैं ।.. उसी तरह उत्तरकुरु का नाम भी. कुर 
बान्द/से ही. रक्खा गया.है.। 

यहाँ तक हमने एशिया की उत्तरी सीमा को देखा, तो वहाँ सवत्र ्रार्यजनता को ही भारतः से: जा जाक्करः बसते 
हुए पाया।। परन्तु उत्तर कुरु से आगे जहाँ भ्रवप्रदेश है, वहाँ आर्यलोग ` कभी: नहों' जाते.थे.। वहाँ उनको 


~ ~ % Their original home was in Mongolia, Seythia is only. corruption. fiom Sakayvastha. 
or ‘tlie bode of the Sakas’ on the west bank of Kasyapia (Caspean) sea, Hence the Northern 
‘Sakasunu proceeded! still more tothe, North-West and thus became the Saxonsiof Saxony, 


( Reproducedfrom मानवेर आदि जन्ममुमि पृष्ठ १३) 
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> 
य्शयाग करने का सुभीता नहीं था । वहाँ महा विकट अस्धेरा था और वह आधुरी भूमि आर्यस्वभाववालों के 
अनुकूल नहीं थी । यही कारण है कि सुग्रीव ने वानरों को उत्तर तरफ रवाना करते समय कह दिया था.कि 
लोग उत्तरध्रुव में मत जाना । यह वैदिक श्रादेश था । क्योंकि वेदों में दीर्घरात्ति और उस रात्रि में पड़े हुए रोनेवालों 
के भ्रलङ्कार से उपदेश दे दिया गया है. कि वहाँ किसी को न जाना चाहिये । परन्तु वहाँ एक ४४९७४ Zimala उ 
घर्थात्‌ नव्य हिमालय का पता मिलता है, जिससे सूचित होता है कि कभी ईरानियों के बुजुर्गों ने वहाँ जाकर उपतिवेश 
बसाया था । उनकी भाषा में संस्कृत के ह' का 'ज ' होजाता है, इसीलिए प्रतीत होता है कि “तव्य हिमालम्न' 
नाम उन्हीं ने रक्खा है श्रौर पुराने हिमालय के साथ मिलाया है । यदि वैदिक आये ताम रखते तो, “नव्य हिमालम' ही 
रखते । इस तव्य हिमालय को उदू ज्योग्राफी में.'नवजुमला' लिखा हुआ है । इसका वरन इनसाइक्लोपेडिया ब्रिटेतिका 
मेंन्भी श्राया है औ- । ह 
आइसलेंड और ग्रीनलेड यद्यपि योरप से उत्तर की श्रोर हैं, पर वहाँ के बाझिन्दों का संबन्ध गायों से ही 
है। श्रतः कुरु के इन पड़ोसी देशों का भी वर्णन कर देना चाहिये । इसके विषय में प्रोफेसर हीट नामक विद्वानु कहता 
है कि आइसलेंड और ग्रीनलेंड के निवासियों की भाषा जर्मन भाषा से मिलती है श्रतः अनुमान होता है क्रि वे भी 
आये ही हैं हमने इन लोगों के विषय में अधिक स्वाध्याय नहीं किया । संभव है ये यो रप से गये हों । पर चूंकि योरप 
की प्रजा स्वयं आर्यो की भाषा बोलनेवाली भी निग्रो, तुरानी प्रजा है, इस से नुमात होता है कि आइसलेंड और 
ग्रीनलेंडवाले भी निग्रो, तुरानी ही होंगे, जो निश्चय ही पतित श्राय हैं । 
यहाँ तक हमने उत्तरी एशिया से सम्बन्ध रखनेवाले उन आया का वर्णन किया, जितको इस समय मंगोलिया 
या तुरानी टाइप के कहा जाता है। पर हमारे श्रव तक के विवेचन से यही ज्ञात होता है कि वे आये ही हैं। उनकी 
सभ्यता, भाषा, रूप और रङ्ग बदल जाने से भ्रब उनको चाहे कुछ कहा जाय, पर उनके सूल में आपो का ही 
रुधिर प्रवाहित है । 
पूर्वौ एशिया 
भारतवर्ष से पूर्व सबसे नजदीक जो पहिला देश है, वह बर्मा है । इसको संस्कृत में ब्रह्मदेश कहते हैं। वामनपुराण 
में लिखा है कि तिब्वत में रहनेवाले असुरों के द्वारा सताये जाने पर पूर्वकथित पीतवर्ण कुछ आर्ये ब्रह्मदेश में जाकर 
आबाद हुए । ये असुर भी कोई दूसरे नहीं थे । वायुपुरारा में लिखा है कि असुर यों के दायाद बान्धव ही हैं # । 
दायाद बान्धव उन्हीं को कहते हैं, जिनका पैतृक सम्पत्ति में हक हो । इनके विषय में लिखा है कि जो कुरुक्षेत्र में बसते 
हैं, वही तिब्बत में बसते हैं | । इससे स्पष्ट हो गया कि ये आये ही हैं, जो पतित होकर तिब्बत में गये हैं । रामायण 
में इनका सुवर्ण का सा रङ्ग लिखा है । वामनपुराण में इनका तिब्बत से ब्रह्मदेश का जाना भी पाया जाता है%। 
'इससे ज्ञात होता है कि ये भी वही किरात नामी क्षत्री ही हैं, जो नैपाल से लेकर तिब्बत तक बसते थेः। इन्होंने. ही 
बर्मा में जाकर अमरावती गौर सियला नामीभ्नगरियाँ बसायी हैं जो श्रव तक हैं । इससे स्पष्ट हो जाता है किये 
+ The original people of the farthest north of Europ® are 709४ represented by the 
Tapps, who lead a migratory life. Further east their place is taken by the Somoyedes, who 
live along the coast of the Karases and th® Yalmal Peninsula. They have also a small settle- 
ment in Navya zemla. ( Encylopaedia Britannica, ) 


# असुर ये तदा आसन्‌ तेषां दायादबान्धवाः । (वायुपुराण) 
+ ये बसन्त कुरकषेत्रे ते वस्ति त्रिविष्टपे । (महाभारत) 
५ ततोऽसुरा यथाकामं विहरर्ति त्रिविष्टपे । 
बरह्मलोकेच त्रिदशाः संस्थिता दुःखक्षिताः ॥ (वामनपुराण) 


Re वैदिक सम्पत्ति 


ग्राये ही हैं भ्रौर उक्त नगरों के बसाते समय तक इनकी भाषा संस्कृत ही थी इतना ही नहीं, प्रत्युत बुद्ध धर्मप्रचार के 
समय भी ये हिस्दूधमे के ्रभिलाषी थे, इसीसे ये सब बौद्ध हो गये । ब्रह्मदेश नाम से भी ज्ञात होता है कि वह बैदिक 
घ्रायों के ही द्वारा रखखा गया है भौर ब्रह्मानिवासी श्राय ही हैं । 


चीत देश के विषय में लिखा जा चुका है कि श्रायों के प्रारम्मिक काल में ही कुछ लोग पतित होकर चीना 
(नीचे दजें के) हो गये श्रौर हिमालय से नीचे चीना-- गहराई--में जा बसे थे । समस्त भाषाश्रों के एक ही व्याकरण 
के विषय में हम लिख आये हैं कि सामोपेडिक भाषा जो चीन देशान्तर्गत पैतिसी ग्रौर ओब नदियों के किनारे पर 
बसनेवालों में बोली जाती है, उसमें ग्रारयं भाषाग्रों की तरह तीन वचन और ्राठ विभक्तियां हैं । इससे पाया जाता 
है कि चीन में बसनैवाले मूल पुरुष श्रार्य ही थे । चीनियों के विषय में टाड हन्टर साहब ने अपने राजस्थान के इति- 
हास, परिशिष्ट प्रध्याय दूसरे में इनके वंशा का हाल लिखा है। उसका सारांश यह है कि 'मोगल तातार और चीनी 
लोग अपने को चन्द्रबंशी क्षत्री बतलाते हैं । इनमें से तातार के लोग अपने को 'अय' का बंशज कहते हैं यह अय पुरु- 
रवा फा पुत्र आयु ही है। इस आयु के वंश ही में यदु था और उसका पोत्र हय था । चीनी लोग इसी हय को ह्य 
कहते हैं और अपना पूर्वज मानते हैं । उक्त श्रय की नवीं पीढ़ी में एलखाँ के दो पुत्र हुए । उनके नाम काइथान श्रौर 
नगस थे इसी नगस से नागवंश की उत्पत्ति प्रतीत होती है । चीनवालों के पास यू की उत्पत्ति इस तरह लिखी है कि 
एक तारे का समागम यू की माता के साथ हो गया। इसी से यू हुआ । यह बुध और इला के समागम की सी बात 
ज्ञात होती है । इस तरह से तातारों का श्रय, चीनियों का यू और पौराणिकों का आयु एक ही व्यक्ति है। इन 
तीनों का ग्रादिपुरुष चन्द्रमा था और ये चन्द्रवंशी क्षत्री हैं, यह अच्छी तरह सिद्ध होता है ।' 
चीनियों के आदि पुरुष के विषय में प्रसिद्ध चीनी विद्वानु यांगत्साई ने सनु १५५८ में एक ग्रन्थ लिखा था । 
इस ग्रन्थ को सन्‌ १७७६ में हया नामी विद्वानु ने फिर सम्पादित किया । उसी पुस्तक का पादरी कलाक ने श्रनुवाद 
किया है । उसमें लिखा है कि '्त्यन्त प्राचीन काल के मो० लो० ची० राज्य का आह० यू० नामक राजकुमार यून्नन 
प्रान्त में श्राया । इसके पुत्र का नाम ती० भोगंगे था । इसके नो पुत्र पैदा हुए । इन्हीं के सन्ततिविस्तार से समस्त 
चीनियों की वंशवृद्धि हुई है!” । इसके श्रतिरिक्त चीन देश में होम (हवन) को घोम कहते हैं । इससे प्रतीत होता है कि 
उनभें भ्रार्यो का कर्मकाण्ड मुहूत तक प्रचलित था । चीनवालों का भारत से इतना श्रधिक सम्बन्ध रहा है कि यहाँ से 
ब्राह्मण लोग घमंप्रचार के लिए चीन को जाते थे और चीनतिवासी यहाँ आकर फिर से ग्रायों के समाज में मिल जाते थे । 
हिन्दी विश्वकोश पृ० ३१८ भें उपनिवेश शब्द पर लिखा है कि “चीन देश की पुरातत्त्व श्रालोचना से यह सिद्ध 
होता है कि ई० सन्‌ पूर्वं ऽ वीं शताब्दी में भारतीय आये वाशिकों ने चीन देश के बहुत से स्थानों में अपना प्रभाव 
फैलाया था और बहुत से स्थानों में उपनिदेश भी किया था'। तभी तो दारुचीनी जिसे दालचीनी कहते हैं, वहाँ से 
' आ्राती थी । दारु लकड़ी को कहते हैं, इसलिए एक खास प्रकार की चीन की लकड़ी को दारुचीनी कहा जाता था। यह लग- 
` भग तीन हजारव्षे के पुवे की बात है। परन्तु हमने चन्द्रवंश ग्रोर आरयेभाषा की जो बात लिखी है, वह तो उस समय की 
है, जब सर्वप्रथम आय लोग 'चीनी' होकर चीन गये थे, इसलिए चीनियों के आयंवंशज होने में जरा भी सन्देह नहीं है। 
लोग कहते हैं कि जापान में जो जाति निवास करती है, वह चीन से ही जाकर वहाँ बसी है, क्योंकि दोनों की 
- भाषां आदि में बहुत अन्तर नहीं है। यह बात ठीक है। पर हमारा श्रन्वेषण इतना और बतलाता है कि चीन की 
तरह जापान में भी भ्रभी उप श्रार्यजाति की एक शाखा मौजूद है, जिसकी भ्रन्य शाखाओं से जापातियों की उत्पत्ति 
हुई है । उस मूलबासिनी जाति का नाम 'ऐन्यू' है। इसको काकेशियन विभाग के अन्तर्गत समझा जाता है -+-। ऐन्यू 


+ Ainus—An aberrant family of Caucasic man in the Far East. They were probably 
the aboriginal inbabitants of Japan, but are now in number and confined to Yezo, the Kurile 
Islands, and part of Sakhalin. ( Harmsworth History of the world, p. 3.2. ) 


oe 


दक्षिणी एशिया 


लोग श्रव तक प्राचीन ऋषियों के भेष से रहते हैं । श्र्थात्‌ डाढ़ी और केश नहीं निकालते । इसीलिए इनको ग्राजकल 
Hairy Men प्रर्थात्‌ बालवाले लोग कहा जाता है । चाहे जापानी इन काकेशियत की सन्तति हों और चाहे चीनियों 
की । दोनों सूरतों में वे श्राय क्षत्रिय ही हैं । जापानियों का 'बुशिडो' अर्थात्‌ क्षात्र धमे भ्रब तक प्राचीन क्षत्रियपने 
को स्मरणा दिला रहा है । ऐम्यू लोगों का प्रस्तुत होना, जापान को स्त्रियों में सारतीयपन का होना और पुरुषों 
का क्षात्र धर्म आदि बातें एक स्वर से पुकार रही हैं कि वे आर्यवंशज हो हैं । : 


दक्षिणी एशिया 


दक्षिणी एशिया पर कुछ लिखने के पूर्व दक्षिण भारत में भ्रावाद द्रविड़ जाति की उत्पत्ति का विवरणु 
विस्तारपूर्वक हो जाना चाहिए । क्योंकि पाश्चात्त्यों श्रौर उनके द्वारा शिक्षा पाये हुए कतिपय एतद्देशीय विद्वानों का 
मत है कि भारतवर्ष के मूलनिवासी कोल और द्रविड़ ही हैं । श्रार्यलोग तो यहाँ कहीं बाहर से ग्राकर श्राबाद हुए हँ। 
यहाँ के स्वामी कोल और द्रविड़ ही थे, पर ्रार्यो ने यहाँ श्राकर उनको युद्धों में परास्त करके जंगलों में भगा दिया, 
प्राप राजा हो गये और मूलनिवासियों को दास, दस्यु, राक्षस, असुर और यातुधान ग्रादि नामों से पुकारने लगे । 
थे विद्वानु श्रपने इस आरोप की पुष्टि में कहते हैं कि-- 

(१) वेदों में आर्य और दस्यु दो जातियों का वर्णन है । (२) दस्युओं के श्याम वर्ण और उनकी 
स्लेच्छ भाषा का वर्णन है । (३) उनके साथ युद्धों का वर्णन है और ( ४) यहाँ के मूलनिवासी कोल, भील, 
संथाल, नट, कंजर और द्रविड़ों में श्याम वर्ण श्रौर अनाय॑ भाषा पाई भी जाती है । अतएव यह समस्त वर्णन 

नहीं के लिए है । 

हम देखते हैं कि इन वनों और श्रवलोकनों से उपर्युक्त आरोप को सहारा मिलता है। अतएव इस बात केजाँचने 
की आवश्यकता है कि यह आरोप और ये प्रमाण परस्पर कितने सहायक हैं । सबसे पहिले हम देखता चाहते हैं कि 

(१) आर्यो के बाहर से आने और उनके पूर्व यहाँ के मूलनिवासियों के विषय में क्या कया प्रमाण हैं? 
(२) दस्युओं के रूप, रङ्ग, भाषा ओर युद्धों का वेदों सें क्या उल्लेख है ? और (३) मूलनिवासियों की मौलिकता 
का क्या रहस्य है? इन तीन ही वाक्यों में समस्त जिज्ञासा भरी हुई हैं । इन सबमें पहिला प्रश्‍न यह है कि कया 
श्रार्यलोग बाहर से आये ? 

इस प्रश्‍न के उत्तर के लिए आार्यजाति का साहित्य ही आदरणीय हो सकता है । क्योंकि यह वात सर्वमान्य 
हो चुकी है कि श्रायों के वैदिक साहित्य (वेद) से पुराना साहित्य आर्यो की किसी शाखा के पास नहीं है । श्रतः हम 
सबसे प्रथम यही देखना चाहते हैं कि झयों ने अपने साहित्य में भारत आगमन के विपय में खुद क्या लिख रखा 
है । आयों ने अपने इतिहास में कहीं नहीं लिखा कि वे कहीं बाहर से आये । गरायो को विदेशी सिद्ध करने वाले 
विद्वानों में मि० मूर प्रसिद्ध हैं । आप श्रार्यसाहित्य को भ्रसे तक उलटने पलटने के वाद हताश होकर लिखते हैँ कि 
“जहाँ तक मुझे ज्ञात है संस्कृत की किसी पुस्तक से अथवा किसो प्राचीन पुस्तक के हवाले से यह बात सिद्ध नहीं 
होती कि भारतवासी किसी अन्य देश से आये' 88 । 

ग्रायों के साहित्य से न सही मूलतिवासियों की ही किसी कथा से यह बात सिद्ध होती कि ग्रार्यलोग कहीं. 
बाहर से ग्राये भ्रौर उनको जंगलों में निकाल दिया । परन्तु यह बात भी श्रव तक किसी ने नहीं दू ढ़ निकाली । इसके 
अतिरिक्त यदि श्रायों के पहिले कोल और द्रविड़ यहाँ के मूलनिवासी होते, तो उनकी भाषा में इस देश का कुछ नाम 


% That so far as I know none of the Sanskrit. not eyen the most ancient, contain any 
distinct reference or allusion to the foreign origin of the Indians. 
(Muir's Sanskrit Text, Book. Vol-$IT, 9. 323.) 


eo ऋछऋचचछओ। 


RvR वेदिक सम्पत्ति 


अवश्य होता । पर श्रनायों की भाषा में श्रा्यावते श्रौर भारतवर्ष नाम के पहिले का कोई भी नाम नहीं मिलता ॥ 
इससे तो यह बात बिलकुल ही उड़ जाती है कि यहाँ श्रायों के पूर्व कोल श्रौर द्रविड़ रहा करते थे । कुछ समय से 
पढ़े लिखें द्रविड़ों ने श्रपता कुछ इतिहास लिखना शुरू किया है । परन्तु उन्होंने श्रपना इतिहास किन्‍्हीं अनाये नामों से 
प्रारम्भ न करके अगस्त्य श्रौर कण्व आदि ऋषियों के चरित्रों से ही ग्रारम्भ किया है । श्रगस्त्य और कण्व निःसन्देह 
भराये'नाम हैं। इतिहास के मूल में इन नामों के होने से तो यह बात बिलकुल ही स्पष्ट हो जाती है कि द्रविड़ों के 
पूवे भी यहाँ श्यं ही निवास करते थे । इस विषय पर एक द्रविड़ पण्डित मद्रास प्रान्त से लिखते हैं कि द्रविड़ों की 
भाषा, रूप, विश्वास, धर्म और इतिहास से मुझको पूर्ण संतोष हो गया है कि वे लगभग ५०० वर्ष ईस्वी सन्‌ पूर्व 
पश्चिमी एशिया के समुद्र पार से यहाँ ्ाये। यह एक पढ़े लिखे द्रविड़ जाति के आधुनिक विद्वानु की राय है। 
सभी जानते हैं कि बुद्ध भगवान्‌ के जन्म का संवत्‌ ईस्वी सनू से पूर्व छठी शताब्दी है । उस समय से हजारों वर्ष पूव 
तक ग्रायों के यहाँ बसने का प्रमाण मिलता है । परन्तु उपयुक्त द्रवि विद्वान्‌ ने स्पष्ट ही कह दिया है कि द्रविड़ 
लोग ईस्वी सत्त से ५०० वर्ष पूर्व बाहर से श्राये । ऐसी दशा में द्रविड़ों के मत से भी आर्य लोग द्रविड़ों से पूर्व यहाँ 
बसे हुए पाये जाते हैं। इसके अतिरिक्त ्रार्यो की किसी भिन्न शाखा ने भी स्वीकार नहीं किया कि वैदिक ग्रा हमसे 
जुदा होकर भारत को गये । कहने का मतलब यह कि संसार में इस प्रकार का कोई इतिहास उपलब्ध नहीं है, जिसमें 
लिखा हो, या कहा जाता हो कि आर्य लोग भारत में कहीं बाहर से श्राये। इसके विरुद्ध वैदिक आर्यों ने अपने 
प्राचीनतम इतिहास में लिख रबखा है कि ब्रह्मावतं के जंगलों को काटकर सबसे प्रथम हमने ही श्राबादी की है । 


द्वितीय खण्ड में हम लिख राये हैं कि श्रायों की उत्पत्ति हिमालय के 'मानस' स्थान पर हुई । बहुत दिन 
तक आये लोग हिमालय पर ही रहे । संततिविस्तार के कारण उन्होंने हिमालय से नीचे उतरकर भूमि तलाश की। 
जिस रास्ते से वे भ्राये उस रास्ते का नाम उन्होंने हरद्वार (हर=हिमालय और द्वार=्दरवाजा) श्रर्थात्‌ हिमालय का 
दरवाजा रक्खा । यहाँ ्राकर वे कुछ दिन तो रहे, पर जंगली जलवायु के कारण सब रोगी हो गये और फिर अपने 
पूवे निवास हिमालय को चले गये {। परन्तु कुछ समय बाद वे यहाँ फिर आये । श्रव की वार उन्होंने यहाँ के 
जंगलों को काटकर देश को बसनेयोग्य बनाया और हरद्वार, कुरुक्षेत्र श्र्थात्‌ सरस्वती नदी से लेकर पूर्व की गण्डकी 
नदी (जिसको सदानीरा और दृषद्वती कहते हैं) तक जंगलों को जलाकर श्राबादी की -- और इस श्रावाद भूमि का 
नाम ब्रह्मावते रक्खा %। इसके आगे के देश का नाम विदेह हुआ, जिसका अर्थ शरीर-शून्य अर्थात्‌ निजेन है # । 


इस इतिहास से ज्ञात होता है कि इसके पूर्व यहाँ कोई निवास नहीं करता था। यदि भ्रावादी होती, तो जंगल 
न जलाने पड़ते श्रौर देशों का नाम विदेह न रखना पड़ता । जिन दस्युओं को मूलनिवासी कहा जाता है, वे युद्ध करना 
जानते थे। उनके बड़े बड़े नगर थे। क्योंकि 'असुरः पुरो प्रकुर्वीत? शतपथ में लिखा हुआ है । वे व्यापारी थे ग्राँर 
जहाज चलाना भी जानते थे । ऐसे लोगों ने जंगलों में ही निवास रखा हो, यह युक्तियुक्त प्रतीत नहीं होता। क्योंकि 
कोल, भील तो जंगल काटने में ध तक बड़े प्रबल होते हैं। परन्तु झ्रार्यों के उपयुक्त वर्णन से पाया जाता हैं कि 
रायो के पुवे किसी के बसने लायक स्थान ही न था । इस तरह से न तो यहाँ श्रार्यों के पूवं किसी के बसने का पता 


| दोषं मत्वा पूर्वनिवासं हिमवन्तं जग्मुः (चरकसंहिता) 
¬ तंहि बिदेषो माथव ग्रास । सरस्वत्या स तत एव प्राङ्दहन्न भीयायेमां पृथिवीं तं गोतमश्च राहूगणो 
'विदेवश्च माथवः पश्चाहूहन्तमन्वीयतुः । स इमाः सर्वा नदीरतिद दाहं, - सदानीरेत्युत्तरादू. गिरेः निर्धावति! ता हैव 
नातिददाह्‌ तां१% ह स्म तां पुरा ब्राह्मणा न तरन्त्यनतिदरधराददेता वैश्वानरेणोति [शतपथ ब्राह्मण १।४।३। १४] 
x सरस्वतीहपद्तयोदेवनद्योर्यदन्तरमु । तं देवनमितं देशं ब्रह्मावर्तं प्रचक्षते । [मनुस्मृति २।१७] 
.-# एतहि कोसलबिदेहातां सर्यादा ॥ (शतपथ १।४।३।१७) A 


दक्षिणी एशिया 


मिलता हैं श्रौर यहाँ कोई पराजित या विजित ही था । पाश्चात्त्य विद्वानों की इस ऊलजलूल थियरी का तीव्र प्रतिवादः 


करते हुए प्रसिद्ध विद्वान्‌ नैसफील्ड साहब लिखते हैं कि 'भारतीयों में आर्यविजेता ओर मूलनिवासी जेसे कोई विभाष 


नहीं हैं ये विभाग बिलकुल आधुनिक हैँ । यहाँ तो समस्त भारतीय जातियों में अत्यन्त एकता है । ब्राह्मणों से | 


लेकर सड़क झाड्नेवाले भंगियों तक का रूप, रंग और रक्त एक समान ही है %। 

हमने यहाँ तक यह दिखलाने का यत्न किया कि इस देश में न तो ग्रायों के पूवे कोई मूलनिवासी नाम के कोल. 
द्रविड़ श्रादि ही रहते थे और न श्रायों के साहित्य से ग्रार्यो का बाहर से गाना ही सिद्ध होता है । इसी तरह न 
मूलनिवासियों की किसी कथा या नाम से ही सिद्ध होता है कि आये बाहर से ग्राये और कोल, भील, द्रविड़ यहाँ के 
मूलनिवासी थे श्रौर न इस बात को श्रायाँ की किसी ब्रन्य शाखा ने ही स्वीकार किया है कि हमारा एक दल भारतः 
को गया । जब यह हाल है, तब फिर नहीं मालुम होता कि संसार भर के प्रमाणों के विरुद्ध किस प्राधार से कहा. 
जाता है कि श्राय लोग कहीं बाहर से ग्राये ग्रौर यहाँ के मूलनिवासी कोल और द्रविड़ ही हैं? इसलिए पाश्चात्त्यों का 
यह आरोप कि श्राय लोग बाहर से ग्राये बिलकुल निराधार है । इसी तरह यह भी निराधार है कि श्रार्यो के पूर्वे 
यहाँ कोल और द्रविड़ रहते थे । इसके बाद ग्रब हम इस प्रश्न का उत्तर ढूँढते हैं कि दस्युओं के रूप, रंग, भाषा झोर 
युद्धों का वेदों में क्या उल्लेख 

एक शख्स ने प्यार करते करते अपने बच्चे को कहा कि यह बड़ा शैतान है । इस बात पर पास बैडे हुए उनके 
दोस्त ने कहा कि जी हाँ, इसका वर्णान तो बाइबल और कुरान में भी आया । जो बात इस मजाक में दिखलाई 
पड़ती है; ठीक वही बात वेदों में दस्यु श्रादि शब्द देखकर कोल, झीलों के लिए बताई जाती है.। किन्तु वेदों को गौर 
से पढ़नेवाले इस बात से इनकार करते हैं । वेदों में आये हुए दस्यु आदि झब्दों पर मिस्टर मुर लिखते हैं कि “मैंने ऋग्वेद 
के दस्यु या अ्रसुर आदि नामों को इसलिए पढ़ा कि वे श्रनायों के हैं, या मुलनिवासियों के । परन्तु मुझको कोई भी 
नाम न मिला, जो इस प्रकार का हो' #। इसी तरह प्रो० मैक्समूलर कहते हैं कि 'दस्यु का अर्थ केवल शत्रु है Ff! 
ए० रागोजिन कहते हैं कि 'दस्यु का श्रर्थ केवल लोग है और इरानियों की वस्था पुस्तक में उनका दह्य, शब्द इसी श्रर्थे 
में गाया है'-[-। जन्दावस्था के इस प्रमाण से रागोजिन ने सिद्ध कर दिया कि ईरानी लोग अपने ईरानी लोगों को ही 
दह्म अर्थात्‌ दस्यु कहते थे । मेंवसमूलर ने स्पष्ट कर दिया कि दस्यु दुश्मन को कहते हैं । मतलब यह हुआ कि चाहे 


x There is no division of the people as the Aryan conquerors of India and the aborigins 


of the country; that division is modern and that there is essential unity of the Indian races. 
The great majority of Brahmins are not of lighter complex;on or of finer or better red 
features than any other caste, or distinct in race and blood from the scavengers who swept 


the road. . 
; (Brief-View of the caste System cf the North-West Provinces and Oudh, p. 27].) 


+ J have gone over the names of the Dasyus or Asuras mentioned in the Rigyed with the 


. view. of discovering whether any of them could be regarded as of non-Aryan or indiginous 


origin, but I have not observed any that appearto be of this character. 
(Sanskrit Text Book, Vol. IT, 9. 387. ) 
f Dasyu-sinply means enemy. ( Last Results of the Turanian Research, p. 344, ) 


+ Dasyu meaning simply people, a meaning which the word under the Iranian form ४ 


‘Dabyu retain all” through the Awastba and Akhaeminian Inscription. (Vedic India, p, 23. ). 


वह्म शब्द दस्युः का अपञ्र श है। क्योकि संस्कत का 'स” जेंद भाषा में ह हो जाता हैं, जैसे सक्त: का हत पौर 


मास माह प्रादि | i, ४8 पीर 
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भ्रपनी जाति का हो भ्रथवा दूसरी जाति का, जो द्वेष करने योग्य है, वही दस्यु है। यदि ऐसा न होता तो ईरानी लोग 
भझपनी ही जाति को दहम्‌, न कहते वयोंकि उनके यहाँ तो कोई इयाम वर्ण श्रौर भिन्न भाषाभाषी था ही नहीं । 
भाषा के विषय में जो वर्णान वेद में भ्राथे हैं, वे भी मूलनिवासियों की भाषा के लिए नहीं हैं। वेदों में श्राये 
हुए 'मृध्रवाचा' श्रादि शब्द, जिनको श्रनार्यो की भाषा कहा जाता है, जाँच से सिद्ध नहीं होते कि वे श्रनायों की भाषाके 
लिये भ्राये हैं। मिस्टर मूर कहते हैं कि 'मृश्नवाचा से अनायों की भाषा किसी प्रकार भी सिद्ध नहीं होती %। 
इसी प्रकार इयाम वणां का वणन भी अनायों की त्वचा के लिये नहीं श्राया । प्रो० रॉथ अपने कोष में लिखते हैं कि 
कृष्णगर्भा भ्रौर कृष्णयोनि आदि शब्द कृष्ण मेघ के लिए ग्राये हैं, जो काला ढक्क़न है । यही श्रभिप्राय ए० मारेनीरने 
के लेख का भी है |। बाबू श्रविनाशचन्द्र दास कहते हैं कि जिस प्रकार एक ग्रेंगरेज किसी डाकू श्रेगरेज 
को “ब्लैक गार्ड” कहता है, उसी तरह इयाम वर्ण का वणन, जो ग्रार्यो ने श्रपने एक दल के लिए किया है, वह उपमा 
काले बादलों से ही गराई है, जिसे वे वृत्र की खाल कहते हैं +- । 
इस छानबीन से यह पता लग गया कि वेदों में आये हुए कृष्णयोनि श्रौर भृध्रवाचा आदि शब्द मूलनिवासियों 
के लिए नहीं प्रयुक्त हुए। उलटा यह सिद्ध हो रहा है कि वेदों में श्याम त्वचा, मृध्रवाचा और दस्यु आदि शब्द 
बादलों के लिए प्रयुक्त हुए हैं । और युद्धों के वर्णन इन्द्र और वृत्र के हैं, जो वास्तव में विद्य तु, सूर्य तथा सेघों के 
अतिरिक्त ओर कुछ नहीं हैं । यहाँ दस्यु भ्रौर वृत्र श्रादि शब्दों पर विचार कर लेने से ही यह सारी उलझन 
सुलभ जायगी । 
वेद के पढ़नेवाले जानते हैं कि वेदों में इन्द्र और वृत्र का वर्णन बहुतायत से श्राता है यह वर्णान युद्ध के रूप 
में भी आता है । हम चाहते हैं कि यहाँ पर थोड़े से वेदों के वे वाक्य जिनमें इन्द्र, वृत्र, दस्यु, मृध्रवाचा, कृष्णयोनि 
आदि शब्दों की व्याख्या की गई है, लिख दें । जिससे स्पष्ट हो जाय कि यह सब वर्णन पृथिवी के ऊपर का नहीं है । 
ऋग्वेद में एक सूक्त सिर्फ इसलिए ग्राता है जिससे इन्द्र का वास्तविक स्वरूप समझ में आ जाय । इस सुक्त का नाम 
'स जनास इन्द्र: है । इसके आवश्यक ग्रंश इस प्रकार हैं-- 
. यो जात एव प्रथम: । यः पृथिवों व्ययमानामह हृद्यः पर्नतास्प्रकुविताँ अरम्णात्‌ । यो अन्तरिक्षं विममे, यो 
- द्यामस्तभ्नात्‌ । यो हुत्वाहिमरिणात्‌ सप्त सिन्धून्‌ । यो अश्मनोरन्तरग्नि जजञान। यो दासं वर्णमधरं गुहाकः ।. 
यस्याश्वासः प्रदिशि । यः सूर्यं य उषसं जजान, यो अपां नेता । यो विश्वस्य प्रतिमानं बभव। यो दस्यो हुँन्ता । 
यः शस्ब्ररं पर्वतेषु क्षियन्तं । यो आहु जघान। यः सप्तरश्मिवृंषभस्तुविष्सान्‌ । यो ब्जरहस्तः...स जनास 
इन्द्र: । ( ऋ० २।१२ ) 
अर्थात्‌ जो सबसे प्रथम उत्पन्न हुभ्रा, जो पृथिवी को कंपायमान करता है, जो पर्वतो भ्र्थातू बादलों को कुपित 
करता है, जो ग्रन्तरिक्ष में है, जो यो को रोके हुए है, जो बादलों को मारकर सातों किरणों को मुक्त करता है, जो 
बादलों में भ्रर्नि उत्पन्न करता है, जो बादलों को नीचे गिराता है, जिसकी किरणों सब दिशाश्रों में फैली हैं, जो सुय 
Poms कक HD 400: RRS साट 


_ XInany case, the sense of the %0d 'प्ृृश्नवाचा' 7s too uncertain to admit of our referring 
it with confidence to any peculiarity in the speech of the abotigines 
(Sanskrit Text Book. 9. 378, ) 
+ Etude Sur P Idiome Deo Vedas, p- ]54 
+ Just as an Englishman would call an English robber of swindler a black guard, the 
analogy of the ‘black skin’ was possibly drawn by the Rigvedic Aryans from the colour of 
clouds whieh was regarded as the body demon, Vritra. ( Rigvedic India, p. }23) 
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ग्रौर उषा कौ उत्पन्न करता है, जो जलों का नेता है, जो संसार का दैमाना है, जो दस्युओं-बादलों को मारनेवाला है, 
जो शंबर को पर्बंतों-बादलों-पर छिन्न भिन्न करता है, जो बादलों को मारता है और जो वज्रहस्त है, उसे 
हे मनुष्यो ! इन्द्र समझो । 
अब विचार करके देखना चाहिए कि क्या यह उपर्युक्त इन्द्र कोई पृथिवी का देहधारी राजा है या आकाशीय 
सर्वप्रबान शक्ति है ? यदि यह श्राकाशीय शक्ति है, तो फिर यह श्राकाशीय पदार्थों को ही मारता है और उन्हीं के साथ 
युद्ध करता है । ऊपर के पर्वत, श्रहि, दास, दस्यु, शम्बर आदि शब्द सब आकाश के ही पदार्थ हैँ । निघण्डु में ये सब 
नाम बादलों के लिए ग्राये हैं । इंद्र के ही लिए बेद में और भी वर्णन देखने योग्य है । एक जगह लिखा है कि. 
अ्यमग्द्रो मरुत्सखा वि वृत्रस्यामिनच्छिर. । वज्ञेण शतपर्वणा !। 
वावृधानो मरुत्ससेन्द्रो वि वृत्रमैरयत्‌ । सृजन्त्समुद्रिया अपः ॥ (ऋ० ८।७६।२,३) 
प्र्थात्‌ इस मरुत्‌ के सखा इनदर ने वज्ज से वृत्र के शिर के सौ टुकड़े कर दिये । हें मरुतू के सखा इन्द्र ! वृत्र को 
मारकर समुद्र के जलों को उत्पन्न कीजिये । यहाँ स्पष्ट हो गया कि इन्द्र मरुतों श्रर्थातू हवाओं का सखा है, जो बादलों 
को मारकर समुद्र बनाता है। ऋग्वेद ५।२५।४ में स्पष्ट कह दिया है कि 'महान्ता मित्रावरणा सम्राजा देवावसुरा! 
्रर्थात्‌ मित्र ग्रौर वरुण दोनों देवों और असुरों के राजा हैं। मित्र सूये है और सभी जानते हैं कि वरुण जल का 
स्वामी है । सूर्य देवों का राजा और वरुण असुरों का राजा है। ऐसी दशा में वह वरुण बादलों के सिवा श्रौर क्या 
हो सकता है ? ऋग्वेद में स्पष्ट लिखा है कि 
इन्द्रो मघेमंघवा वृत्रहा भुवत्‌ । (ऋ० १०।२३।२) 
वृत्रहणं पुरन्दरम्‌ । [ऋ० ६।१६।१४] 
यो दस्यो हन्ता स जनास इन्द्रः । [ऋ० २।१२।१०] | 
अर्थात्‌ इन्द्र ही मघवा और वृत्र के मारनेवाला हुआ । दृत्र को मारनेवाला ही पुरन्दर है और जो दस्युको मारने: 
वाला हैं, वही इन्द्र है। यहाँ वृत्र और दस्यु शब्द एक ही पदार्थके वाचक हैं । इन्द्र और दस्यु शब्द पर मैक्सभूलर्‌ 
कहते हैं कि 'तब इन्द्र की स्तुति की जाती है, क्योंकि उसने दस्युओं का नाश किया और आये रङ्गों की रक्षा की न-। 
हम पहिले ही लिख श्राये हैं, कि मैक्समूलर दस्यु को शत्रु कहते हैं और मिस्टर मुर कहते हैं कि वेदों में अनेक प्रमाण 
हैं जिनमें वृत्र को शत्रु कहा गया है-+: । इससे मालूम हुआ कि वृत्र और दस्यु एक ही पदार्थे हैँ । दस्यु शब्द की निर्रुक्ति 
करते हुए यास्क कहते हैं कि 'दस्युदंस्पते: क्षयार्थादुपदस्यन्त्यस्मिन्‌ रसा उपदासयति कर्माणि’ श्रर्थात्‌ दस्यु शब्द 
्षयार्थक 'दस्‌' घातु से बना है । अतः जो रसों का क्षय करता है और यज्ञों को नष्ट करता है, वही दस्यु है । संसारके 
सब रस खिंचकर बादलों में ही जाते हैं, इसलिए सच्चे दस्यु बादल ही हैं । इसी तरह वृत्रों की निरक्ति में यास्काचार्य 
कहते हैं कि “तत्र को वृत्रः मेघ इति नेरुकताः' । अर्थात वृत्र कौन है ? उत्तर देते हैं कि नैरक्तों के मत से मेष ही 
वृत्र है। इसीलिए ऋग्वेद में श्राया है कि 'इनद्रो यो दस्यून्‌ अधरानवातिरत्‌'। श्र्थात्‌ जो इन्द्र दस्युओं को चीचे 
शिराता है। श्रथ स्पष्ट हो गया कि इन्द्र अर्थात्‌ विद्यूत्‌ या सूर्यं ताइन के द्वारा बादलों को नीचे गिराता हैं। यही 
रये श्रौर दस्युओं का युद्ध है और नीचे गिराना ही दश्युओं को भगा देता है । तथा बादज्ञ ही कृष्णयोनि हैं रौर वही 


मृध्रवाचा बोलनेवाले हैं। ऋग्वेद २।२०।७ में लिखा है कि 'स वृत्रहेन्द् : कृष्णयोनीः श्रर्थात्‌ वृत ही निश्चयपूर्वक कृष्णयोनि 


} When. Indra is praised because he destroyed the Dasyus and protected the क 


Aryan colour. द (Last Results of tbe Turanian Research, p. 344.) 
‘~ Andyet there are many passages in which, the word, Vritra, has the | signification 
ofénemy in general. (Muir's Sanskrit Text Book, Vol Hs p- 389. ) 
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है भ्रौर “दनो विश इन्र मृध्रबांचः' (ऋ"० १।१ ७४।२) श्रर्थात्‌ इन्द्र ही वृत्र में घुसकर मृध्रवाचा बोलंता हैँ । 
मतलब यह कि काले बादल कृष्णयोनि हैं श्रौर बादलों में विद्युत्‌ की गड़गड़ाहट ही मृध्रवाचा है। 


बेदों में आया हुआ इन्द्रं और वृत्र का अलङ्कार ही देव और असुर तथा आर्य और दस्युं के संग्राम 
कें नाम से प्रसिद्ध है। आर्यों का विश्वास है कि उन्होंने संसार में जितने पदार्थों का ज्ञान प्राप्त किया है, उनका 
नाम वेद शब्दों से ही रकखा है । प्रकाश के विरुद्ध श्रानेवाले बादलों को जिस प्रकार वेद ने दस्यु कहा है, उसी प्रकार 
श्रेष्ठ आर्यो से विरोध करनेवालों को भी दस्यु कहा है। इसीलिए ग्रायोँ ने वेदों से नामकरण की यह सच्ची कुञ्जी 
पाकर भ्रपती जाति को दो भागों में बाँट दिया । क्योंकि ऋग्वेद में लिखा है कि 'विजानीह्यार्यान्‌ ये च दस्यवः ।* 
रथात्‌ श्राय और दस्यु को अलग जानो । दस्यु का लक्षण करते हुए वेद ने बताया है कि 
अन्यब्रतममानुषमयज्वानमदेवयुम्‌ । [ऋ० ८।७०।११] 
अकर्मा दस्युरभि नो अमन्तुरन्यव्रतो अमानुषः । [ऋ० १०।२२।८] 


अर्थात्‌ कर्महीन-यज्ञहीन, श्रविचारी-ग्रनीश्वरवादी श्रमानुषों को दस्यु समझना चाहिए । इनके विरुद्ध आर्य का 
लक्षण करते हुए निरुक्तकार कहते हैं कि 'आर्य ईश्वरपुत्र:” अर्थात्‌ ग्रायं परमेश्वर के पुत्र हैं । तात्पर्यं यह कि जैसे 
बादल सूर्य के प्रकाश को रोककर भ्रन्धकार फँलाते हैं, बैसे ही ्रनार्य-दस्यु-भी श्रार्यों के श्रेष्ठ कर्मो में विघ्न करते 
हैं और जिस प्रकार सूर्य श्रपनी प्रर किरणों से बादलों को नष्ट करते हैं, वैसे ही ग्रार्य भी दुष्टों का दमन करते हैं । 
इसीलिए आर्य ईश्वर पुत्र कहलाते हैं। वेद की इस श्रलंकृत शिक्षा के द्वारा ही प्राचीन ग्रायों ने अपनी जाति के भीतर 
ही दुष्ट स्वभाव के मनुष्यों को अनायं कहा है, दस्यु कहा है और उत्तम स्वभाववालों को आये कहा है ।। 


वेदों में इतिहास माननेवाले भी स्वीकार करते हैं कि सुदास, दिवोदास श्रौर त्रसदस्यु ग्रादि राजे श्राय ही थे । 
पारसी भी अपने गोल में ही दह्य की कल्पना करते थे । श्रत: इसका यह र्थ नहीं है कि दस्यु कोई दुसरी जाति थी । 
वेदों में किसी जाति का दस्यु नाम से वर्णन नहीं है, न रायो के पूवे यहाँ किसी मूलनिवासिनी जाति का पता 
मिलता है । इसलिए दूसरा प्रन भी निराधार ही सिद्ध होता है । इतना वणेन कर चुकने के बाद ग्रब श्रागे तीसरे 
प्रधान प्रश पर विचार करते हैं कि मूलनिवासियों की मौलिकता का क्या रह्स्य है? 


सूलनिवासियों को मौलिकता का रहस्य 


जब से यह बात सिद्ध हो गई है कि, द्रविड़ लोग बाहर से भ्राफर झ्राबाद हुए हैं और उनकी श्राबादी का समय 
बहुत ही न्यून है, तब से पाश्चात्त्योंने मूलनिवासियों के दो विभाग कर दिये हैं। इन दोनों विभागों में एक का नाम 
कोलास्यिन विभाग है और दूसरे का द्रविड्यिन। कोलारियन विभाग को द्रविडियन विभाग से पृथक्‌ मानते हुए भी 
दोनों को न तो वे लोग स्पष्ट रीति से जुदा करते हैं और न एक में ही मिलाते हैं। कुछ समय पूव वे दोनों दलों को 
एक ही मानते थे और दोनों को मूलनिवासी श्र्थात्‌ 'एबॉरिजिनीज' कहते थे । परन्तु ्रब भूलनिवासियों के दो 
विभाग मानते हैं। हम यहाँ देखना , चाहते हैं कि, या कोलारियन और द्रवीडियन एक ही दल के हैं, वा पृथक्‌ 
"पृथक्‌ ? साथ ही यह भी देखना चाहते हैं कि इन दोनों दलों की असलियत क्या है? 


:. भिस्टर हाँजसन, कर्नल डालटन और मिस्टर क्लाडवेल आंदि विद्वानों ने ्विडों श्रौर कोलों की माषा, रूप, 
' रंग और उत्तकी जाति विभाग के विषय में बड़ी खोजे की हैं । बड़े बड़े ग्रन्थ लिखे हैं आर उनमें ्रपना मत प्रकट 
६ किया है । यहाँ हम, मिस्टर क्लांडवेल के ग्रन्थ से इस विषय के प्रमाण उपस्थित करते हैं कि द्रविड़ और कोल. एक ही 
जासि की दो सभ्य असभ्य शाखाएं हैं । मिस्टर क्लाडवेल कहते हैं कि द्रविड़ आषष्मरों के १२ विभाग हैं-- 


मूलनिवासियों की मोलिकता का रहस्य 


परिमार्जित विभाग अपरिमाजित बिभाय 


१ तामिल १ तूदा 

२ मलयालम २ कोटा 

३ तेलुगू ३ गोंड 

४ कनाड़ी ४ खोंड या फू 

पू तूलू ५ उराँव 
६ कुड़ग ( कुर्ग ) ६ राजमहाल i; 


तूदा, कोटा, गोंड श्रौर कू श्रादि भाषाएँ यद्यपि श्रसभ्य भर ग्रसंस्कृत हैं, तथापि निस्सन्देह तामिल, कनाड़ी 
ग्रौर तेलुगू के समान द्रवीडियन हैं । उसी सिलसिले में राजमहाल ग्रौर उराँव मिली हैं। तो भी मैं उनको द्रवीड़ियन 
विभाग में रखता हूँ §। 

उराव भाषा के लिए मिस्टर हॉजसन का ख्याल है कि वह द्रविड़ और कोल भाषा के बीच की कड़ी है +-। 
कर्नल डालटन इससे भी श्रागे बढ़कर कहते हैं कि 'द्रविड़ तत्त्व बंगला के निवासियों तक फैला हुआ है #। | 

इन वर्शानों से यहाँ यह स्पष्ट हो गया कि कोल भील और बंगाल के संथालों से लेकर दक्षिण के समस्त द्रक्डि 
एक ही जाति के लोग हैं और एक ही मूलभावा की शाखाओं को बोलते हैं । यही नहीं, प्रत्युत विद्वानों की खोज 
से यह भी सिद्ध हो गया है कि यहाँ के कोलों और द्रबिड़ों से लेकर लङ्का, मेडेगास्कर, अफरीका ओर आस्ट्रेलिया 


ERR STR +--++-++-+-+--”  ू्₹ूूनू-्ऋ ऋण 


§ The idioms which I designated as Dravidian are twelve in number exclusive of the 


Brahvi. They are as follows— 


Cultivated Dialects. Uncultivated Dialects. 
I. Tamil I. Tuda पे 
2. Malyalam 2. Kota 
3. Telugu 3. Gond 
. 4. Canarese 4. KEhond or ku 
5. Tulu 5. Oraon 
6. Kudagin (Coorg) 6. Rajmabal 


Tuda, Kota, Gond and Ku, though rude and uncultivated, are undoubtedly to be regarded 
as essentially Dravidian dialects equally with the Tamil, the Canarese and Telugu. I feel some 
hesitation in placing in the same category the Rajmabaland the Oraon, seeing that they appear 
to contain 80 Jarge an admixture of roots and tongues, probably the Kolarian I venture, 
however to classify them as in the main Dravidian. 

(Comparative Grammar of Dravidian Languages: ) 

+ The Oraon was considered by Mr. Hodgson as a connectidng link between the Kol 

dialects and distinctively Tamilian family. ४ i 
(Comparative Grammar of Dravidian Languages: 9. 49. ) 

+ Colonel Dalton carries the Dravidion element still further than ¥ have ventured ‘to do. _ 
“He says (Ethnology of Bengal, 9. 243) the Dravidian element enters more - largely into the . 

composition of the population of Bengal than, in general, supposed. sCibid, pr Al 


0] वैदिक सम्पत्ति 


तक जितने लोग इथिओपिक विभाग के हैं, सब एक ही भाषा बोलते हैं और सब एक ही जाति के हैं 3८ । 
इथिम्रोपिक विभाग की पहिचान इयाम रंग,  घुघराले बाल, चौड़ी खोपड़ी श्रौर तंग जबड़ा है $। यह विभाग उक्त 
समस्त विभागों को एक में जोड़ता है । 


ऊपर के वर्णन में यह स्पष्ट दिखलाई पड़ता है कि कोल और द्रविड़ों की कड़ियाँ जुड़ी हुई हैं । मध्यप्रान्त का 
गेजेटियर भी इसी परिणाम पर पहुँचा है । यही नहीं, प्रत्युत भारतवषं का प्राचीनतम इतिहास भी यही कहता है कि 
भ्रानध्र, द्रविड, शाबर और किरात आदि सब एक ही हैं । हम यहाँ मिस्टर क्लाडवेल की एक तहकीकात दर्ज करते हैं । 
वे कहते हैं कि 'ऊपर कही हुई द्रविड़ भाषाश्रों की फहरिस्त में मैंने मुन्डा, हो, कोल श्रौर शबर भाषाओं को नहीं रक्खा, 
'जो कोलारियन भाषाएँ हैं +-। क्लाडवेल शबर जाति-को कोलारियन विभाग में गिनते हैं। अब हम दिखलाना 
चाहते हैं कि द्रविड़ भ्रौर शवर एक ही जाति के हैं । 


कोलों और द्रविड़ों को एक ही समुदाय के बतानेवाले और दोनों की मौलिकता का पता देनेवाले प्रमाण श्रार्य- 

जोति के प्राचीनतम ग्रन्थों में सुरक्षित हैं। हम ऐतरेय ब्राह्मणा के प्रमाण से लिख ग्राये हैं कि विश्वामित्र श्राये राजा और 
ऋषि थे।। उनके एक सौ पुत्र (शिष्य) थे । उनमें पचास लड़के दुष्ट हो गये और प्रजा को दुःख देनें लगे । विश्वामित्रने 
«उनको श्रार्यसमाज से निकाल दिया । वही सब श्रानध्र, पुण्ड, शबर, पुलिन्द श्रादि हो गये और दस्यु-कहलाने लगे {। 
मनुस्मृति में लिखा है कि ब्राह्मणों के न मिलने से वृषल हुई क्षत्रिय जाति बाहर निकाल दी गई, जो श्रोण्ड, द्रविड़, कृम्बोज, 

: यवन, शक, पारद, पह्लव, चीन, किरात दरद श्रौर खश नाम से प्रसिद्ध हो गई #। ये दोनों ऐतिहासिक प्रमाणा किसी 
सामान्य ग्रन्थ के नहीं हैं, प्रत्युत ऐतरेय ब्राह्मण भर मनुस्मृति के हैं, जिनकी प्रामाणिकता के विषय में किसी को 


xX Whilst the base of this pronoun seems to be closely allied to the corresponding 
prononun in Tibetian and in the Indo-Chinese family generally, the manner in which it is 
pluralised in the Australian dialects bears a marked resemblance to the Dravidian and especially 
to Telugu. ( ibid, p. 78) 

Some resemblance may be treated between the Dravidian languages the Barnu or rather 
the Kanari, one of the languages spoken in the Barnu country in Central Africa. 

Even this, however, as has been shown, is common to the Dravidian with Brabvi, 
Chinese, the languages of the second ‘Bebistan tables and the Australian dialects. 

(ibid, 9. 80) 

§ Ethiopic—One of the four great. divisions of the human races, occupying Africa, 
Australia and many islands of Eastern Ocean. Its members are typically black skinned _and 
wooly. baired with projecting jaws and broad skull. 

( Harmsworth History of the World, p- 326.) 

+ In the above list of the Dravidian languages J have not included the Ho, Munda, .or 
‘any of the,rest of the languages of the Kols, the Savaras and other rude tribes of central 
: India and of Bengal called Kolarian by Sir George Campbell, and included by Mr. Hodgson 
~ under the general term Tamilian. ( Comparative Grammar of Dravidian Languages, 9. 42. ) 


‡ विश्वामत्रस्येकशतं पुत्रा5सु: । पञ्चाशदेव ज्यायसः । ताननु व्याजहार तान्वः प्रजा भक्षष्डेति । त एतेऽराः 
पुण्डा: शबराः पुलिन्दा मृतिवा इत्युदन्त्या बहवो भवस्ति । विश्वामित्रा दस्यूनां भूयिष्ठाः ॥ (ऐतरेय ब्रा० ७।१८) 


 # शनकस्तु क्रियालोपादिमाः क्षत्रियजातयः । वृषलत्वं परियता ब्राह्मणादशंनेनः च.।। ,पोण्ड्काश्चोणडुद्रविड़ाः 
. कास्बोजा यवनाः शकाः । पारदाः पह्णवाश्चीनाः किराता दरदाः खशा:। _ .. '(अनुस्मृति १०।४३,४४) =. « 


/इनकार नहीं हो सकता । इनमें श्राये हुए नामों में से श्रान्ध्र, शबर, द्रविड़ और किरात शब्द विशेष ध्यानः देने योग्य 
हैं. # । ग्रान्ध्र शरौर द्रविड़ द्रवीड़ियन विभाग के हैं और शबर तथा किरात कोलारियन विभाग के हैं।। ये दोनों विभाग 
क्षत्रिय जाति से उत्पन्न कहे गये हैं । क्षत्री जाति निस्सन्देह आये ही है। इसलिए अब हमारा प्रवलतापूर्वक दावा हैं कि 


मुलनिवासियों की मौलिकता का रहस्य 


कोल श्रौर ब्विड़ दोनों एक ही आर्यजाति की शाखाएँ हैं और आर्यावतं में ही आयो से उत्पन्न हुई हैं । 

हमने पहिले ही कहा है कि र्य लोग अपने ही पतित आर्यों को उसी तरह दस्यु कहा करते थे,-जिस प्रकार 
ईरानी लोग अपने ही पतित भाई को 'दह्यू/ कहा करते थे । हमने ही नहीं कहा, प्रत्युत योरप के विद्वान्‌ भी इसी'बात 
को स्वीकार करते हैं कि गर्यो ने दुष्ट श्रार्यों को ही दस्यु, राक्षस और यातुधान आदि कहा है ।- प्रो० मेक्समुलर कहते हैं 
कि बसिष्ठ एक शुद्ध ब्राह्मणा था। परन्तु विश्वामित्र ने उसे यातुधान तक कह डाला है »<। यही क्यों, कृष्ण भगवान्‌ने 
तो श्रजुन जैसे श्रां वीर को भी जब कायरता की बातें करते सुना, तो तुरन्त ही कह दिया कि “अना यंजुष्टमस्वर्म्‌ 
प्र्थात्‌ तू श्रनाये स्वभाव धारण कर रहा है। वायुपुराण मे स्पष्ट ही लिखा है .कि 'असुरा ये. तदा आसत्‌ तेषां 
दायादबान्धवाः? । अर्थात्‌ असुर तो श्रायों के दायाद (वारिस) बन्धु ही हैं। इसी तरह महाभारत शांतिपवे में भी 
लिखा है कि 'इश्यन्ते मानुषे लोके सवंवर्णेषु दस्यवः' । अर्थात्‌ आजकल तो सभी वणां में दस्यु दिखलाई पड़ रहे हैं। 
प्रव सोचना चाहिए कि दस्यु अगर कोई गैर जाति होती या उसके रूप, रंग, भाषा में भेद होता, तो सब वर्णो में 
दस्यु कैसे दिखलाई पड़ते ? बात तो असल यह है कि राये लोग सदैव दुष्टों को दस्यु कहते रहे हैं, चाहे वे अपनी 
जाति के हों या गंर जाति के । मनु महाराज साफ शब्दों में कहते हैं कि 

सुखबाहुरुपज्जानां या लोके जातयो बहि: । 
म्लेच्छदाचश्चारयंवाचः सर्वे ते दस्यवः स्मृताः । (मनुस्मृति १० ।४५) 

्रर्थात्‌ वर्णाश्रमहीन जातियाँ, चाहे आर्यभाषा बोलनेवाली हों और चाहे म्लेच्छभाषा बोलती हों, सब दस्यु 
ही हैं रहा यह कि आर्यों का दस्युओं को मारना लिखा है सो कोई ताज्जुव की बात नहीं है । वेदों में तो आयों को 
भी मारना लिखा है । पर वह राजा के लिए है । क्योंकि राजा तो युद्ध में शत्रु को दंड देता ही है, चाहे शत्रु श्राय 
हो या दस्यु । जिस मंत्र में आर्णो के मारने के लिए लिखा है वह यह है-- 

त्वं तान्‌ इसर उभयाँ अमित्रान्दासा वृत्राणि आर्या च शुर । 
वधीः वन इव सुषितेभिः अत्कैः आ पृत्सु दष नृणां नृतम (ऋ० ६।३३।३) 

श्र्थात्‌ हे मनुष्यों के श्रेष्ठ नेता पराक्रमी इन्द्र ! तू इन दोनों पापात्मा अमित्रों, दस्युओं और - आयो को 
मार । जैसे कुल्हाड़ों से बन काटे जाते हूँ, वैसे ही ठरू उनको सुधारे हुए शस्त्रों से युद्धं में ्रच्छी तरह काट । इव 
वर्णनों से स्पष्ट हो जाता है कि दस्यु, असुर, राक्षस, यातुधान आदि शब्द किसी गैर जाति के लिए नहीं हैं, प्रत्युत 
उनके लिए हैं, जो वर्णाश्रमधर्म के विपरीत श्राचरणा करते हैं, अधर्मी हैं, नास्तिक हैं ग्रौर बदमाश हैं । यह प्रमाणित 
हो जाने पर कि अनाये दस्यु आदि आयों की ही शाखाएँ हैं और द्रविड़, शबर आदि मूलतः रर्ये ही हैं, तथा वेदों 
के वर्णोनों से इनका वास्ता नहीं है; अब केवल यही प्रश्न रह जाता है कि जब ये रायां से भिन्न अन्य जाति के नहीं 
हैं, तब उनका खूप, रंग और भाषा पृथक्‌ क्यों है ? 


_ छत उनका सै ० Cc) penne spe glen Mem si जम स कल 
& इस दाबर जाति की ही प्रसिद्ध शबरी थी जो रामचन्द्र के समय में उपस्थित थी। यह मिल्लिनी भौ कही जाती 


है। भिल्‍ल और कोल एक साथ ही 'कोलमिल्ल' कहलाते हैं। अतएव शबर जाति निश्चय ही कोलारियन विभाग की है। 

X Vasistha himself, the very true Aryan Brahman, when in feud whith Vishwamitra IS 
called not only an enemy but a Yatudhan and other names, which in common parlance are 
only bestowed on barbarian savages and evil spirit, { के ४ 


(Sanskrit Textbook, Vol. Ll, 9. 389; by Muir.) 


३५७० ; बैदिक सम्पत्ति 


रूप, रंग ओर भाषा के विषय में हम द्वितीय खण्ड में सप्रमाण सिद्ध कर आपे हैं कि कारणवश गोरी 
'जातियाँ काली हो जाती हैं और अन्य जाति की भाषा अन्य जाति के लोग बोलने लगते हैं । इसी तरह हम यहु 
भी सिद्ध कर आये हैं कि आयों से ही सब रंगों और ओर रूपों की उत्पत्ति हुई है। इसलिए श्याम रंग झर सिसन 

- भाषा के कांरण ये आयों से पृथक्‌ नहीं हो सकते । 


इस प्रकार सें यहाँ तक हमने भारत के मूलनिवासियों के विषय में उसी ढंग से खोज की, जिस ढंग 
से पाश्चात्त्य विद्वान्‌ या उनसे शिक्षा पाये हुए देशी विद्वान्‌ करते हैं। हमने उन्हीं की ढूंढ तलाशों से और वेदों के 
उद्धरणों से ही श्रपने श्रारोप की पुष्टि पौर उनके मत का निरसन किया है। इसलिए श्रब यहाँ साहसपूर्वेक कहते हैं 
कि मद्रास प्रांत में बसनेवाले द्रविड़ तथा दक्षिणी प्रदेशों में बसनेवाले कोल आय॑ ही हैं और आर्य जाति के लोग ही 
समस्त दक्षिणी एशिया में बसते हैं । 


दक्षिणा में सबसे निकट सीलोन (लङ्का) है । परन्तु पूर्वकाल में केवल सीलोन का ही नाम लङ्का नहीं था। 
, सीलोन तो लङ्का देश का एक टुकड़ा है | इसके श्रागे जो जमीन समुद्र में इव गई है, उसको और दक्षिणी द्वीपसमुदाय 
तक फेले हुए एक बड़े भूभाग को लङ्का कहते थे | इस वर्तमान सीलोन का नाम तो सिंहलद्वीप है । सिहल क्षेत्रियो 
को कहते हैं । जिस तरह वृष के मारनेवाले को वृषल कहते हैं उसी तरह सिंह के मारनेवाले को सिंहल कहते हूँ । 
पहिले जो क्षत्री सिंह को मारते थे, उनको सिंहल कहते होगे, किन्तु पीछे से 'ल? निकल गया और केवल अ्रमुकसिह्‌ 
ही नाम रखने का रिवाज हो गया । कहते हैं कि जब से यह द्वीप लङ्का से श्रलग होकर इस आकार में आया, तभी 
से उत्तर के क्षत्रियों ने जाकर वहाँ भ्रपनी सत्ता जमाई और जंगलों के सिंहों को मारकर सिहलद्वीप नाम रक्खा । परन्तु 
इस द्वीप में मद्रास के द्रविड़ लोग तो ग्रादि से ही-अ्रसली लड्ा के समय से ही-आवाद थे । अभी हाल में नवीन हूँढत- 
लाश से ज्ञात हुआ है कि मलय श्रौर सुमात्रा की ही जमीन में लङ्का थी । हमारा तो श्रनुमान है कि आरंभ में मेडेगा- 
स्कर, सीलोन और द्वीपपुञ्ज एक में मिले थे श्रौर इस विशाल समस्त भूभाग को लङ्का कहा जाता था । परन्तु मलय 
-सुमात्रा से लङ्कासम्बन्धी जो प्रमाण मिले हैं, उनमें कतिपय प्रमाण इस प्रकार हैं। ब्रह्माण्डपुराण में लिखा है कि 
तथेव मलयद्वीपमेवमेव सुसंवृतम्‌ । 
नित्यप्रमुदिता स्फीता लङ्का नाम महापुरी । (तब्रह्माण्डपुराण) 

. इस क्लोक से लङ्का मलयद्वीप में ही पाई जाती है। इसके अ्रतिरिक्त अन्य हूढतलाशों से ज्ञात हुआ है कि 
सुमात्राद्वीप के उत्तर-पूर्व वाले पर्वत के पास समुद्रतट पर सोनीलङ्का नामक स्थान है और इसी सुमात्रा में ही लद्भूत 
नामी एक द्वीप भी है। लङ्का के साथ सुवर्णा का नाम बहुत प्रसिद्ध है। लोग समभते हैं कि लंका में सोना बहुत था। 
भ्रब मालूम हुआ है कि यह बात कल्पना नहीं हैं। इन द्वीपों में पहले बहुत सोना निकलता था । इसी से भ्रसुरों ने 
भी इस स्थान को राजधानी बनाया था श्रौर वह सोने की जमीन के नाम से प्रसिद्ध भी थी । इस बात से जाता 
जाता है कि यहाँ भारत के लोग अर्थात्‌ पतित क्षत्रीगण और श्रव्य लोग भी सुवणा के ही लिए उपनिवेश बनाकर 

` बसते थे । नारदखण्ड में लिखा है कि :' 
भविष्यन्ति कलो काले दरिद्रा नुपमानवाः । 
तेऽत्र स्वर्णस्य लोभेन देवतादशेनाय च । 
नित्यं चेवागमिष्यन्ति त्यक्त्वा रक्षःकृतं भयम्‌ । i 
: ` अर्थात्‌ कलियुग में राजा, प्रजा दरिद्री हो जायेगे, इसलिए यहाँ लोभ के कारण नित्य ही आया करेगे । मालूम 
होता है कि इस द्वीपपुञ्ज में सुवणं की अधिकता के ही कारण ये क्लोक बनाये गये हैं । इत झ्लोकों से सोनीलङ्का और 
सुवर्शमय लङ्का की बात एकदम पुष्ठ हो जाती है भोर यह भी ज्ञात हो जाता है कि वतंमान लङ्का-सीलोन--द्वीपपु'ज 


So SNe SS TT 
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तक फैला था। सीलोन भी सिंहल का ही भ्रपश्र श है । सिहल का सिंलन भ्रौर सिंलन का सीलोन हो गया है। यहाँ - 
तक के वर्णंन का मतलव यह है कि सीलोन में पहिलेपहिल द्रविड़ गये श्रौर पीछे से सिहल नामी क्षत्री गये । दोनों 
श्रारम्भ में श्राय ही थे । श्रतः लद्भा में भी श्रार्यो का ही विस्तार सिद्ध होता है। 


इस ह्वीपपुञ्ज में प्रधानतया छै सात द्वीप हैं। योरपनिवासी अब तक यहाँ के निवासियों के लिए ताना प्रकार 
की कल्पना करते हैं । पर संस्कृल के प्राचीन साहित्य से सिद्ध होता है कि मलय,.जावा, सुमात्रा आदि देशों में भयां 
ही सबसे प्रथम उपनिवेश किया था। वाल्मीकि रामायण में लिखा है कि 'यत्नयन्तो यवद्वोप: सप्तराज्योपशो भितः! 
प्र्थाव्‌ यंव्वीप सात राज्यों से सुशोभित है । इन द्वीपों के लिए वायुपुराण में भी लिखा है कि-- 
अ्कद्वीपं यवद्वीपं म्रलयद्वीपमेव च । शद्धूद्वीपं कुशद्वीपं ५ वराहद्वीपमेव च ।। 
वं षडेते कथिता अनुद्वीपा समन्ततः । भारतं द्वीपदेशो बे दक्षिणे बहुविस्तरः ॥। (वायुपुराण) 
्र्थात श्रङ्गद्वीप, यवद्वीप, मलयद्वीप, शांखद्वीप, कुशद्वीप और वराहद्वीप श्रादि भारतवर्ष के श्रनुद्वीप ही हैं, जो 
दक्षिण की ग्रोर दूर तक फैले हैं । इन इलोकों से स्पष्ट हो जाता है कि द्वीपपुञ्ज भारतीयों का ही उपतिवेश था । 
इन छै के सिवा सातवाँ वालिद्वीप भी है । इस वालिद्वीप में श्रव तक मनुस्मृति का कातून चल रहा है । डॉक्टर देसाई 
ने वहीं से प्राप्त महाभारत की पुस्तक से ७० इलोक की गीता की खोज की है। वहाँ के रहनेवाले द्रविड़ मंगोल श्रौर 
भारतीयों के मिश्रित सन्तान हैं। द्रविड़ और मंगोल एक ही तुरानी भाषा बोलते हैं और ्रायों के ही वंशज हैं । 
ग्रतः द्वीपपुञ्ज के रहनेवाले भी ग्रार्यों की ही उपशाख। में गिने जाते हैं। इस तरह से एशिया का यह दक्षिणा प्रदेश 
भी भारतीय ग्रार्यंसन्तति से ही मरा हुआ और बसा दिखलाई पड़ता है। कहा नहीं जा सकता कि आर्यों ने कितने 
काल पूर्व, सुवण निकालने के लिए इन ट्वीपों की खोज करके वहाँ अपना उपनिवेश बसाया था । 

“इस प्रकार से हमने एशिया की चारों सीमाओं के प्रधान प्रधान और प्रसिद्ध प्रसिद्ध नये तथा पुराने देशों, 
प्रान्तों ्रौर जातियों को देखा तो मालूम हुआ कि सर्वत्र ही आर्यसभ्यता, आर्येवंश और आर्यंगौरव की जयध्वनि 
गूंज रही है । सर्वत्र ही यह प्रमाणित हो रहा है कि समस्त मानवजाति जो एशियाखण्ड में निवास करती है, चाहे 
काली, पीली, सफेद रादि किसी रंगरूपवाली हो, तथा आर्य सेमिटिक और तुरानी आदि कोई भाषा बोलती हो, 
परन्तु वह भ्रायों की ही शाखा या उपशाखा है। 


अफ्रीका खणड 
अफरीका खण्ड में मिश्र देश है। मिश्र को आजकल इजिप्ट कहते हैं लोगों का स्याल है कि मिश्रनिवासियों की 
सभ्यता बहुत पुरानी है। पर नीचे के वर्णन से ज्ञात हो जायगा कि मिश्रनिवासी मारतवासी ही हैं । इसके पहिले 
पश्चिमी एशिया के वर्णन से जात हो चुका है कि फारस, अरब, मेसोपोटामिया, जुडिया, बेविलन, चाल्डिया श्रौर 
फिनीशिया में श्रार्य ही निवास कर रहे हैं। मारतीयों आयों ने ही पंजाब, मद्रास और द्वीपपुञ्ज तथा नैपाल जाकर 
उक्त देशों में निवास किया है । उक्त देशों से मिश्र में जाने के लिए एक छोटा सा समुद्र पार करता पड़ता था । जिस 


मे » कुशद्वीप में रामचन्द्र के लङ्काविजय के पश्चात्‌, उनके पुत्र कुश ने सर्वप्रथम राज्य किया । यह्‌ कुशद्वीप 
(दवीपपुंज में से ही है । यहाँ से बहुत प्राचीन काल में परिणक लोग बेबिलन को गये हैं । ; 
The people who brought its culture to the southern coast of Bobylonia, and probably 


also to the coast of Elam and commnnaicated it to the still uncultured races living there, seems 


to have belonged to that peaceful commercial race which the Hebrews designated as the, Son 
of Kush’ which.was not unlike the phoenicians and was placed in the same category. i 
vs ( Historical History of the world, Vol. L, 9, 536 ०२ 
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प्रकार भ्रफरीका और एशिया को स्वेज नहर ने इस समय जुदा कर रवला है, उसी तरह वे श्रागे भी जुदा थे । जहा 
इस समय स्वेज नहर है, वहाँ छोटीसी नदी की भाँति भी समुद्र भरा था । इस छोटी सी नदी को लाँघकर भ्रायों ने 
ही मिश्र को श्राबाद किया था । इस विषय में बूस्सवे नामक एक विद्वान्‌ ने लिखा है कि ऐतिहासिक यादगिरी सेपूर्व 
भारतीय श्रायों ने स्वेज पुल को पार करके नील नदी के किनारे श्रपना उपनिवेश बनाया था %। इसी तरह हिस्टों- 
रिकल हिस्ट्री आफ दि वल्ड जिल्द १, पृ० ८६ में लिखा है कि 'इजिप्टनिवासी पणिकों की शाखा है । ये लोग पर- 
शियन. गल्फ होते हुए लाल समुद्र के दक्षिण में पान्त नामक देश से गये” + । हमारा विश्वास है कि यह पान्त देश 
पाण्ड्य के सिवा और कुछ नहीं है श्रौर पणिक मी वही पणि हैं, जिन्होंने पाण्ड्य और फिनीशिया बसाया था। 
विद्वानों ने प्राचीन खोपड़ियों के मिलान से भी निश्चित किया है कि मिश्रनिवासी भारतीय आये ही हैं # । 


परन्तु भारत के पाण्ड्य देश के निवासी होते से यह न समक लेना चाहिए कि मिश्षनिवासी श्यामवर्णो के 
मद्रासी द्रविड़ हैं । मिश्रवालों का रंग श्याम नहीं है न उनकी भाषा ही द्रविड़ है। वे तो गौर वर्ण और हेमिटिक 
भाषा के बोलनेवाले हैं। मद्रास के श्याम रंगवालों का यह रंग श्रास्ट्रेलिया के कारण हुग्ना है। परन्तु इनका 
आस्ट्रेलिया से कोई वास्ता नहीं रहा, इसलिए ये वे गौर वरां आर्य ही हैं। 
इजिप्ट देश के तीन नाम हैं--कमित, हपि और मिश्च । कमित 'कुमृतू' का ग्रपश्र'श है । मृत्‌ मिट्टी को कहते 
हैं, इसलिए कुमृत्‌ का श्रर्थं काली मिट्टी होता है। यह नाम नील नदी के कारणा ही रखा गया है। नील नदी की काली 
मिट्टी पर इजिप्ट बसा हुआ है, इसीलिए उसका नाम कुभृत्‌ है । इसी तरह हपि शब्द अप का भ्रपश्र'श और श्रप जल 
को कहते. हैं । मिश्र तो मिलावट को ही कहते ही हैं। इसलिए संस्कृत के अप और मिश्र नाम रखने से भी वे आये 
ही सिद्ध होते हैं । 
मिश्र में एक दानव जाति भी थी । यह दानव शब्द श्रार्यो का ही है। वहाँ की कबरों से नीला रंग और इमली 
की लकड़ी भी मिली है, जो बिलकुल मारती उपज है। माशा, सिलक, मन आदि वजनसम्बन्धी शब्द मी भारतीय ही 
हैं, जो वहाँ पहिले चलते थे । वहाँ के स्थानों के नाम मी शिव और मेरु आदि हैं, जिनसे वे श्राय ही सिद्ध होते हैँ{। 
'इण्डिया इन ग्रीस” नामी पुस्तक में पोकाक कहते हैं कि वे (मिश्रनिवासी) अपने को सूर्यवंशी कहते हैं, सूर्ये की पूजा 
करते हैं और मनु को ्रपना मूल पुरुष समझते हैं $। इसी तरह उनके पुराने लिखित पत्रों से पाया जाता है कि वें 


X Indians migrated from India long Historic Memory and corssed that bridge of 
nations, the isthmus of Suez to find a new fatherland on the banks of the Nile. 
; (हिन्दी विश्वकोष 'उपनिवेश शब्द') 
+ It seems probable tbat they came up from the land of Pant, atthe south of red sed, 
and they miy have been‘a branch of the‘Punic race in its migration from the Persian Gulf 
round by sea to the Mediterranean: “°. . (Historical History of the world, Vol. ], 9. 89.) 
. * Heeran was prominent in painting out an alleged analogy between ihe form of skull 
of theFgyptian and that of Indian races. He believed in the Indian origion of the Egyptian" 
(Historical History of the world, P, 77, ) 


१ हिन्दी विशवकोष'“उंपनिवेश शब्द'। ' 

§ ‘The reader will not readily forget the renowned City of the Sun, Helispolis, nor 
‘Menes” the first Egyptian King ‘of the tace of the Sun, the Manu -Vaivaswat of Patriatch of 
the Solar-race, nor ; bis “statue that ‘of the great Menoo, whose voice was: said to salute‘th 
rising sun, | io र ` स (India in Greece, P. I78- ) 


अफ्रीका खँण्डं 


भारत के पुनजन्म सिद्धांत के मानने वाले भी थे † । कर्नेल आलकाट कहते हैं कि आठ हजार वर्ष पूर्व उन्होने भ 
जाकर मिश्च में उपनिवेश बसाया श्रोर भारतीय सभ्यता का बिस्तार किया # । इस तरह से इतने स्पष्ट और विस्तृत हट 
प्रमाणों के होते हुए कोन कह सकता है कि वे आर्यवंशज नदीं हैं रौर भारत से वहाँ नहीं गये ? 22 

मिश्र से श्रागे दक्षिण अफरीका में भी बहुत प्राचीन काल में ग्रायों के जाने का पता मिलता है । हमने भरमम 
में ही लिखा है कि ब्रात्य क्षत्री 'भल्ल' होकर श्रफरीका गये और वहाँ 'जूलू' हो गये । इनके बाद वहाँ ग्रार्यों का जाता 
शुरू हुआ । स्वर्गवासी शास्त्री काशीनाथ वामन लेले के एक लेख के ग्राधार पर श्रर्वतूबर सन्‌ १६२२ के दीपमालिका. 
श्रंक में गुजराती! नामक पत्र लिखता है कि 'ऐतरेय ब्राह्मण के ३६ वें ग्रध्याय के भ्रन्त में यह मन्त्र है कि “हिरण्येल 
| परिवृतान्कृऽ्णान्शुक्लदतो मृगान्‌ । मष्णारे भरतोऽददाच्छतं बद्वानि सप्त च' इस मंत्र पर सायणाचार्य कहते हैँ कि 
मृगशब्देन गजाः विवक्षिताः ते च गजा हिरण्येन परिवृताः सर्वाभरणयुक्ताः कृष्णा शुक्लास्यां दन्ताभ्यां ताहशातु 
गजान्‌ मष्णारनामके देशे भरतो राजा दत्तवान्‌ । शतमित्यादि तत्संख्योच्यते । बद्र वुच्दमित्येतौ पर्यायौ । बद्वासि 
सप्ताधिकशतसंख्पानि तावतो गजान्‌ दत्तवानित्यर्थः' । अर्थात्‌ दुष्यन्त के पुत्र राजा भरत ने मष्णार नामक देश में, 
| सुवर्णा श्रलङ्कारों से युक्त बड़े बड़े सवेत दाँतवाले हाथियों के एक सौ सात वृन्द दान में दिये । इस महात्‌ हुस्तीदान 
से भरत राजा को महाकर्म की उपाधि मिली । जिस प्रकरण में यह वर्णन श्राया है, वहाँ पांच मन्त्र हूँ । अन्तिम 
। में इस महाकर्म की यह व्याख्या लिखी है कि “महाकर्म भरतस्य न पूर्वे नापरे जनाः। दिवं सत्यं इव हस्ताभ्यां 
j नोऽदापुः पञ्च मानवाः? । अर्थात्‌ ऐसा महाकर्मं भरत राजा के न तो पूर्वजों ने किया श्रौर न पीछे वालों ने झौर न 
किसी ग्न्य मनुष्य जाति ने । इस बात पर श्रब यह प्रश्‍न होता है कि वह मष्णार देश कहाँ है, जहाँ इतने अधिक 
हाथी थे श्रौर इतना श्रधिक सोना पाया जाता था । 


| 

| 

| मेन्युञ्रल श्रॉफ जिश्रोग्रेफी के देखने से ज्ञात होता है कि श्रफरीका खण्ड में दक्षिणी रोडेशिया देश है, जहाँ 

॥ “ष्णा? नामक स्थान है । पूर्व काल में वहाँ बहुतायत से सोना होता था और हाथियों की भी बहुतायत थी। वहाँ के 
खण्डहरों को देखने से मालूम होता है कि वहाँ कोई सभ्य जाति रह चुकी है। भुगोल की पुस्तकों में वहाँ का वर्णन दिया 
गया है जिससे श्रच्छी तरह प्रकट हो जाता है कि बहुत काल पूर्व वहाँ किसी सभ्य जाति ने सोना निकाला था और 

| मकान तथा मन्दिर प्रादि बनवाये थे । वहाँ हाथी भी बहुतायत से होते थे पर अब उनका शुमार इसलिए कम हो 

| गया है कि, वहाँ के सब हाथी मार डाले गये हैं + । वही स्थान 'मष्णा' है । संस्कृत में उसी का नाम 'मष्णार' 

| , 

| 
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———— 


+ Undated Hemetic Writings 9. 90. 

+ We have arightto more than suspect that India, eight thousand years ago; sent a 
colony of emigrents who carried their arts and high civilization into what is now known to 
us as Egypt... The old civilization of F 2५9 isthe direct outcome of that of the older India, 

( Theosophist, for March ]88l. 9. I23. ) 

y In southern Rhodesia, which includes both Matabole lard and Mashanaland, Eo 
extensive gold-fields have been discoverd. (Manual of Geography. ) 

Remarkable ruins of stone-built fortifications and temples, curiously carved ard 
containing evidence that the builders worked in gold, are scatted over the plateau. They 
point to the early possesion of the country by a civilised people. 

Elephants once very plentiful tbroughout the greater portion of Rhodesia, had become 
so much reduced in numbers by constant hunting and the indiscriminate of females and calves 
as well as males. (The Inter Geogarphy by Seventy Authors, PP. I000 and I00I.) 
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३५४ चै दिक सम्पत्ति 


लिखा है। 'र' का लोप हो जाना सहल है । हमेशा 'र' का विसर्ग होकर ग्रथवा विसर्ग का 'र' होकर ग्रपभ्र जञ 
हुआ ही करता है। इसलिए वह स्थान 'मप्णार' ही है। राजा भरत ने इसी देश में स्वर्णं के साथ कोटि कोटि 
हाथियों का दान किया था । 

' यह मध्यमक्रालीन सभ्यता है, जो श्रार्यों के द्वारा भ्रफरीका पहुँची है । इसके पूर्व अर्थात्‌ आरम्भ काल में भी 
दक्षिण से अल्ल लोग वहाँ जाकर रहे थे। उनको इस समय जूलू कहते हैं। उनके बिषय में श्राधुनिक पुस्तकों में 
लिंखा है कि-- 

रथक्रान्ते मरा: कृष्णा : प्रा «शो बिकृतानना: । 
आममांसभूज: सर्व शुराः कु चितमुद्ध जा: ।। ( भविष्यपुराण ) 


्र्थात्‌ यहाँ के मनुष्य काले, विकत मु हवाले, कच्चा मांस खानेवाले श्रौर शिर में घु घराले बालवाले होते हैं । 
इस तरह से भ्रफरीका में र्यो कीःतीन धारायें तीन वार पहुँची हैं | झल्लकाल श्रर्थात्‌ ग्रादिमक्राल, भरतकाल ग्रर्थात्‌ 
सध्यमकाल और पशिकाल अर्थात्‌ भ्रन्तिम मिश्रकाल । हमारा अनुमान है कि पुराने आयो में नवीनों का मिश्रण होने 
से ही इस देश का नाम मिश्र रखा गया होगा । यही थोड़ा सा ग्रफरीका खण्ड में श्रार्यो के विस्तार का वर्णन है । 


योरप खएड 

योरप के विद्वानों ने हल्ला मचा दिया है कि हम भी ग्रार्य हैं। दूसरे खण्ड में हमने स्पष्ट रीति से दर्शा दिया है 
कि ग्राये सर्वेश्रोौष्ठ को कहते हैं । लम्बी नाक, सफेद चेहरा श्र केस्तुम ्रथवा शतम्‌ भाषा बोलनेवालों को नहीं -++ । 
यद्यपि चैदिक आर्यों के विद्या, बुद्धि, सभ्यता ग्रादि के इतिहास से प्रभावित होकर योरपनिवासी श्रायों का वह लक्षण 
करते हैं, जो उनमें घट जाय । पर ठू ढतलाश करमेवालों ने पता लगा लिया है कि योरपनिवासी प्राचीन बैदिक आर्यों 
के वंशज नहीं हैं । हां, उन्होंने भ्रार्यों की भाषा श्रवस्य भ्रर्तियार की है। जिस प्रकार आजकल गोग्रा प्रदेश में बसने 
वाले देशी फ्रिश्चियन अंगरेजी को अपती भाषा बना रहे हैं, उसी प्रकार योरपवालों ने भी ग्रा भाषा ग्रहण की है । 
हम लिख भ्राये हैं कि योरपनिवासी दो भिन्न २ मनुष्यसमुदायों के मिश्रण से पैदा हुए वे दोनों समुदाय किसी 
जमाने में भ्राये थे, पर श्रायेत्व नष्ट करके एक दल मंगोंल हुआ श्रौर दूसरा निग्रो । इन्ही मंगोल और निग्रो लोगों के 
मिश्रण से योरपनिवासियों का प्रादुर्भाव हुञ्रा है। वैदिक यों की उच्च सभ्यता उस समय भी प्रचलित थी । अतः 

इस काले पीले रंगों के मिश्रित वंश ने श्रार्यों की भाषा और सभ्यता से प्रभाब्ति होकर उसे रवीकार किया । 
विद्वानों की जाँच से ज्ञात होता है कि योरप में मनुष्यां की बस्ती बहुत पीछे से हुई है । तिलक महोदय के निष्कर्ष 
से तो योरप की बस्ती दश हजार वषं से ग्रधिक पुरानी सिद्ध ही नहीं होती । पर दूसरे विद्वानु उसको बहुत श्रधिक 
मानते हैं । चाहे जो हो, पर योरप में ग्रन्य भूभागो की अपेक्षा मनुष्यजाति बहुत ही पीछे से बसी है। इसलिए प्रश्न 
' होता है कि यह मिश्रित जाति कहां पर उत्पन्त हुई और कहाँ पर इसने ग्रार्येभाषा सीखी ? इसकी निष्पत्ति पर दो एक 
मत हैं। पर सबसे उत्तम मत यह है कि एशिया माइनर में ही यह सब रचना हुई । एशिया माइतर के वर्णन में हम 
चहिले ही दिखला चुके हैं, कि वहाँ द्रविड़ भाषा बोलनेवाली'हिट्टी ( 7६९ ) खत्ती जाति निवास करती थी । स्वेज 
ब्रिज से श्रफरीका के काले रंगवाले निग्रो भी वहाँ श्राया ऋरते थे और वहीं पर तुरानी जाति भी मौजूद थी । डॉक्टर 
` अंडारकर के स्मृतिनिबन्ध में तिलक महोदय ने भी यही बात लिखी है। उबर 'हाम्संवर्थ हिस्ट्री ऑफ दी वल्डं' में लिखा 


झप्पी 


-+ दि में केन्तुम और शतं बोलनेवाले दो प्रकार के लोग थे । ग्रीस और ईरान में भी केन्तुम विभाग था । 
थे हा के स्थन पर काफ का उच्चारण करते थे। ग्रीक में श्वान को करान भौर जेंद में क्‍वसुर को कुसुर कहते थे । 


योरप खण्ड 


है कि वहाँ मंगोलिक जाति भी रहती थी + । हमारी दू ढतलाश बतलाती है फि वैदिक काल की पतितः 
किरात होकर हिमालय पर गई और केलात नाम धारणा करके उसकी एक शाला बहुत दिन बाद ताता 


रंग को मिलाकर ३वेत LE उत्पत्ति की, तथा वहीं पर बसे हुए पर अन्य शुद्ध रायो की भाषा सीखकर ग्रायेम 
श्रारमेनिया-नामक स्थान में अपला निवास किया । 


यहीं से योरप में मनुष्यजाति के---एक प्रकार से ग्रार्य जाति के--पदापंण का आरम्भ हुआ । उनकी भाषां | 
्रायं भाषा हो चुकी थी। इसी श्राय भाषा के कारण उन्होंने प्रार्यनन्द ्र्थात्‌ ग्रायर्लेण्ड और शमंदेशीया ्र्थात्‌ सरमेः 
शिया गदि नाम रवखे । रोम शब्द लेटिन का नहीं, † किन्तु भास्कराचार्य द्वारा हू ढा हुमा संग्कृत का ही है। वेद 
में सुमे, रुशमे शब्द आते हैं। ये लोग पहिलेपहिल 'दा' का उच्चारण नहीं कर सकते थे, इसलिए लेटिन में शतं (सौ) 
को 'केन्तुम', ग्रीक मे 'कातोन”, प्राचीन जर्मन में 'हुंड' (१००५), पाथिक में खुन्त' रौर अंग्ररेजी में (हण्डे ड' कहते हैं 
किन्तु कुछ दितों के बाद आर्यो की एक श्रन्य शाखा भी योरप में निवास करने के लिए गई । यह बराबर श्तं बोलती 
थी । श्रवस्था में शतेम और रशिया की भाषा में स्तो बोलते थे । यह शुद्ध उच्चारण पीछे से जिस शुद्ध वैदिक झाये 
जाति से योरपवालों ने सीखा, वह जाति ग्रब तक वहाँ मौजूद है । 


इसके लिए वहाँवालों ने न जाने क्या क्या कल्पना कर डाली है, पर जब उनकी भाषा का मिलान किया गया, 
तो वे ठीक हिन्दी जैसी भाषा बोलनेवाले निकले । पहिले यह प्रसिद्ध किया गया कि ये श्रभी हालही में भारतवर्ष से 
गोरप में गये हैं. पर श्रव ज्ञात हुआ है कि ये बहुत पुराने जमाने से वहाँ रहते हैं और लोहे की विद्या योरप में इन्हीं 
ने फैलाई है। हम द्वितीय खण्ड में इस जिप्सी जाति का वर्णन करके इसका परिचय दे आये हैं । 


आगे हम उन प्रमाणों को उद्घृत करता चाहते हैं, जिनमें यह दिखलाया गया है कि योरपनिवासी काली श्रौर 
पीली जातियों के वंशज हैं और केवल आर्य भाषा ही बोलते हैं । इस विषय में मिस्टर टेलर, लो० तिलक और 
श्रविनाशचन्द्र दास ने काफी प्रकाश डाला है। ग्रतः उन्हीं के ्राधार से हम दिखलाना चाहते हैं कि योरपनिवासी 
आर्यो की शाखा नहीं, प्रत्युत प्रशाखा हैं। 


टेलर महोदय अपने 'ओरिजन ऑफ आर्येन्स' नामक ग्रन्थ में लिखते हैं कि, 'योरपनिवासी श्रफरीका और 

मंगोलनिवासियों के मिश्रण से उत्पन्न हुए हैं और एशिया की श्रसल आर्य भाषा बोलते हैं । इस विषय का खुलासा 

करते हुए 'ऋग्वेदिक इण्डिया' में दास बाबू कहते हैं कि “सबसे प्रथम जंगली झार्यो का जंगली मंगोलियनों के साथ मिश्रण 
4 Chinese—Oce of the most numerous races of the world inhabiting the Chinese 

Empire. They are a stock of the southern Mongolic amily and thought by some ethnologists 

that they are descended from the Mongolic Akkads of Mesopotamia, : 
( Harmsworth History of the World, P. 329, ) 


f That Rome, writes Neibuhr, was nut a Latin name, ( India in Greece. ) 


Europe may have been the place where the African and Asiatic types must have 
met and mingled 
The Jatter opinion may maintain that while Aryan speech came originally from 
it was subsequently acquired by men who were largely of African origin. : 
( Qrigino 


३५६ वैदिक सम्पत्ति 


हुआ । इस मिश्रित दल की भाषा प्राय भाषा ही हो गई। कुछ दिन के बाद इस मिश्रित दल का मिश्रण उस 
भ्रफरीका की जाति के साथ हो गया, जो योरप में पहिले से ही श्राबाद थी । इस दुबारा मिश्रित दल की भाषा भी 
प्रायेभाषा ही हो गई । यही श्रार्थमाषाभाषी मिश्रित दल वर्तमान समस्त योरप की जातियों का पूर्वेज है' «६ । 

आर्यों का उत्तरभ्र्‌ वनिवास' नामी ग्रन्थ में इस मत की पुष्टि करते हुए तिलक महोदय कहते हैं कि प्राचीन 
खोपडियों की परीक्षा से विद्वानों ने योरप में चार प्रकार की खोपड़ियाँ निश्चित की हैं । वर्तमान योरपनिवासी इन्हीं के 
वंशज हैं । इन चारों में दो वर्ग तो बड़े शिरवाले हैं ग्रौर दो छोटे शिरवाले। इनमें एक वर्ग ऊँचा था, दूसरा ठिंगना । 
योरपनिवासी सब श्रार्य भाषा बोलते हैं, इससे यह तो स्पष्ट ही है कि इन दोनों में एक वर्ग झ्रार्यों का है। विद्वानों में यह 
प्रश्न बहुत दिन तक होता रहा कि इनमें से कौन श्रार्य ग्रौर कौन आर्येतर हैं । कई एक जर्मन पंडितों का मत है कि इस 
समय के जमेनों के पूर्वज यही थे, जो बड़े शिर श्रौर लम्बे कदवाले थे। पर फ्रच पंडित कहते हैं कि मूल आये छोटे शिर 
श्लौर ठिगने कद के थे। इस विवाद पर कैनन्‌ टेलर नामक एक ग्रॅगरेज ग्रन्थकार कहता है कि जब दो जातियों का 
संघट्ट होता है तब उनमें जो श्रधिक सभ्य होती है, उसी की भाषा दूसरी ्रसभ्य जाति स्वीकार करती है। इस महान्‌ 
नियम के अनुसार बाल्टिक समुद्र के किनारे पर बसनेवाले बड़े शिर और लम्बे जंगलियों ने जब छोटे शिर और 
ठिगने आयों की सोहबत की, तो उन्होंने श्रार्यो की ही भाषा सीख ली । यही मत सत्य मालूम होता है । 

इसके श्रतिरिक्त उनकी भाषा में ग्रब तक कुछ न कुछ तुरानी शब्द पाये जाते हैं। क्योंकि ्रफरीका के निग्रो 
श्रौर एशिया के मंगोल तुरानी भाषा ही बोलते हैं #। इन प्रमाणों से सिद्ध है कि योरपनिवासी वैदिक आर्य नहीं हैं 
इनकी उत्पत्ति दो पतित ग्रार्यजातियों के विचित्र (काले पीले) मिश्रण से हुई है और केवल आर्यो की भाषा ही बोलने 
को सिली है । अर्थात्‌ ये श्रायों की दो पतित शाखाओं के संकरमिश्रण से ही हुए हैं। इसलिए हमारा ऊपर का वर्णन 
गौर लोगों का यह अनुमान कि वे ्रार्य ही हैं, दोनों आरोप यह बात सिद्ध करते हैं कि ये श्रायों की शाखा नहीं किन्तु 
प्रशाखा हैं । क्योंकि यह बात सिद्ध हो चुकी है कि आदि में सभ्य वैदिक ्रायों का ही प्रादुर्भाव हुग्रा और उनकी ही 
शाखाएँ थवा उपशाखाएँ या प्रशाखाएँ ही संसार के भिन्न भिन्न प्रदेशों में दसी हैं । ऐसी दशा में योरपवालों के 
आये होने में तो बहुतों को शक ही नहीं है, पर जो उन्हें मिश्रवंशज कहते हैं, उनके श्रनुसार भी वे ग्रार्यों की ही 
प्रशाखा सिद्ध होते हैं । क्योंकि तुरानी और निग्रो दोनों ही पतित श्रार्य हैं, इसलिए योरपनिवासियों के श्रार्य होने में 
कुछ भी सन्देह नहीं है । 


ha 
आस्ट्रेलिया खणड 


हमने अभी थोड़ी देर पहिले दक्षिणी भारत के लङ्का श्रौर द्वीपपुञ्ज ्रादि का हाल लिखा है ग्रौर बतलाया है कि 
वहाँ भ्राये और द्रविड़ों का ही निवास था और है | ये सब दक्षिण भारत ग्रर्थात्‌ मद्रास प्रदेश से ही उक्त द्वीपों में पहुँचे हैं । 


x From the evidence about the hoary antiquity ofthe Aryans of Saptasindhu and 
the proofs we have adduced of tbe savage Aryan tribes having gradually migrated westward 
through Western Asia to Europe, We hold the opinion that Aryan speech went originally from 
Sapta-Sindbu to Europe along With ihe savage Arsan nomads who got mixed with the 
Mongolian savages in western Asia ard imposed their speech upon them, and that 
those savages having commingled their blood, afterwards came in contact with the early 
inhabitants of Europe, who had immigrated from Africa with the retreat of the great ice 
sheet northward at the end of the Glacid Epoch. (Rigvedic India, p. 33. ) 


% My own theoty is that the Dravidian languages occupy a position of their own 
between the languages of the Indo-European family and those ‘of the Turanian or Scythian 
group. (Dravidian Grammer, by Dr. Cladwell 


इनके श्रादिमकालीन पुरोहित्‌ 'डरुइड' कहलाते थे । यह ड्ररुइड शब्द द्रविड़ का ही भ्रपञ्र दा है । 
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आस्ट्रे लिया खण्ड 


जिस प्रकार ये सब मद्रास प्रान्त से इन द्वीपों में पहुँचे हैं, उसी तरह उनकी एक ग्रान्ध्रशाखा जो महाराज विश्वामित्र 

के पतित पुत्रों से उत्पन्न हुई थी, ग्रादिमकाल ही में आन्ध्रालय श्रर्थात्‌ ग्रास्ट्रेलिया में जाकर बसी थी । आधुनिक 
ढूंढतलाशों के श्रनुसार विद्वानों का स्याल है कि श्रास्ट्रें लिया में मनुष्यों की बस्ती बहुत प्राचीन काल से है। यह बात. 
उक्त घटना से सिद्ध होती है । विद्ववामित्र के पुत्रों की घटना श्रत्यस्त प्राचीन है। इसका वर्णान ऐतरेय ब्राह्मण 
में श्राया है । श्रतः पूर्वकाल में ही श्राये लोग पतित होकर ्रान्धालय को गये थे । कहते हैं, उस समय भारतं और 
प्रास्ट्रे लिया के बीच इतना बड़ा श्रन्तर न था । उस समय सीलोन और मेडेगास्कर की भूमि बहुत चौड़ी थी । और 
भारत तथा ग्रास्ट्रेलिया को एक में जोड़ती थी, तथा समस्त टापुग्रों में एक ही जाति निवास करती थी । क्योंकि 
प्रास्ट्रे लिखावालों की श्रौर भारती द्राविड़ों तथा कोल, भील गौर संथालों की भाषा एक ही है । इससे यह बात 
सुहृढ़ हो जाती है कि सब एक ही जाति के हैं। पतित श्रायों से इन सब की उत्पत्ति हुई है, श्रतः सबके पूर्वज भाये 
ही थे। इसीलिए घर्मोपदेश के लिए यहाँ के शरार्य ऋषि (पुलस्त्य) बहुत ही प्राचीन काल में राजा ठृणबिदु के यहाँ 
आ्रास्ट्रो लिया गये थे । यह बात वाल्मीकि रामायण से अच्छी तरह सिद्ध होती है । 


नवीन ढूंढतलाशों से भी वहाँ के निवासी आयं ही सि होते हैं । सनु १६२२ में गुजरात के एक सुयोग्य लेखक 
ने 'गुजराती' नामक पत्र के दीपमालिका श्रद्क में वहाँ की बहुत सी बातें लिखकर श्रन्त में लिखा है कि 'रास्ट्रेलिया 
के मूलनिवासियों के रूपरेखा आदि से योरपवालों ने उनका नाम इण्डियन रक्खा है । इन लोगों में हिन्दुओं की भांति 
बहुत बड़ा जातिभेद है । ये लोग परस्पर एक दूसरे के हाथ का छुभ्रा नहीं खाते । इसी तरह वे अपनी जाति में किसी 
दूसरी जाति का मिश्रण नहीं होने देते र्यजाति के स्वभाव से मिलती हुई इन बातों से मालुम होता है कि ये लोग 
ग्रादि में आर्यकुल के ही होंगे! ५९ ग्रा क्षत्रियों का एक बहुत बड़ा चिल्ल इनके पास अब तक मौजूद हैं । यह क्षत्रियो 
का श्रक्षयतूण शस्त्र है। यह अपने झात्रु को मारकर मारनेवाले के पास फिर वापस ग्रा जाता है । इसको ये लोग 
'बुमरांग' कहते हैं । इस शस्त्र के चलाने की विवि और बनाने की विधि बड़ी ही विज्ञानपूर्ण है । श्रव तक हम जब 
सुनते थे कि आगे के क्षत्रियों के वाण शत्रु को मारकर लोट आते थे, तो इसे हम मदकखाने की गप समझते थे । पर 
भ्रब शआस्ट्रे लिया के बूमरांग ने इस विषय को सत्य कर दिया है त । इस शस्त्र के सिवा उनके पास रायां की एक 
खास धरोहर ग्ब तेक मौजूद है और वह है पुनर्जन्म पर विश्‍वास । आस्ट्रेलिया के मूलनिवासी पुनजेन्म मानते हैँ । 
अगस्त १६१४ के थिग्राँसॉफिस्ट में जिनराजदास एम० ए० ने Northern Tribes ० Central Australia byBald- 
win Spencer and H. 5. Gilcn के हवाले से एक लेख लिखा है । उसमें इस विषय का सविस्तर वर्णन है §। 


% श्रास्ट्रो लिया ना मूल वतनी लोकोने तेमना रूप विगेरे उपरथी युरोपीअ्रन लोकोए 'इण्डियन' एकु नाम पेलू? 
छे। ए लोको मां हिन्दुश्रोती पेठे जातिभेद घणो छे श्रने एक बीजाना हाथ नु. रांधेलू खावा न खावानी बाबतमां पण 
ते लोकोनो रिवाज विचित्र छे । तेज प्रमारो पोतानी जाति मां बीजी जातनु मिश्रण न आय, ते बाबत पण ते लोको 
बहु काळजी राखे छे । ्रार्यजाति ना स्वभाव ने मळती वनारी अरा वाबतो छे अने तेथी ए लोको आर्यकुल ना होवा 
जोइये एम लागे छे । 

+ Boomerang—A hard wood missile used by the natives of Australia shaped like the 
segment of a circle and so balanced that when thrown to a distance it returns towards. 
the thrower. Fe 


§ When the idea of reincarnation is‘ heard of for the first time the student naturally 
supposes that it is a Hindu doctrine......but the strong fact is that reincarnation is found 
every where as a belief.....-We hear of it in far off Australia and their is astory on record. 


१४५ व॑दिक सम्पत्ति 


उन की भाषा द्रविड़ भाषा से मिलती है । उनका रूपरंग भी वही है। वे श्रनेक जातियों (वणों) में विभक्त हैं, वे 
किसी का छुम्ना हुआ नहीं खाते । वे श्रपतती जाति को दूसरी जातियों के साथ मिश्रित नहीं करना चाहते, उनके पास 
प्राय क्षत्रियों का भ्रक्षयतूरा शस्त्र श्रवतक मौजूद है श्रौर वे पुनर्जन्म पर विश्वास करते हैं । उनके यहाँ भ्रति प्राचीन 
काल ही में ऋषि, मुनि जातें थे और उनके राजाग्रों के नाम श्रार्यों के ही (तृणबिन्दु श्रादि) थे । इन तमाम बातों से 
यह स्पष्ट हो जाता है कि वे भ्रादि में श्राये थे कारणा वश पतित होकर मद्रास प्रान्त में गये भ्ौर वहाँ से श्रास्ट्रेलिया 
में प्राबाद हो गए । श्रत: उनके पूर्वज आर्य थे श्रौर भारतनिवासी थे, इसमें सन्देह नहीं । 

्रास्ट्रेलिया से ्रागे दक्षिण दिशा में कोई देश नहीं है । इसके श्रागे दक्षिणी ध्रुव है। जिस प्रकार उत्तर भ्र्व 
की ओर जाना भ्रार्यों के यहाँ निषिद्ध था, उसी तरह दक्षिणी ध्रूव में जाना ग्रच्छा नहीं समझा जाता था। वाल्मीकि 
रामायण में ही लिखा है कि सीता की खोज करने के लिए सुग्रीव ने वानरों को रवाना करते समय जिस प्रकार उत्तर 
धरूव में जाना मना किया था, उसी तरह दक्षिण प्र्‌व (मेरु) में भी जाना मना किया था। सुग्रीव ने कहा था कि-- 

अस्ते पृथिव्या दुद्धंर्षास्ततः स्वर्गजितः स्थिताः । 
ततः परं न वः सेव्यः पितृलोकः सुदारुणः ।। (वा० रामायण कि० ४१।४४) 

्रर्थात्‌ पृथिवी के श्रन्तिम भाग दक्षिण ध्रव में पितर निवासत करते हैं। वह स्थान महा भयङ्कर है । अतः 
वहाँ न जाना । ध्रूबों में जाने से मना करने का कारणा यही है कि वहाँ वैदिक ग्रार्य अपने घर्मकर्म के साथ जीवन 
नहीं बिता सकते । इसी से वेद ने भी मना किया है। ग्रतः दक्षिण ध्रव के उत्तर प्रदेश श्रास्ट्रेलिया तक ही ग्रायों 
की बस्ती थी । इसके भ्रागे ग्रार्यलोग नहीं जाते थे । 

अपेरिका खणड 

हमारा विश्वास है कि अमेरिका में शुद्ध आर्यो का निवास पूर्वातिपूर्व काल में ही हो गया था। पर किसी किसी का 
ऐसा भी ख्याल है कि पुरानी दुनिया से-एशिया योरपादिसे-- श्रमेरिका जाने का कोई रास्ता ही नहीं था । इसलिए 
अमेरिकानिवासी एशिया आदि से नहीं गये, प्रत्युत उच्होंने स्वयं श्रपना विकास प्राप्त करके मनुष्यता प्राप्त कर ली है। किन्तु 
हाल में वैज्ञानिक रीति से-भौगोलिक , भौगभिक श्रौर प्राणाशास्त्रसंबंघी ढूंढ तलाश से जो परिणाम निकला है वह इसके 
बिलकुल ही विरुद्ध है 'हाम्संवर्थ हिस्ट्री श्रॉफ दि वल्ड' नामक महातू ग्रंथ में इस खण्ड का विस्तृत वर्णान है। इसके पृष्ठ 
५६७५ में लिखा है कि उत्तरीय श्रटलांटिक समुद्र हमेशा से ही जलमय नहीं था। वहाँ की जमीन पुरानी दुनिया से 
मिली थी श्र ग्रमेरिका में मनुष्य पुरानी दुनिया से दाखिल हुए हैं + । इसके श्रागे पृष्ठ ५६७६ में लिखा है कि 
~ अमेरिका में मनुष्य की उत्पत्ति हो ही नहीं सकती । क्योंकि मनुष्य का विकास होने के लिए वनमनुष्यों की जरूरत 
होती है । किन्तु अमेरिका में इस प्राणी का न तो पूवे में भ्रस्तित्व था ग्रौर न श्रव है । इसलिए अमेरिका में मनुष्य 
जाति का विकास नहीं हुआ # । 


ofan Australian aborsgin Who weut cheerfully to the gallows and replied on being questioned 
as to his levity, ‘Tumble down black fellow, jump up white fellow and Haye lots of sixpences 
to spend. 

 Oathe other hand, geologists of rote believe that they can prove that the northern 

part of the Atlantic Ocean was not always covered by water andthey think it was by this way 

tbat man came from the Old World to the New, in times when the climatic conditions of 
our part of the globe were still considerably different from those of history. 

( Harmsworth History-of the World, p. 5075. ) 

+ Since it has bees proved that the human race in American soil-can be traced back to 

the same periods of the earth's history as inthe Old World, the question whence the first MAD 


| 
| 


| 
| 
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अमेरिका खणड 


इस वर्णान से इतना तो निथिवाद हो गया कि अमेरिका में मनुष्य का विकास नहीं हुआ और वहाँ जो मनुष्य, 
बसते हैं, वे प्राचीन दुनियां से ही गये हैं । पर प्रश्न यह है कि वहाँ वे किस देश से गये ? हमारी समभ में इस प्रशन 
का उत्तर (१) उनके धामिक विश्वासों, (२) उनको सुरत शकल के मिलानों, (३) उनको कारीगरी झौर रिवाजों, 
(४) उनके पूर्वकालिक गमनागमनों और (५) उनके विषय में स्थिर को हुई जिस्तृत मालूमातों से ही मिल सकता 
है । और मालूम हो सकता है कि वे किस देश के हैं । श्रतः हम यहाँ क्रम से इन सभी बातों का उत्तर ढूंढते हैं । 


(१) उनके धामिक विश्वासों के विषय में कहा जाता है कि बे नागपूजक थे । उनके यहाँ पंखधारी सर्प पर अब 
भी विश्वास किया जाता है %। इसीलिए भारतवासी उनको नाग कहते हैं । यह इतिहाससिद्ध बात भारत में प्रसिद्ध है 
कि अमेरिका (पाताल) में नाग लोग ही वास करते हैं । यह ब्रात केवल प्रसिद्ध ही नहीं है, प्रत्युत यहाँ नागलोक मौजूद 
है, जहाँ से थे वहाँ गये हैं । बंगाल का नागापर्वत अब तक प्रसिद्ध है । बंगाल में नाग नामक ्ास्पद भी एक खानदान 
का श्रव तक विख्यात है। प्रोफेसर नाग जो हिंदू विश्वविद्यालय में श्रध्यापक हैं, उसी खानदान के हैं। 'मानवेर भ्रादि 
जन्मभूमि’ की भूमिका में लिखा है कि इन नाग महाशयों का गोत्र भी वासुकी ही है” छोटा नागपुर इन्हीं के नाम से 
गाबाद है । उत्तरीय एशिया के वर्णान में हमने दिखलाया है कि नैपाल में एक लाल रंग की जाति भी पाई जाती है। 
इसके भी पूर्वं हमने लिख दिया हैँ कि काकेशिक दल में ही एक जाति ने रक्तवर्णं प्राप्त कर लिया था । यह्‌ दल बड़ा 
बलवान था । इसकी उत्पत्ति क्षत्री जाति से ही हुई थी । उसी के प्रभाव से कुछ दिन तक क्षत्रीवर्ण लाल रंग का ही 
आदर्श रूप माना जाता था । किन्तु कारणवश यह दल पतित हुआ और नागा पर्वत पर रहने लगा । अतः नाग नाम 
से प्रसिद्ध हो गया और श्रायों के विद्वेष से वह दल पाताल देश को चला गया । यही नाम अपने साथ ले गया और 
नाग शब्द का असली इतिहास भूलकर अपने को नागों का वंशज मानने लगा और नागों की पूजा करने लगा । इस दल 
के कुछ लोग प्राचीन काल में यहाँ आते जाते थे । इस विषय की भागवत में एक कथा है | वहाँ लिखा है कि 


नर्मदा भ्रातृभिर्दत्ता पुरुकुत्साय चोरग: । 
तथा रसातलं नीतो भुजगेनदरप्रयुत्तया ।। (भागवत) 


अर्थात्‌ वासुकी की मदद से नागों द्वारा दी हुई नमंदा पुरुकुत्स को रसातल ले गई । इस वर्णान से स्पष्ट हो जाता 
है कि उनको यहीं पर नागत्व प्राप्त हुआ और वे अपने साथ ये विचार वहाँ भी ले गये और पीछे से इतिहास के 
स्थान में वही विचार धार्मिक पूजा बन गये । इस देश के जंगलियों में भी अव तक नागपूजा होती है । इससे ज्ञात 
होता है कि यह रिवाज उनके ही पूर्वजों से चला है जो बीजरूप से श्रब तक मौझूद है । 

इसके अतिरिक्त इनके र्यस्व का बोध करानेवाला और इतको असल भारती सिद्ध करनेवाला एक प्रबल प्रमाणा 
यह्‌ है कि भ्रमेरिका में ये एक देवता बनाते हैं, जिसका घड़ आदमी का और शिर हाथी का होता है यह विचित्र जन्तु 


came there bas Jost much of its importarce, Jt is true that the cradle of the human race can 
hardly have been in America, to cite one objection, the antbropoid apes, which are indispens- 
able to the theory of evolutoin as the connection-link between the animal world and man, have 
at no time been native there any more than they are now, as the fossil finds in all Aemrican 
excavation have proved. (ibid, P. 5676. ) 


Xx The relgious concepton, on which the symbol of the feathered snake is so widely 
spread over American soil tbat we can not at once assume it tofhave been borrowed from any 
similar neighbouring worship. ( Harmsworth History of the World, P. 577l.) 


३६० वेदिक सम्पत्ति 


गरोश की मृति से बिलकुल मिलता है । प्राच्यविद्यामहार्णव नगेद्धनाथ सेन हिन्दी विश्वक्रोष में उपनिवेश शब्द पर लिखते 
हैं कि भ्रमेरिका में तो हाथी होता ही नहीं फिर यह्‌ हाथी का चित्र उनके यहाँ सिवा भारत के श्रौर कहाँ से गया' ? हम 
भी कहते हैं कि हाथी श्रमेरिका में नहीं होता । श्रतः यह देवता भारतसे ही वहाँ गया है । परन्तु प्रश्‍न यह है कि भारत 
में यह इस प्रकार से बयों बनाया जाता है ? यह सभी जानते हैं कि गणेश भ्रारम्भ का देवता है । इसकी उत्पति ओशेम्‌ 
से हुई है। क्योंकि यही आरम्भ में मङ्गलाचरण के लिये लिखा जाता है। यही लिखते लिखते शीघ्रता के कारण 


N < 
गजानन बन गया है। ओरेमु का रूप, ° 3६ म जैक? होता हुआ ; sD 4? इ 
डे Ee डू ६ ह श्स 
~ छठे \ a 


इसमें अकार शिर श्रौर शरीर है, श्रों ( |) का ¶' यह भाग सूंड है, श्रों का '_ ' यह भाग एकदन्त है ग्रौर 


अं का ' . ' यह भाग मोदक है । प्लुत का ' ३ ' यह चिह्न मूषक वाहन है। इस प्रकार मोदकभोजी मूपकारोही 
और एकदन्तधारी गजानन की उत्पत्ति हुई है । 


प्रकार बन गया है । 


तिलक महोदय ने €. ॥१९n4ld En०८ई की “The Secret of the Pacific’ नामी पुस्तक के पृष्ठ 
२४५-२५२ के आधार से गीतारहस्य पृष्ठ ५६० में लिखा है कि प्राचीन शोधकों ने यह भी निश्चय किया है कि मिश्र 
आदि पृथिवी के पुरातन खंडों के देशों में ही नहीं, किन्तु कोलंबस के कुछ शतक पहिले श्रमेरिका के पेरु तथा मेक्सिको 
देश में भी स्वस्तिक चिह्न शुभदायक माना जाता था'। यह स्वस्तिक भी श्रोरेमु का ही श्रपश्रश है। यहाँ भी 


कार ही, 3, 2) 0 न्छ Fj हो गया है। जिस तरह यहाँ ॐ का स्वस्तिक श्रौर गणपति 


बना है, उसी तरह अमेरिका में भी बनाया गया है। हमने 3% और गजानन के विषय में जो कुछ लिखा है, यह 
हमारी कल्पना नहीं है । गणेशपुराण में यह वर्णन शुरू में ही आया है । वहाँ स्पष्ट लिखा है कि 

३ॐ#काररूपी भगवान्‌ यो वेदादी प्रतिष्ठित: । 

यं सदा मुनयो देवा स्मरन्तीन्द्रादयो हृदि ॥। 

आकाररूपी भगवानुक्तस्तु गणनायकः । 

यथा सर्वेषु कर्मसु पूज्यते सो विनायकः ।। ( गरोशपुराण ) 


श्रर्थात्‌ गणपति अ#काररूप ही हैं । इसी से सब कर्मों के शादि में उसकी पुजा होती है । इस प्रमाण से हम कह 
सकते हैं कि 5*कार और स्वस्तिक की दुर्गति भारत श्रथवा ग्रमेरिका में हुई । चूँकि दोनों देशों में एक ही जाति के 
लोग हैं, श्रतः दोनों में ओंकार का एक समान ही रूप पाया जाता है। 


(२) उत्तका रूपरज्ञ वैसा ही है, जैसा नैपाल में बसे हुए कुछ लाल वर्णवाले मंगोलियनों का है । शराय क्षत्रियं 
का रङ्ग पूर्व में ही लाल हो चुका था । भ्रतः पातालवासियों का रङ्करूप श्रा्यो के प्रारंभिक रंगरूप से दूर नहीं जाता । 
यद्यपि अ्रमेरिका के जलवायु ने भी उन पर बहुत बड़ा असर किया है, जिससे उनके रूपरंग में फर्क पड़ा है, पर 

. “इतना दूरः नहीं गया कि आर्यों के साथ उसका भेल ही न हो सके । 


` 
| 


श्रमेरिका खण्ड 


(३) उनकी कारीगरी श्रौर रिवाज भी उनको ग्राये सिद्ध करते हैं । दुनिया में इजिप्ट के पिरामिड बहुत रसिद हं 


झौर उनमें रके हजारों वर्ष के मुर्दे भी प्रसिद्ध हैं । ये दोनों बातें कारीगरी की हृष्टि से बहुत अद्भुत हैं । पर मजा यह 
है कि अमेरिका में भी ये दोनों बातें उसी तरह पाई जाती हैं, जिस तरह इजिप्ट (मिश्र)में %। इससे अतिरिक्त इजिप्ट 
से मिलती हुई, इनकी दूसरी बात सूर्यपूजा है। वहाँ सूर्यदेवता के मी चिह्न पाये जाते हैं4- । हम गत पृष्ठं में भ्रच्छी 
तरह सिद्ध कर श्राये हैं कि इजिम्टनिवासी भारती श्रार्य है । 'हाम्संवर्थ हिस्ट्री श्रॉफ दि वल्ड' में लिखा है क्रि 'इजिप्ट- 
वाले उत्तर श्रमेरिकन की तरह के हैँ # । इससे श्र भी दृढ़ हो जाता है कि पातालनिवासी भी ग्राये ही हैं । 

(४) उनके इतिहास से तथा पूर्वकाल में उनके यहाँ भारतीयों के ग्राने जाने से भी ज्ञात होता है कि वे भ्रा 
ही हैँ । हाम्संवर्थ हिस्ट्री ऑफ दि वल्ड” में लिखा है कि उनके यहाँ श्रब तक रामसीतव नामी उत्सव होता है † ।इस 
उत्सव के लिए 'मानवेर श्रादि जन्मभूमि' में बाबू उमेशचन्द्र विद्यारत्न लिखते हैं कि 'प्राज भी ग्रमेरिका में रामसी- 
तोत्सव होता है' { । इस प्राचीन इतिहास से भी वे भारती आये ही सिद्ध होते हैं । इसके श्रतिरिक्त उनके यहाँ वैवस्वत 
मनु की जलक्षावनवाली कथा भी श्रब तक चल रही है । इससे भी वे ग्आर्य ही साबित होते हैं श्रौर इसीलिए यहाँ से 
उनके यहाँ श्रनेक वार आयंगरा गये हैं । ग्राये ही नहीं प्रत्युत श्रनेक वार यहाँ के निकले हुए अत्याचारी ग्रार्य जिनको 
भ्रसुर वा राक्षस कहा जाता था, वे भी वहाँ गये हैं । चण्डीपाठ में लिखा है कि 

देस्याश्च देव्या निहते शुम्भे देवरिपौ युधि । 
निशुम्भे च महावीयं शेषाः पातालमाययुः ।। (सप्तशती ) 

्रर्थात्‌ शुम्भ श्रौर निशुम्भ राक्षसों को जब देवी ने मार डाला, तब शेष जो बचे वे भागकर पाताल (प्रमेरिका) 
को चले गये । इनके सिवा यह सभी जानते हैं कि बलि नामक किसी राजा को भी पाताल देश में भेज दिया गया था । 
ग्रमरकोष में लिखा है कि 'अघोभुवन-पाताल-बलिसद्म-रसातलमू । नागलोकोऽथ कुहरं सुषिरं विवरं ब्रिलम्‌' । अर्थात्‌ 
पाताल, रसातल और बलि का घर ग्रादि सव एक ही वस्तु हैं। नागलोक भी उसी को कहा गया हैं। इस तागलोक 
या पाताल देश में राजा वलि की राजधानी दक्षिण अमेरिका में बलिविया (50/४/34) नाम से प्रसिद्ध है। 
अमेरिकावालों का आदि स्थान यही है § । हिंदी विश्वकोष के उपनिवेश शब्द में लिखा है कि आतनाम में खोदने पर 


x The question may be left undecided as to whetber the modern designation of the 
most important Pyramids of Teotihuacan as “the hill of Sun, the hill of the Moon’ has been 
justified by archaeological inquiry, at any rate, the name ‘path of the dead’ is correct for 
the long rarge of little hills which streches out behind the large Pyramids. Teotihuacan was 


like Mitla, not only a place of pilgrimage for the living but also a sacred place jin which to 
de buried was to be sure of salvation, ( Harmsworth History of tbe world 9. 5774. ) 


The custom of preserving the bodies of the dead prevailed among the early people of 
America. The illustration shows a mummified body prepared for burial. (ibid, P 5826. ) 
+ The piece of terra-cotta here iilustrated showing the Sungod of the ancient people of 


Chimu was discovered near Trujillo by Mr. T. Hewith Myring Its antiquity is undoubted 
dating possibly to 5,000 8. ९. ( ibid, P. 587. ) 


+ Jts people were more like north American Indian than anything else. ( ibid, P. 204. ) 

+ Of a different character was the third feast or Situa Raimi, which fell at the time of 

the spring equinoz in September. ( ibid, P. 5567. ) 
? एखनउ दक्षिण प्रमेरिकाय रामसीतोया उत्सव सम्पन्न हृइया थाक्षे । (मानवेर झादि जन्मभूमि) 

§ Now as we find them on the Bastern slopes of the Cordillers from the peninsula of 


Gouijira in the nortb down to the borders of Chili and in specially large numbers in Eastern 
४६ 
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३६२ वेदिक सम्पत्ति 


बहुत से शिलालेख निकले हैं, जिनसे पाया जाता है कि इनके राजाम्रों को उपाधि सूरयैवंशी इन्द्र थी । सम्भव है, गरङ्ग 
देश से सूर्यवंशी राजकीय शाखा प्रमेरिका में 'इड्ू' ताम से प्रसिद्ध हुई हो। पीरू की इमारतें श्रौर पहाड़ों में बनाई 
.हुई गुफाएँ भारत से मिलती हैं! । इन इतिहासों से भी उनका श्रार्य ही होना पाया जाता ही 


(५) भारत देश में ही उनके लिए श्रधिक मालूमात पाई जाती है भ्रब तक जो कुछ लिखा गया है, कया उससे 
यह नहीं पाया जाता कि भारत देश उस देश के मूल को केवल जानता ही नहीं था, प्रत्युत भारत के ही निवासी वहां 
जाकर बसे हैं ? भारत में प्राचीन से प्राचीन श्रोर नवीन से नवीन साहित्य में श्रमेरिकावालों का जिक्र मौजूद है । 
ऐतरेय ब्राह्मण ५।३।३ के ऐन््र महा भ्रभिषेकप्रकरण में लिखा है कि 'तस्मादेतस्यां प्रतीच्यां दिशि ये के च नीच्यानां 
राजानो पेऽपाच्यानां स्वाराज्यार्यव तेऽभिषिच्यन्ते स्वराठित्येनानभिषिक्तानाचक्षते’ । इस भें नीच्यों और अपाच्यों के 
राजाश्ों का वर्णन है श्रौर कहा गया है कि ये पश्चिम दिशा में हैं । भूगोल के ज्ञाता जानते हैं कि भ्रमेरिका का मध्य 
भाग भारत से पश्चिम ही है । उत्तर भ्रमेरिका के मेक्सिको स्टेट में श्रपाच्य नामक मूलनिवासी श्रब तक रहते हैं ।जिससे 
जाना जाताहै कि अति प्राचीन ग्राये साहित्य में पातालनिवासियों का वर्णन है। इसके अतिरिक्त महाभारत में लिखा 
है कि उद्दालक मुनि पाताल में ही निवास करते थे, ्रर्जुन की स्त्री भी वहीं की थी और वेदव्यास भी वहाँ एक दफे 
गये थे । ये सब बातें स्वामी दयानन्द सरस्वती ने अ्रपने 'सत्यार्थप्रकाश' में लिखी हैं। इससे ज्ञात होता है कि महा 
भारत के युद्ध तक आर्यों का अमेरिका में गमनागमन अच्छी तरह था । किन्तु वहाँ सर्वप्रथम वह श्रायेजाति गई, जो 
अपने साथ स्वस्तिक, गजाननपूजा, नागपूजा और रामसीतोत्सव श्रादि भाव ले गई। इस तरह से उक्त पांचों प्रश्नों 
का यही उत्तर भ्राता है कि मूल श्रमेरिकानिवासी भारती श्राय ही हैं, इसमें सन्देह नहीं । 


हमने इस तरह से यहाँ तक सारे भूगोल के प्रधान प्रधान देशों में शुद्ध आर्यों की शाखा अथवा उनकी मिश्रित 
प्रशाखाओों को ही बसते हुए पाया। अतः हमारा यह दावा है कि आदि में वैदिक आर्य ही पैदा हुए श्रौर उन्हीं की शाखा- 
प्रशाखाएँ सारे संसार में फैली हैं। यहाँ तक वर्णित देशों के श्रतिरिक्त हमने जिन देशों का वरणेन नहीं किया वे बहुत 
थोड़े हैं और उनमें इन वणित देशों की ही शाखाप्रशाखाएँ बसती हैं । अ्रतएव श्रायों से ही सारी पृथिवी वसी हुई 
` नज़र आती है। 'ास्संवर्थ हिस्द्री ऑफ़ दि वल्ड” में संसार की समस्त पुरानी जातियों के चित्र दिये हुए हैं। उत 
चित्रों में सबके पास धनुषबाण पाया जाता है, जिससे ज्ञात होता है कि संसार की समस्त जातियां आदि में घनुष- 
बाण चलाती थीं । घनुषबाण आयो का ही शस्त्र है, इसमें प्रमाण देने की आवश्यकता नहीं है। अतः सिद्ध है 
कि संसार के भिन्न भिन्न देशों में बसनेवाले एक वंश के हैं और वह महानु वंश ग्रार्यवंशा ही है । 


दुःख से कहना पड़ता है कि ्रायों से जुदा होकर समस्त शाखाएँ श्राचारहीन होकर अनाये हो गईं। वैदिकता 
नष्ट होने से ही श्रनायैता होती है। वैंदिकता का भ्रसल प्रथ वर्ाश्रम धर्म का पालन है । वर्णाश्रमधर्म के नष्ट होते ही 
वैदिकता नष्ट हो जाती है और श्रनायेता श्रा जाती है । अब तक के विस्तृत वर्णन के द्वारा हम दिखला श्राये हैं कि बैदिक 
श्रार्यों में विद्या न पढ़ने, आचारहीन होते और, पूज्यों की श्राज्ञा भङ्ग करने से ही श्रनार्यता का प्रवेश आरम्भ हुश्ना। 
उन्होंने उसे तुरन्त ही ताड़ लिया और आचारहीनों को जाति बाहर करके ही शेष ग्रार्येसमाज को पवित्र रखने का 
प्रबन्ध किया । पर त्यक्त समुदाय जाति अपमान से लित होकर शत्रुभाव से वैदिकों से लड़ता रहा । श्रतः कभी 
पराजित होकर, कभी श्रपनी इच्छा और कभी निर्वासित होकर पृथ्वी के अन्य भागों में जाकर बस गया। उन बसे हुआ्रों 
के साथ व्यापार करने, उन पर राज्य करने श्रौर उनको उपदेश करने के लिए भी यदा से श्रायंगण समय समय पर जाते 


Bolivia, the original home of all these tribes is probably to be sought in this direction. - 
{ Harmsworth History of the world. P, 5680. ) 
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रहे श्रौर वहीं बस गये, तथा पूर्व बसे हुओं के साथ मिल भी गये । इस तरह से समस्त भूभाग पतित यों से आबाद | 
हो गया श्रौर यहाँ की परिभाषा के भ्रनुसार पतित विदेशी श्राय असुर, राक्षस, अनाय, कपि, महिष, नाग और ने 
जाने किन किन नामों से पुकारे जाने लगे | कुछ ही समय में शुद्ध वेदिक घमें भ्रौर शुद्ध आर्य शासन के प्रभाव से उनके 
बिगड़े हुए स्वभाव श्रौर भी श्रधिक उग्र हो गये और नाना प्रकार के श्रनाचार, अ्रसभ्य रिवाज, मुखेताजन्य पाप भ्रौर 
जंगली स्वभाव ने उनको मनुष्यशरीर में ही पशु बना दिया । 


जिन देशों का वर्णान हमने इस प्रकरण में किया है, उन देशों के रहनेवालों के रीति-रिवाजों, आचार-व्यवहारों 
श्रीर धर्म-कर्मो तथा विश्वासों का विस्तारपूर्वक वर्णान उन उन देशों का इतिहास लिखनेवालों ने किया है, जिससे उनकी 
श्रसभ्यता और श्रनार्यंता का पता मिल जाता है । हम यहाँ विस्तारभय से वह सब नहीं लिखना चाहते । हम तो यहाँ 
केवल यही दिखलाना चाहते हैं कि भारतीय श्रार्यों ने उनको इस पतित दशा से छुड़ाने के लिए उनमें धर्मप्रचार का 
्रायोजन किया । उन्होंने देखा कि बहिष्कार से लाभ के स्थान में हानि भी हुई है। एक बहुत बड़ा मनुष्यसमाज 
ग्राचारहीन श्रौर पापी हो गया है, तथा शत्रु होकर समय समय पर दुःख देने लगा है ग्रौर श्राय जनता उससे सशंकित 
रहने लगी है। इस शंका के उद्धार के लिए ्रार्यों ने धर्मप्रचार की सर्वोत्कृष्ट नीति का श्रायोजन किया । जाति- 
बहिष्कार श्रथवा कठोर शासन की श्रपेक्षा धर्मश्रचार के द्वारा लोगों के मन पवित्र कर देना सब सुधारों की जड़ 
समभा । इसलिए उन्होंने एक बहुत ही उत्तम कानून बनाया । उस कानून में लिखा कि 


एतद्देशप्रसुतस्य सकाशादग्रजन्मनः । 
स्वं स्वं चरित्रं शिक्षेरन्‌ पृथिव्यां सवंसानवाः । ( मनुस्मृति २।२० ) 
श्र्थात्‌ ब्रह्मावतं के रहनेवाले ब्राह्मणों से समस्त पृथ्वी के मनुष्य श्रपने चरित्र सीखें । कानून तो बन गया, पर 
संसार के लोग इसे मानें कैसे और अपने चरित्र सुधारें कैसे ? सुधार तभी हो सकता था कि या तो संसार के लोग 
यहाँ आवें, या यहाँवाले उन उन देशों में जायें । दोनों दशाएँ उपस्थित हुई । इतिहास से पता मिलता है कि ईरान, 
सीरिया, ग्रीस और चीन श्रादि देशों से लोग यहाँ शिक्षा ग्रहण करने के लिए आया करते थे # । यहाँवाले भी 
श्रास्ट्रे लिया, अमेरिका, सीरिया, ग्रीस और चीन आदि देशों में शिक्षा देने के लिए जाया करते थे । ऋषि पुलस्त्य 
घर्मप्रचार करने के लिए ग्रास्ट्रेलिया गये, वेदव्यास ग्रमेरिका ओर बलख को गये, वौद्ध संन्यासी पेलिस्टाइन, ग्रीस 
आर चीन को जाते रहे %। ्र्थात्‌ पुलस्त्य से लेकर सन्‌ ईस्वी के श्रारम्भ तक ग्राये ऋषि, मुनि रौर संन्यासी वैदिक 


% ईरान का जामास्प हकीम भारत में प्रतिवर्ष श्राया करता था और जैमिनि का शिष्य हुआ था। इसी तरह 
तिब्बत में हजरत ईसा का एक पुराना जीवनचरित्र मिला है, उससे पाया जाता है कि हजरत ईसा ने भारत में आकर 
धर्म के सिद्धान्त सीखे श्रौर बहुत दिन तक काशी आदि स्थानों में रहे । चीननिवासी सोमाचीन तथा फाहियान श्रौर 
हा नत्साँग प्रादि भी विक्रम की चौथी शताब्दी में यहाँ से पुस्तकें ले गये, संस्कृत जाननेवाले अनेकों ब्राह्मण ले गये और 
स्वयं अनेकों बातें सीख गये । 

The doctrine of the the transmigration of souls was indigenous to India and was brought 
into Greece by Pythagoras ( History of Literature. ) 


We find that it (India ) was visited for tbe purpose of aquiring knowledge by Pythagoras, _, 
Anaxarches, Pyrrhs and others WhO afterwards became eminent philosophers in Greece 

(History of Philosophy.) 

Xx A very considerable portion of these people was of the Budbistic faith and by their 

number and martial powers ultimately succaeded in expelling {from northern Greece fhe 

classes of the Solar race CIndia in Greece.) 


३६४ बेदिक सम्पत्ति 


धमं का प्रचार दूसरे देशों में करते रहे भ्रौर वहाँ के भ्रसभ्य लोगों में सभ्यता का संचार होता रहा । घर्मप्रचार 
होता रहा, पर इस गमनागमन से जहाँ कुछ लाभ हुभ्रा होगा, वहाँ हानि भी इतनी हुई है कि जिसकी पूति होनी 
कठिन है । हम देखते हैं कि गमनागमन के संसगं से उन उन देशों के पतित मनुष्यों का श्रागमन इस देश में समय समय 
पर हुआ, जिससे भ्रार्यों में भी ्रवैदिकता का समावेश हुआ । इस तरह से जातिवहिष्कार, धर्मप्रचार ग्रौर पुनः 
जातिमम्मेलन ग्रादि जितने कुछ आर्योचित मृदु उपाय श्रब तक हुए हैं, सबके परिणाम में लाम के साथ साथ कुछ न 
कुछ हानि भी हुई है भ्रागे हम उसी भ्रागमन, सम्मेलन श्रौर तजन्य हानि का वर्णन करते हैं । 


NES 0 
विदेशियों का भारत में आगमन 

गत पृष्ठों में हम लिख श्राये हैं कि भारतवर्ष से श्रनेक जातियाँ पृथिवी के अनेक भागों में जाकर बस गईं और 

दीघंकाल तक वैदिक भ्रायों से पृथक्‌ रहने के कारण भ्रपने भ्रपने स्वभाव, रूप रङ्ग, सूरत शकल और आचार व्यवहार 

को बदल बदल कर कुरूप भर अ्रनाचारिणी हो गई । यहाँ के प्रवासियों, ध्मप्रचारकों श्रौर व्यापारियों तथा राजनैतिक 

यात्रियों ने उन उन देशों में सभ्यता का प्रचार किया, इसलिए उनके सहारे विदेशियों का इस देश में फिर श्राना शुरू हुआ। 


हमारा दृढ़ विश्वास है कि जिन लोगों ने ग्रनार्यंता को जन्म दिया था और अपनी ्रनार्यंता के कारण विदेश 
को भागे थे, उन्हीं लोगों ने यहाँ आकर श्रारयो में मिलकर ग्रवैदिकता और श्रनार्यता का प्रचार किया, जिससे ग्रार्यो 
का हर प्रकार से पतन हुआ । यह इतिहाससिद्ध बात है कि इस देश में पृथिवी के प्रायः सभी प्रधान प्रधान देशों के 
लोग आकर बसे हैं | यहाँवालों ने उनके साथ रोटी बेटी का व्यवहार करके अपने में सम्मिलित किया है। बहुतों को 
तो अपना गुरु मान लिया है और उनके उपदेशों को मानकर अपना सर्वस्व नष्ट कर लिया है। 

यह बिलकुल सत्य है कि प्राचीन काल में अनायों को आर्य धर्म सें सम्मिलित करने का रिवाज था । 
पण्डित गौरीशङ्कर हीराचन्द रोझा राजपूताने के इतिहास में लिखते हैं कि 'वैदिक कालमें ब्रात्य अर्थात्‌ पतित एवं 
विधियों को वेदिक घमं में लेने के समय 'ब्रात्यस्तोम' नामक शुद्धि की एक क्रिया होती थी । जिससे ब्रात्यों की 
गणना द्विज वर्णों में होती थी' । व्रात्यस्तोम का वर्णान सामवेद के ताण्ड्य ब्राह्मण प्रकरणा १७ और लाट्थायन श्रौत 
सूत्र ( ६-८ ) में मिलता है । इससे विदित होता है कि ग्रायों ने बिछड़े हुए ग्रपते पतित भाइयों को फिर से 
आये-समाज में प्रविष्ट किया । यहाँ हम इस प्रकरणा में विदेशियों का इस देश में भ्राना, उनके आचारव्यवहार की 
रूपरेखा, श्रार्यो के साथ उनका सम्मेलन श्रौर साहित्य-प्रचार आदि विषयों को विस्तारपूर्वक लिखते हैं, जिससे 
` ज्ञात हो जायगा कि किस प्रकार इन विदेशियों ने वेदों की उपेक्षा की और वह उपेक्षा किस प्रकार हमारे पतन 
का कारण बनी । 


विदेशियों के प्रथम दल का आगमन 


सबसे प्रथम जिन विदेशियों के भारत प्रवेश का इतिहास मिलता है, वह श्रास्ट्रेलिया निवासियों का है। हमने 
पूव पृष्ठों में कहा है कि ऋषि पुलस्त्य घमंप्रचार के लिए ग्रास्ट्रेलिया गये थे । पर वहाँ के राजा तृणाबिन्दु की पुत्री से 
उनका विवाह हो गया । उसी से विश्रवा पैदा हुआ, जो प्रसिद्ध राजा रावणा का पिता था %। रावण कैसा विद्वानु 


ओर योद्धा था, यह किसी से छिपा नहीं है। उसने राजा होकर समस्त दक्षिणी टापुओं (आस्ट्रेलिया, श्रफरीका, 


» पुरा कृतयुगे राम प्रजापतिसुतः प्रभुः । 
पुलस्त्यो नाम ब्रह्माः साक्षादिव पितामहः ।। 
. स तु घमंप्रसंगेन मेरोः प्रे महागिरेः । 
ठुणबिस्ट्वाधमं गत्वाप्यवसन्मुनिपुङ्खवः ॥। ( वाल्मीकि रामायण उत्त० २।४, ७ ) 


| 
| 
| 
|| 
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सोने की खानों से भरा हुआ लद्काद्वीप, अपनी राजवानी के लिए चुना और वहीं पर श्रपनी राजधानी कायम कर दी 
कुछ काल के बाद रामेश्वर के पास से लङ्का तक पड़े हुए खण्ड पहाड़ों के द्वारा थोड़े से नावों के बेड़ों के सहारे लङ्का- 
निवासी रावणा श्रादि दक्षिणा भारत में श्राने जाने लगे। वे जिस मार्ग से आते जाते थे, उस मार्ग के चिह्न ग्रब तक बने 
हुए हैं । भगवान्‌ रामच ने पूर्व काल में उन्हीं पहाड़ी भग्नावशेषों पर पुल बनाया था। इस पुल के इस पार मद्रास 
प्रान्त में थ्रार्यों द्वारा निर्वासित कुछ पतित श्राय रहते ही थे और जाति ग्रपमान के कारण गायों से दोष भी रखते थे । 
इनकी उनकी मित्रता होना सरल और सहज था । हुआ्ना भी वही, दोनों दल दक्षिण प्रान्त के प्रनेक स्थानों में रहने 
लगे। पहिले के पतित आर्य अपने को आर्य और आनेवाले नवीनों को भ्रनाय॑ कहा करते थे । ये दोनों शब्द मद्रासनिवासियों 
में श्रब॒ तक भ्रय्यर और नय्यर के रूप से प्रचलित हैं, जो वास्तव में शर्य और श्रताये के अ्रपश्र श हैं । मद्रास प्रांतवाले 
महाशय या जनाब के स्थान में श्रव तक 'श्रय्या' शब्द का प्रयोग करते हैं, जो बिलकुल आर्य का ही रूपान्तर है । 
इन दोनों दलों में नवीन दल बहुत ही काले रङ्ग का था। वह अ्रसभ्य भी था, इसीलिए उसे भ्रनार्य कहा 
करते थे । दुर्दैव से रावण और उसके बहनोई श्रर्थात्‌ घुर्पणखा के पति में युद्ध हो गया । युद्ध में रावण के हाथ से शूपे- 
णखा का पति मारा गया । शूर्पणखा विलाप करती हुई रावण के पास गई और कहने लगी कि तूने मुझे विधवा कर 
डाला, श्रव मैं बया करू? सान्त्वना के लिए रावण ने शूर्पणखा से कहा कि तू शोक मत कर, मैं तुझे खर नामक योद्धा 
की सरदारी में चौदह सहस्र फौज देकर भारत के दक्षिण अरण्य को स्वामिनी बनाता हूँ । वहाँ जा श्रौर य़ानन्द कर। 
तदनुसार वह राक्षसों की फौज के साथ दण्डकारण्य में रहने लगी -- | इस तरह से रावण का सैनिक बल ग्रायों के 
देश में जम गया । इसी बीच में कारणवश्ञात्‌ रामचन्द्र को वनवास हुआ । वे घूमते हुए दण्डकारण्य पहुँचे । उन पर 
शूर्पणखा श्रासक्त हुई और आगे जो हाल हुआ, वह सबको मालुम है । इस तरह से मद्रास प्रान्त में वैदेशिक म्रनार्यों 
का आगमन और सम्मिश्रण हो गया । अय्यर और नय्यर सब एक ही प्रकार के हो गये और वनवासी आर्य तपस्वियों 
की दुर्गति करने लगे । वहत दिन के वाद समय पाकर नागा पर्वत के नाग लोग भी इन में आ मिले और ग्रन्त में इनकी 
एक शाखा अफरीका से भी निकल कर मेसोपोटामिया होती हुई यहाँ आरा गई %। इस तरह से इनका एक श्रच्छा जमाव 


-- अङ्रवीत्‌ किमिदं भद्रे वक्तुकामासि मां रुतम्‌ । 
सा वाष्पपरिरुद्धाक्षी रक्ताक्ष वाक्यमन्रवीत्‌ ॥। 
कृतास्मि विधवा राजंस्त्वया बलवता बलात्‌ । 
स त्वया निहतो युद्धे स्वयमेव न लज्जसे ।। 
एवभुक्तो दशग्रीवो भगिन्याक्रोशमानया । 
अब्रवीत्‌ सान्त्वयित्वा तां सामपूर्वमिदं वचः ॥। 
अलं वत्से रुदित्वा ते न भेतव्यं च सर्वशः । 
आतुरेश्वर्ययुक्तस्य खरस्य वस पार्श्वतः ॥। 
चतुर्दशानां आता ते सहस्राणां भविष्यति । 
आगच्छत खरः शीघ्र दण्डकानकुतोभयः ॥। 

स तत्र कारयामास राज्यं निहतकण्टकम्‌ । 
सा च शुर्पणखा तत्र न्‍्यवसहण्डके वने ॥। (वा० रामा० उत्तः २४।२६''*४२) 


% इसी को वेद में वेंकट चालिया बी० ए० ने लिखा है कि, ५०० वर्ष ईस्वी सन्‌ पूर्व भारत में आई, पर 
यह बात गलत है । इसको आये बहुत दिन हुए । 


सद f वैदिक सम्पत्ति 


यहाँ हो गया । भ्रास्ट्रो लिया से ग्राये हुए इन लद्भानिवासियों का बया स्वभाव था ग्रौर है यहाँ के रहनेवालों के साथ 
उनका क्या व्यवहार था, यह सब लिखने के पूर्व यह जानना श्रावध्यक है कि ये आस्ट्रेलियानिवासी हैं या नहीं । 
हमारे देश का इतिहास जो हमने वाल्मीकि रामायण से उद्धृत करके पिछले पृष्ठ में लिखा है, यही कहता है कि ये 
लोग दक्षिण मेरु के पास स्थित एक पहाड़ी देश के रहनेवाले थे, जहाँ का राजा तृणाबिन्दु था। वहाँ से लद्भाद्वीप 
होते हुए बहुत पहिले ही ये द्रविड़ देश में बस गये थे । महाभारत में लिखा है कि 
नन्दिन्या गोस्तनातपूवं जाते म्लेच्छेविनिमितः । 
द्राविडार्पो महादेशः स्ववासायेति निश्चितम्‌ ॥ (महाभारत) 

्रर्थात्‌ वसिष्ठ की नम्दिनी गौ की कथा के पूर्व ही म्लेच्छ जातियों ने द्रविड़ देश ग्राबाद कर लिया था । वाल्मीकि 
रामायण और महाभारत के इन दोनों प्रमाणों से इनका श्रास्ट्रे लिया से श्राना सिद्ध होता है । इन प्रमाणों के श्रतिरिक्त 
इनकी भाषा, रूप, गठन आदि के मिलान से पाश्चात्त्य विद्वानों ने भी निश्चित कर दिया है कि ये आस्ट्रेलियानिवासी 
ही हैं। भारतवर्ष के इतिहास में ई० मासंडन बी० ए० लिखते हैं कि, कुछ लोग ख्याल करते हैं कि द्रविड़ लोग दक्षिणा 
से आये, अथवा उस देश से ग्राये, जो अब दक्षिणी महासागर में इव गया है श्रोर दिखलाई नहीं पड़ता। या उन 
टापुओं से भ्राये, जो एशिया श्रौर आस्ट्रेलिया के दक्षिण-पूर्व में जुड़े थे और श्रब समुद्र में इब गये हैं { । इसी तरह 
मिस्टर मैनिग भ्रपने प्राचीन और मध्यन्तरीय भारत” नामी ग्रन्थ में श्रनेक विद्वानों की सम्मतियों को उद्धृत करते हुए 
लिखते हैँ कि मिस्टर नॉरिस की सम्मति है कि द्रविड़ भाषाएँ सब एक दूसरी से सम्बन्ध रखती हैं। इतना ही नही, 
प्रत्युत वे आगे बढ़कर यह कहते हैं कि द्रविड़ और ग्रास्ट्रेलिया की भाषाश्रों में निश्चित रूप से चनिष्ठ सम्बन्ध है । 
मिस्टर जान हट्ट भी जो बहुत दिन तक ग्रास्ट्‌ लिया में रहे हैं, वे भी इसी तरह कहते हैं। साथ ही डॉक्टर रोस्ट का 
भी यही विचार है। वे भी कहते हैं कि श्रास्ट्रे लियानिवासियों, मंगोलियनों और भारतीय द्रविड़ों की भाषा के व्याकरण 
का साँचा बिलकुल ही एक है %। मिस्टर वलेडवेल कहते हैं कि इसमें जरा भी संदेह नहीं है कि सीलोन-लङ्का-से श्राकर 
लोगों ने दक्षिणी जिलों में निवास किया है । इन प्रमाणों से श्रच्छी तरह प्रकट हो जाता है कि ये द्रविड़ दक्षिणी टापुश्रों 
के शर्थात्‌ श्रासट्रे लिया श्रादि के रहनेवाले हैं। इन्हीं को यहांवाले श्रसुर, राक्षस, नाग, महिष श्रौर कपि आदि कहते थे %। 


f Others think that the Dravids came from the south, either from a great country 


which very long ago stretched far into the Indian Ocean to the south of India, but now lies 
sunk beneath the sea and cannot be seen, or, from the islands which stretch away from the 
south-east of Asiato Australia, and were formerly joined toit by land now sunk beneath 
the sea. (History of India by E. Marsden. 8. 86.) 

26 Mr. Norris fully concurs in this opinion but further observes decided relationship 
between these Janguages and those of Australia, 

Mr. John Hutt, who was long resident in Australia, has simultaneously made ihe 
discovery and for the truth of these observations. Dr. Rost of the Royal Asiatic Society of 
London may be cited as another independent witness, he having in 847, submitted a memoir 
on the subject to the late Chevalier Bunsen. Dr. Rost considers it an undeniable fact the 
grammatical skeleton of the Australian, Mongolian, and South Indian languages is essentially 


the same. (Ancient and Medieval India ) 
+ It is undeniable that immigration from Ceylon to the southern districts of India 
has occasionally taken place, (Comparative Grammar of Dravidian Languages, p. \8.) 


. wIheyarecalled Dasas, other native tribes are called Nagas, Asuras, Danvas and 
Deityas. They are said to be black-skinned, to have a vile colour, to eat raw flesh, to have 
noeo and to have no religion. (History of India, by B. Marsden.) 


~ 


To 


चनक 


विदेशियों का भारत आगमन 


इनके ये नाम श्रन्यायवश नहीं रक्ते गये थे, किन्तु इनके कर्म ही इस प्रकार के थे । यह बात बहुत पुराने 
जमाने से प्रसिद्ध है कि इन असुरों, राक्षसों, यक्ष, रक्ष और पिशाचों का स्वाभाविक खाना पीता माँस मद्य था । 
मनुस्मृति श्रध्याय ११, इलोक ९५ में लिखा है कि 'यक्षरक्षःपिशाचान्नं मह्यं मांस सुरासवस्‌ ।' अर्थात्‌ मद्य मांस ` 
भ्रादि श्रभक्ष्य पदार्थ ही यक्ष, रक्ष श्रौर पिशाचों का अन्त है । इसी तरह वाल्मीकि रामायण में लिखा है कि-- 
भक्ष्यन्ते राक्ष वभौमर्नरमांसोपजीविभिः । 
ते भक्ष्यमाणा मुनयो दण्डकारण्यबापतिनः ।। (वा० रा० अर० १०।६) 
प्र्थात्‌ ये मनुष्य मांस खाने वाले राक्षस दण्डका रण्यवासी मुनियों को खा जाते हैं। इन्हीं लोगों में से मारीच 
और सुत्राहु विश्वामित्र के यज्ञ में क्या क्या कृत्य करते थे, वह भी देखने योग्य है वाल्मीकि रामायण बालकाण्ड १६।६ 
में लिखा है कि 'तौ मांसरुधिरोधेग बेदि तामभ्यवर्षताम्‌ ।' श्र्थात्‌ मांस श्रौर रुधिर से यज्ञवेदी को पाट दिया था । 
विश्वामित्र रामचन्द्र से कहते हैं कि 'इमी जनपदौ नित्यं विनाशयति राघव ।' श्रर्थात्‌ हे रामचन्द्र ! इन लोगों ते 
इसी तरह इन दोनों राज्यों का सत्यानाश कर दिया है । इसी तरह रामचन्द्र जिस समय दण्डकारण्य में पहुँचे, उस 
समय भी वहां के तपस्वियों ने उनसे कहा कि 
रक्षांसि पुरुषादानि नानाझूपाणि राघव । 
वसन्त्यस्मिन्‌ महारण्ये व्यालाश्च इधिराशनाः ॥। 
उच्छिष्टं वा प्रमत्तं वा तापस' ब्रह्मचारिणम्‌ । 
अदंत्यस्मिन्‌ महारण्ये ताम्तिवारय राघव ।॥ (वा० रा० श्रयो ११६।१६.२० ) 
अर्थात्‌ हे रामचन्द्र ! अरण्य में अत्यन्त क्रूर और मनुष्य-मक्षक लोग रहते हैं । बे हम तपस्वियों ग्रौर ब्रह्म- 
चारियों को मारके खा जाते हैं । श्रतः किसी प्रकार इनका निवारण कीजिये । रामचन्ध को एक दिन इनमें से 
विराध नामक एक राक्षस मिला । वह 'वसातं चर्म वैयात्र बसाइ रुधिरोक्षितम्‌ ।' श्र्थात्‌ चर्वी और रुधिर से सता 
हुआ व्याघ्रचमे पहने हुआ था । इसी तरह एक दिन ऋषियों ने रामचन्द्र को श्रस्थियों का एक ढेर दिखलाकर 
कहा कि 
एहि पश्य शरीराणि मुनीनां भावितात्मनामु । 
हतानां राक्षसंर्घोरेर्बहूनां बहुधा वने ॥ 
पंपावदीनिवासावामनुमन्दाकितीमपि । 
चित्रकूटालयानां च क्रियते कदनं सहतु ॥ 
ततस्त्वा शरणार्थं च शरण्यं समुपस्थिताः । 
परिपालय नो राम वध्यमानास्तिशाचरंः ॥। (वा० रा० अर० ६।१६,१७,१९) 
अर्थात्‌ राक्षसों द्वारा खाये हुए ऋषियों की हड्डियों के ढेर देखिये । पंपा नदी से चित्रकूट तक तमाम श्ररण्य- 
वासियों का इन्होंने नाश कर दिया है । अतः हम आपके शरणागत हैं, इनको मारकर हमें वचाइये । इन श्रत्याचारों 
के ग्रतिरिक्त ये श्रार्यों की कन्याश्रों को जबरदस्ती अपने घर में डाल लेते थे । उनका को माये नष्ट हो जाता था 
और वे हार कर उन्हीं को श्रपता पति मान लेती थीं । इसलिए राक्षस, असुर रौर पैशाच विवाह भी घर्मशास्त्र में 
सम्मिलित करने पड़े थे #। इनके कर्मों का चित्र तुलसीदास ने भी खूब खींचा है। वे कहते हैँ कि 
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#हत्वा छिरवा च सितत्वा च क्रोशन्तीं रुदतीं गृहात्‌ । प्रसह्य कन्याहरणं राक्षसो विधिरुच्यते ॥ 


सुप्तां मत्तां प्रमत्तां वा रहो यत्रोपगच्छति । स॒ पापिष्ठो विवाहानां पंशाचश्चाष्टमोऽघम। ॥। 
ज्ञातिष्यो द्रविणं दर्वा कन्यायै चेव शक्तितः ! कन्याप्रदानं स्वाच्छन्द्यादासुरो धर्म उच्यते ।। (मनु० ३।३३,३४,३१ ) 


हर 


३६८ बेदिक सम्पत्ति 


कामरूप जार्नाह सब माया। सपनेहुं जिनके धरम न दाया। 
जेहि विधि होइ धरम निमूंला। सो सब्र करहि वेब-प्रतिकूला । 
जेहि जेहि देश देव द्विज पार्वाहु । नगर प्राम पुर आगि लगावहि । 
शुभ आचरन कतहुं नहि होई। वेद विप्र गुरु मान न कोई । 
[हिसा पर अति प्रीति तिन्हके पापन कौन मिति । 
रावण मांगेड कोटि घट मद अरु महिष अनेक । 
महिष खाइ करि मदिरा पाना। गर्जेउ वज्रघात अनुमाना । 
जाइ कपिन सो देखा वंसा। आहुति देत रुधिर अर्‌ भेंसा। 
सुरा पात अर परतिय भोगा । 


उपयुक्त वर्णन से उनके कर्म, प्रवृत्ति और श्राचरण ग्रादि का पता मिलता है। श्रारम्भ में उनके ये कर्म 
स्वाभाविक थे, पर पीछे से ग्रायों से द्वेष के कारणा भ्रधिक बढ़े और अन्त में वही घमं बन गये । घर्मरूप से इस 
प्रकार के दो तीन रिवाज इनमें श्रव तक बाकी हैं । 


ता० २६ नवम्बर सन्‌ १९१६ के 'गुजराती' पत्र में एक खबर इस प्रकार छपी थी कि “श्री जीवरक्षा ज्ञान- 
प्रचारक फंड' (दक्षिण हैदराबाद) की ओर से मिस्टर के० एन० जोशी लिखते हैं कि यहां के विश्वनामी ब्राह्मणों 
में यह रिवाज है कि, किसी भी शुभ ्रवसर पर बकरे का माँस अपनी जाति बिरादरी को खिलाते हैं और मदिरा 
पिलाते हैं।' इनके यहाँ एक और रिवाज हैं जो ग्रनायों का ही है। इसके सम्बन्ध में 'भारतना स्त्री रत्नो' नामी 
गुजराती पुस्तक के पृ० ६२० में राणी लक्ष्मीबाई की कथा में लिखा है कि दक्षिण में मलाबार प्रदेश है। वहाँ के 
निवासी मलियाली कहलाते हैं । मलबार में कोचीन श्रौर ट्रावनकोर दो देशी राज्य हैं । 


ट्रावनकोर राज्य में स्त्रियाँ बहुत स्वतन्व हैं । वहाँ बारसे (दायभाग) में स्त्रियों का हक मुख्य है । विवाह में 
वर को स्त्री ही पसन्द करती है। मलबार के हिन्दुश्रों में हिन्दु-शास्त्रसम्मत विवाह पद्धति प्रचलित नहीं है। 
नाम्बुद्री ब्राह्मणों में सबसे बड़ा लड़का ही विवाह कर सकता है, दूसरे लड़के नहीं । दूसरे लड़के शूद्र (नय्यर) 
जाति की लड़कियों से बिवाह करते हैं। वे उन स्त्रियों के हाथ का पानी नहीं पीते । वे स्त्रियाँ श्रपने मां बाप के 
घर पर ही रहती हैं । पति रात के समय स्त्री के घर य्रौर दिन के समय अपने घर पर रहता है । इसलिए उनकी 
सन्तति माता को ही अधिक जानती है, पिता को नहीं । वे मामा को ही अपना कुटुम्बी समभते हैं । यही कारण 
है कि वहाँ मामा का वारिस भानजा ही होता है | इस तरह से नय्यर स्त्रियाँ स्वतन्त्रतापु्वेक पति वरणा करके 
माता पिता.के ही घर रहकर जीवन बिताती हैं | ऐसे विवाहों के लिए शास्त्रानुसार संस्कार नहीं करना पड़ता' । 


. इन वर्णानों से प्राचीत राक्षसों और वर्तमान पतित द्रविड़ों का मेल बहुत कुछ मिलता है। यद्यपि विशुद्ध 
द्रविड़ सब काये ग्रार्योचित रीति से ही करते हैं, किन्तु उनमें ये भ्रार्योचित रीतियाँ नवीन ही हैं । प्राचीन श्रनायों 
ने तो रावण के समय में अपनी प्रवृत्ति के श्रनुसार भ्रायों के द्वेष से जो ग्रत्याचार किये थे, उनका यदि वर्गीकरण 
करें, तो मालूम पड़ेगा कि उनके स्वभाव में मनुष्य मांस खाना घौर पशु मारना था । वे महा व्यभिचारी थे, शराब 
पीते थे, मांस रुधिर से यज्ञ करते थे श्रौर जंगलों का नाश करते थे । पञ्चतन्त्र में ठीक ही कहा है कि राक्षस लोग 
“वु्ांश्लिश्वा पशुन्‌ हुत्वा कृत्वा दधिरकर्दमस्‌ ।' भ्रर्थात्‌ जंगल काटना, पशु मारना और मनुष्यों का खून करना, तो 
उनके बायें हाथ का खेल था । वृक्ष, पशु शोर ऋषि, मुनि, जो भ्ायों की प्रधान सम्पत्ति है, ये उसी को नष्ट करते 
ये । इनमें ऐसे भ्रनेकों भ्रवगुण थे । परन्तु इनमें से कई एक धरायों के समागम तथा ऋषि पुलस्त्य प्रादि के कारण 
संस्कृत भाषा भी सीखते थे । रावण बहुत बड़ा संस्कृत का पण्डित था | यही कारण है कि इनके यहाँ दोनों भाषाएं 
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चलती थीं । ्रायों में घुसने के लिए ये संस्कृत को श्रपनाते जाते थे, पर इनके घर की माषा द्रविड़ ही थी । यह बात 
प्रब तक बनी हुई है । द्रविड़ ग्रौर कोल दोनों जातियाँ अ्रपनी और आयों की माषा साथ ही सीखती हैं। वे संस्कत | 
ग्रथवा प्रान्तिक श्रार्यं भाषा ग्रवश्य जानती हैं। इनसे सम्बन्ध रखनेवाले गोंडों ने सन्‌ १८६१ की मर्दुमशुमारी में भ्रपने 
को रावणावंशी लिखाया है । छतीसगढ़ के गोंड राजा संग्रामशाह के जो सिक्के मिले हैं, उनमें उसका पौलस्त्यवंश' 
खुदाहुश्रा है । कहने का मतलब यह है कि ये रावण वंशीय विदेशी यहाँ आकर, संस्कृत सीख़कर झौर ब्राह्मराक्षत्री 
बनकर श्रार्यों में मिल गये हैं, इसमें सन्देह नहीं । 
शियों के द्वितीय दल का आगमन 

चितपावन कोन हैं ? 

श्रफरीका देश के एक प्रांत का नाम मिश्र है, जिसको ग्राजकल इजिप्ट कहते हैं । कोई सोलह सत्रह सौ वर्ष पूर्व 
वहाँ के निवासियों ने श्राकर इस देश में प्रवेश किया । पहिले तो उनके आने से कुछ भी जाहिर न हुग्ना । वे चुपके 
चुपके देश में रहे, किन्तु श्रन्त में उनकी एक शाखा ने इस देश में एक बहुत बड़ा राज्य स्थापित कर दिया । ये मिश्र- 
निवासी जाति के यहूदी थे । ये लोग सबसे प्रथम दक्षिणी मलाबार में श्राकर रहे । इनके विषय में जेम्स बरजिस नामी 
एक योरोपियन शोघक कहता है कि थे यहूदी लोग ईसवी सन्‌ की तीसरी या चोथी शताब्दी में दक्षिणी मलाबार के 
किनारे पर श्राकर बसे” %। ये लोग जब मिश्र से चले थे, उस समय ये कई एक नावों में सवार होकर निकले थे । 
उसमें से एक तरणी (नाव) भारतीय समुद्र के किनारे पर पहुँचते ही टूट गई झौर जो लोग उस पर सवार थे, वे 
बह चले । ये बहे हुए मनुष्य सह्याद्रि के पश्चिमी किनारे पर आकर लगे । वहाँ एक गाँव में जिसमें ग्रन्त्यजों के १४ 
कुटुम्ब रहते थे, थे भी टिके इस कथा का सारांश स्कन्दपुराणा में दिया हुआ है | वहाँ लिखा है कि-- 


विदे 


एवं निवासं कुर्वत्सु अकस्माह वयोगतः: । नीत्वा सागरपध्यस्थंम्लेच्छबर्बरकादिभिः ॥ 

बहून्यब्दान्यतीतानि तेभ्यो जाता च संततिः । जाति पृच्छसि हे राजन्‌ जातिकंबतंकः स्मृतः ॥ 

सिघुतीरे छृतो वासो व्याघकर्भविशारदः । चतुर्दशं गोत्रकुलं स्थापितं चातुरंगकै ॥ 

सर्वे च गोरवर्णास्ते सुनेत्राश्च सुदर्शनाः । 

अर्थात्‌ दैवयोग से प्रफरीका देश के बर्बरादि ग्रनायं लोग हिन्दुस्थान के पश्चिमी मार्ग से प्राकर सह्याद्रि किनारे 
पर बसे । बहुत वर्षों के बाद उनसे जो संतति हुई, उसने उस समय के परशुराम नामी राजा के पूछने पर कहा कि 
है राजा ! हम लोग मल्लाह हैं, समुद्र के किनारे पर रहते हैं रौर शिकार करना हमारा काम है। सब को गौर वणु 
सुन्दर और सुन्दर नेत्रवाले देखकर परशुराम ने चितपावन बनाया । दूसरी जगह्द 'माघव-शतप्रभ-कल्पलतिका' नामी 
पुस्तक में लिखा है कि 

शाखायुग्मं च संस्थाप्य शाकलांस्ते त्तिरीयकान्‌ । निषिद्धकमंनिरता मत्स्यभक्षणातश्परा : ॥ 

कन्याविक्रयकार'श्न इन्प्रियाणामनिग्रहात्‌ । कलभाषीपालनाच्च ककंलाख्याः प्रकीतिताः ॥। 


प्र्थात्‌ ये लोग मिषिद्ध कर्म करनेवाले, मत्स्य, मुरगी, बतख ध्रादि मधुर ष्वनि करमे वाले पालतू पक्षियों का 

मांस ानेवाले, कन्याविक्रय करनेवाले और भ्रगम्ययामी हैं । इन वरांनों से पाया काता हैं कि, ये लोग यथार्थ में बाहर 
से ही याकर बसे हैं | कुछ दिन तो ये लोग उसी स्थिति में रद्दे, पर जब देखा क्षि इस देश में ब्राह्मणों की बड़ी प्रतिष्ठा 
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x Trichur is the capital of Cochin......where Jews and Syrian Christians have been 
established since the 3rd orith centusy A. D. Jt isthe principal residence of the black 


and white Jews. 
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है, तब ब्राह्मण वन जाना अच्छा समझा । श्रतः सब ब्राह्माण बन गये श्रौर श्रपने को 'चितपावन ब्राह्मण” कहने लगे 
श्रौर संस्कृत भी पढ़ने लगे । उधर इनके साथ ही बहे हुए श्रन्य लोग भी समुद्र के ग्रन्थ किनारे पर ठहरे । 

बहुत दिनके बाद उन्होंने इतिहास लिखा । उस इतिहास में लिखा है कि, 'बेनी इसरायल कहते हैं कि उनके 
बुजुर्ग लगभग सौलह सौ या अठारह सौ बषं पूर्व विजयी समूहों के लगातार श्राक्रमणों के दुःखों से बचने के लिए 
उत्तर की ओर से या उत्तरी सुबों से भारतवर्ष में आये | उनके यहां श्राने का कारण जान श्रौर माल की रक्षा ही था। 
परन्तु आपत्ति ने उनका पीछा न छोड़ा वे जिस ज लयान के द्वारा भारतवर्ष को ग्रा रहे थे, वह हिद महासागर के 
हेनेरी और केनेरी ट्वीपों के निकट टूट गया । थे द्वीप उस च्यूल बन्दर से लगभग पन्द्रह मील की दूरी पर हैं, जो लग- 
भग दो हजार वर्ष पूर्वं लाल समुद्र के साथ व्यापार करने के बहुत बड़े केन्द्र थे । जलयान के हूटने से केवल सात पुरुष 
श्रौर सात स्त्रियां ही बची । इन बचे हुशरों ने हेनेरी ग्रौर केनेरी द्वीपों से छे मील को दूरी पर समुद्र के किनारे नौगाँव 
नामक गाँव में ग्राश्रय ग्रहण किया । डूबे हुश्ों में से से और भी बहुत से बहते हुए उसी नौगांव तक पहुँचे, जहाँ उक्त 
सात जोड़ों ने ग्राश्नय लिया था । इनके अतिरिक्त दूसरे इवे हुए श्रव्य किनारों को बह गये, पर उनके विषय में 
अब तक कुछ भी ज्ञात नहीं है % । कुछ दिन के बाद पता लगने पर उन्होंने फिर अपने इतिहास में लिखा कि 
'नवीन ढूढतलाशों से ज्ञात हुआ है कि, कोकणस्थों या चितपावन ब्राह्मणों के बुजुर्ग किसी इबे हुए जहाज के बिदेशी 
यात्री थे, जो बहकर सह्याद्रि पहाड़ी के नीचे आ लगे थे। हिन्दू दन्तकथाग्रों और पुराणों के अनुसार परशुराम 
ने इन विदेशियों के चौदह मुर्दे एक चिता पर जीवित कर दिये थे । 

इन चितपावनों की बस्ती चिपलूण में बसाई गई। ऐसा मालूम होता है कि चितपावनों के बुजुर्ग भूमि के 
मागे से कोकरा में नहीं आये, पर बहुत दूर समुद्र पार से आये हैं। उनका गौर वर्णा, भूरे नेत्र और नाव डूबने की 
कथा उपर्युक्त बात को पुष्ट करती है। 


कुछ लोग कहते हैं क्रि इस जाति के बुजुर्ग जहाज के द्वारा मिश्र से या मिश्र होते हुए आये हैं। दूसरे कहते हैं 
कि, वे श्रफरीकान्तर्गत बारवरी के यहुदी हैं और मिश्र से यहाँ आये हैं -|- । 


x Beni Israels say that their ancestors came to India sixteen or eighteen hundred years 
ago from a country northward (see Lands ofthe Bible, vol, I, page 667) or from the northern 


provinces to avoid persecution that followed in the train of its constant invasions by a host 
of conquerors. 


Thus their motive in coming to India was the safety of their lives and property; but 
although they went toa new place ortoa new country, they brought with them their 
misfortunes, and consequenty the ship in which they came their Indian refuge was wrekced 
near the Henery Kenery Islands in the Indian Ocean. 

These islands are about ]5 miles distant from Cheul, which was a great emporium of 
trade with the Red Sea about 2,000 years ago. Of the ship-wrecked only seven men and 
seven women were saved who took refuge on the shore of Navgoan, a village on the coast 
about six miles from Henery Kenery Islands. 

Many of the drowned were Washed away to thc shore of the every village where the seven 
“pairs took refuge, while others were carried to other shores, of which nothing was known 
until recent times. 

+ Recent researches have discovered that the ancestors of the Kokanastha or 
Chitpavan Brahmins were probably same ship-wrecked foreigners, who were cast ashore at 
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इस विषय में हमें श्रविक प्रमाणा देने की श्रावश्यकता नहीं है । क्योंकि इसी जाति के एक बहुत बड़े नामी | 
चितपावन ब्राह्मण, विश्वनाथ नारायणा मण्डलीक ने भ्रपनी जाति का जो विवरण एशियाटिक सोसाइटी के पास भेजा 
है, उसमें स्पष्ट लिखा हुआ है कि ऐतिहासिक ग्रन्थों से ऐसा प्रतीत होता है कि चितपावन जाति के प्रथम पूर्वज हिन्दुः 
स्थान के पश्चिम शरोर से ग्रर्थात्‌ श्रफरीका के सामनेवाले किनारे से बहुत करके नावों के द्वारा आये । इसके अतिरिक्त 
ग्रभी हाल में केलकर महोदय ने जो लोकमान्य तिलक का बृहत्‌ जीवनचरित्र लिखा है, उसमें भी ये बातें स्वीकार | 
की हैँ । श्राप लिखते हैं कि “सच्चे इतिहासज्ञ कोंकणास्थों के लिए कहते हैं कि वे इस देश के नहीं, प्रत्युत बाहर के हैं । 
हीन दशा बतलानेवाली इस बात से गुस्सा मालूम होता स्वाभाविक है । पर ऐतिहासिक दृष्टि से यह बात ग्रसत्य नहीं 
है । कोंकणास्थों के सम्बन्ध में स्वर्गवासी विश्वनाथ नारायण मण्डलीक ने सनु १८६५ के उस अँगरेजी निबन्ध में जो 

्होंने राँयल एशियाटिक सोसायटी के पास भेजा था, खुद स्वीकार किया है कि चितपावन ब्राह्मणों के आदि पूवज 

भ्रत्य देश से जहाजों के द्वारा आये । भ्रथवा चाहे हिन्दुस्थान के ही किसी दूर बन्दर से आये हों, या कोंकण के 
पश्चिम श्ररव समुद्र के द्वारा दक्षिणा श्रफरीका से आये हों । 

“हिन्दुस्थान में श्रा जाने पर द्रविड़ों के साथ मेलजोल होने सें उनकी गणना पच द्रविड़ों में हो गई । 

'जहाँ नई बस्ती होती है, वहीं पर सब जातियों की वर्गवार बस्ती बन सकती है । इस तरह की पद्धतिवार 
वस्तीवाले गाँव कोंकणा में ही हैं इससे सिद्ध हो जाता है कि कोंकणास्थ ब्राह्मण कहीं बाहर से आकर बसे । 

“प्रोफेसर कर्बे ने अपने जीवनचरित्र में ऐसे एक गाँव का विस्तारपूर्वक बड़ा ही मनोरंजक वर्णान किया है प्रौर 
वतलाया है कि कब, क्यों और कैसे वह गाँव जंगल काटकर बसाया गया । 

चिता से चित्पावन हुए अथवा कोंकणास्थों में भ्रभिमानवुद्धि व्यक्त करानेवाली 'जिसका चित्त पावन श्रर्थात्‌ 
पवित्र हो, वह चित्पावन है' ऐसी व्युत्पत्ति हो सकती है, परन्तु वास्तव में ये दोनों प्रकार के झाब्दसा धन कल्पनामात्र ही हैं' »। 


the foot of Sahyadri hills. The fourteen corpses, cf these foreigners were, according to a 


Hindoo legend, animated with life ona pyre or chita by Parashuram as mentioned in the _ 


Hindoo purans. The colony of these Chitpavans was established at Chiplon. It seems 
that the ancestors of the Chitpavans did not enter Kokan by land but came in from far 
beyond the sea, Their complexiun, their Jight and grey eyes and the legend of their 
shipwreck corroborate the above statement. Some say that the ancestors of the tribe have 
probably come by ship either ‘from Egypt or through Eaypt; while others maintain that 


they are the descendants of Jews from Barbary, a province in Africa and that they came 
through Egypt. 


% सत्यशोधक लोक हे दक्षिणी ब्राह्माणांना, विशेषतः कोकणास्थ ब्राह्मणांना, उद्देशुन हे या भूमींतलेच नव्हेत, 
परके ग्राहेत, श्रसें हिणवण्याच्या बुद्धीने म्हणतात; म्हणून त्यांचा कोणास राग येवा; परन्तु इतिहासहष्ट्या ही गोष्ट 
कांही अगदीच खोटी नाही. 

कोकणास्थांसंबंवाने खुद के० विश्वनाथ नारायण मण्डलिकांनी १८६५ सालीं रॉयल एशियाटिक सोसायटीपुढे 
इंग्रजी निबंधांत अर्से कबूल केलें आहे की, चित्पावन ब्राह्मणांचे आद्य पूर्वज हे पर प्रांतांतून जहाजांवर बसूत आले 
खास; मग ते हिन्दुस्थानच्या किनाऱ्यावरीलच एखाद्या दूरच्या बंदरांतून जहाजांवर चढले म्हणा, किवा कोकशप- 
द्वीच्या पश्चिमेस ग्ररबी समुद्रापलीकडे असलेल्या दक्षिण आफ़िकेच्या किनाऱ्यावरून चढले म्हणा ! हिंदुस्थानांत. 
ग्राल्यावर मग येथील पूवीच्या द्रविड ब्राह्मासंघांत--पंचद्रविडांत त्यांची गणना होऊं लागली. 

नवी वसाहत होते, तेव्हाच तिची वर्गवार रचना होऊं शकते, यामुळे पद्धतशीर ब्राह्मणवस्तीचे याव कोकणांत 
ग्ाढळतात. यावरूनच कोकणांत कोकणास्थ ब्राह्मण बाहेरून येऊन वसाहत करूत राहिले, ग्रसे सिद्ध करण्यास मदत होते. 


३७२ सौदिक सम्पत्ति 


इन प्रमाणो से स्पष्ट ज्ञात होता है कि खितपावन ब्राह्मण मिश्रदेशनिवासी यहूदी हैं । ये वहाँ से दक्षिण देश 
मे प्राये रौर ब्राह्मण बन गये । यद्यपि ब्राह्मणा बन गये, पर उस समय किसी ब्राह्मण ने इनको ब्राह्मणा नहीं माना । 
क्योंकि इनका भ्राचार व्यवहार बहुत मीच था । ये श्रपने कुत्सित श्रौर नीच व्यवहार का प्रचार भी करने लगे, इसलिए 
दक्षिण में बहुत बड़ा कोलाहल मचा श्रौर तुरन्त ही वहां के निवासियों की एक बड़ी सभाद्वारा कनारी माषा में 
'आफ्रिका खण्डद इजिप्तदेश दिन्व बन्दिश्व इजिप्तवान जिप्तवान या चितपावन एव जातिय निर्णयब्रु' । 
्र्थात्‌ ये श्रफरीका खण्ड के इजिप्त देश के रहनेवाले हैं, इसलिए इनको इजिप्तवान या जिप्तवान श्रथवा चितपावन 
कहते हैं, इस शीर्षक का एक विस्तृत घोषणापत्र निकाला गया और उसमें लिखा गया कि 'चितपाबन जाति के सम्बन्ध 
में ्रब तक चले हुए साद्यन्त कागज पत्रों को देख करके श्र ऐतिहासिक प्रमाणों तथा ग्रन्य अनेक विषयों पर विचार 
करके इस सभा ने जो निष्पत्ति दी है, उसको भ्रच्छी प्रकार ग्रवलोकन करने से सिद्ध होता है कि चितपावन जाति 
भरतखण्ड की मुलनिवासिनी नहीं है। वह अफरीका देशान्तर्गत इजिप्ट प्रदेश की रहनेवाली है। इसके श्रतिरिक्त 
उनकी जाति के ही शोधकों के कबूल करने तथा सभा को भी वैसा ही प्रतीत होने से यही सिद्ध होता है कि वे लोग 
भारतवर्ष के निवासी नहीं हैं। भारतवर्ष के दश प्रकार के ब्राह्मणों को इनके साथ मिलकर रहना सदाचार के अनुकूल 
नहीं है । इन चितपावनों के बारे में श्रब तक कोई भी निश्चयात्मक फैसला किसी की तरफ से नहीं हुआ । चितपावनों 
की तरफ से जो कुछ लिखा हुआ इस समा में आया है, उसमें कुछ मी आधार नहीं है । आधार न होते हुए भी सबकी 
सम्मत्ति लाने के लिए जो सभा की ग्राज्ञा थी, न न तो वही लाई गई और न कोई ग्रावार ही पेश किया । इसलिए इस 
सभा की ओर से यह घोषणा की जाती है कि, इस चितपावन जाति के लोग भ्रफरीका खण्ड नामी द्वीप से आये हैं । 
चितयावत लोग भरतखण्ड के ब्राह्मण लोगों में मिल जाने श्रौर उनमें अवर्मी तथा स्वार्थी आचारविचार फैलाने के लिए 
बड़ी बड़ी नीच युक्तिप्रत्युक्ति से प्रयत्न कर रहे हैं, इसलिए भारतवासी ब्राह्मण, क्षत्री, वेश्य और शूद्र इन चारों वर्णों 
को चाहिए कि इनकी नीच चालुरी को बड़े ध्यान और बारीकी से देखते रहें । श्रर्थात्‌ उनके साथ मिलकर धर्म, कर्म, 


जाति और सत्य से भ्रष्ट न हों + । इस प्रकार की चरचा और प्रचार से महाराष्ट्र ब्राह्मणों के दो भेद हो गये । जो 


प्रो० कर्वे यांनी श्रापल्या श्रात्मवृत्ताच्या परशिष्टांत मूळ मराठींत छापली ग्राहे, त्यांग जंगल तोडून वसतिक्षेत्र 
कसे सिद्ध केलें व कोणाच्या पद्धतीने, हेतूने गाव कसा बसविला, यांचें मोठें मनोरंजक वर्णन राहे. 

चितेपासून झालेला म्हरणून 'वित्पावत' श्रसे म्हणावें किंवा कोंकणस्थाविषयी श्रभिमान बुद्धि व्यक्त करावयाची, 
तर 'ज्यांचें चित्त पावन म्हणजे प्रवित्र ते चित्पावन” ग्रशी व्युत्पत्ति लढवितां येते. वास्तबिक हैं दोन्ही प्रकारचें शब्द- 
साधन काल्पनिक ग्राहे. (लो० टिळक यांचें चरित्र.) 

- चितपावन जातिय विषयवागि नडदिरुव रिकार्डनु सायन्तवागि सभेयवरु विमर्श माडिनोडिह्दायितु । मत्तु 
प्रतिवंदु विषयद मेलु विचार माडि सभेयवरु पट्टिरुव श्रभिप्रायत्रू नमगे सल्पट्टदें, इबु गळन्नु पर्यालोचीसलु चितपावन 
जातियु भरतखण्डदल्लि ग्राफ्रिका खण्डद्देन्दु निणायवागिरुत्तदे । मत्तु श्रवर जातियवराद शोधकरु श्रोप्पिस्वन्ते इ 
सभेय वरिगु निज वागि कंडु बन्दहरिन्द भरतखंडद व्राह्मणरल्लबेन्दु निर्णय वागिदे । ई श्राफ्रिकाखंडदवर संसर्गदल्लि 
भर॑त॒खंडद दशविघरु शेरिद्दु इरुवदु सदाचारवके योग्य वागिदे । 

ई चितपावन जातिय विषय वागि इष्टु खंडितवाद निर्ण॑यव्रु ईवरीगू यारिन्दलू माडल्पट्टिरलिलल । चितपावनरिन्द 
ईग सभेगे बन्दिरुव जवाबिनल्लि निराघारवागिये यल्ल पट्टिरुत्तो | आधारबू इल्लदे होदरे यल्ला ब्राह्मणर संमति इन्ना- 
दरु कलू हिसबेकेन्द्र सभेइन्द केळल्ल पट्टित्त। श्रदरन्ते सम्मतियन्नु ्रथवा श्राधारवन्नु सुद्धा कलुहिस लिल्ल, आहरिन्द 
सभेयघरु विचार माडि चितपावन जातीयु आफ्रिकाखंड मुन्नाद द्वीपान्तरदिन्द बन्दरेन्दु निणंयइसल्ल पट्टित्त, । चितपावनरु 
भरतखंडद ब्राह्मणरोळगे शेर बेकेंब सत्य साधन वन्नु माडुत्तारे, श्रादकारण भरतखंडद ब्राह्मणादि चातुर्वर्णदवरु 
इंथा असत्यक्के अवकाश उंटागदहागे दक्षते इन्द सत्य साधनवन्नु माड बेकागिरुत्तदे | सत्यमेव जयति नानृतम्‌ । 


विदेशियों का धारत में आगमन 


f असल थे वे देशस्थ और जो बनावटी थे वे कोकणस्थ कहलाने लगे । महाराष्ट्र में ये दोनों जातियाँ मौजूद 
और एक का दूसरी के साथ विवाहसम्बन्ध प्रायः नहीं है । कोकणास्थों ने ब्राह्मण बन चुकने पर राज्य लेने 
प्रयत्न जारी किया । अन्त में यही पेशवा नाम के राजा हुए और पूना शहर इनका अडा हुआ । 


~ 


विदेशियों के तृतीय दल का आगभन 
कह्वाडे कोन हैं ? 


दक्षिण में चितपावन जाति से सम्बन्ध रखनेवाली एक तीसरी जाति और है, जिसका नाम 'कह्वाडे ब्राह्मण” 
है । ये भी वाहरवाले हैं । विद्वानों का अनुमान है कि वे चीन देश के रहनेवाले हैं । श्रागे के वणान से स्पष्ट हो जाता 
है कि ये चीन के ही हैं। क्योंकि हेमाद्रि में जिन चीनी ब्राह्मणों का जिक्र है -+- वे यही हैं । ये लोग नरबलि 
| देनेवाले थे ग्रौर अपने दामाद को भी विष देकर मार डालते थे । इनके विषय में लिखा है कि 


कहाडदेशनामा च दुष्देश! प्रकीर्तितः । सर्वलोकाश्च कठिना दुजनाः पापकर्मिण। ॥ 


ग्र्थात्‌ कह्वाड देश दुष्ट देश है । वहाँ के रहनेवाले कठिन, दुजेन और पापी होते हैं । इनके विषय में महाराष्ट्र 

| देशवाशियों की यह उक्ति प्रसिद्ध है कि कायाच विश्वास घरवेल, पण कह्नाड्याचा घरवणार नाही. श्रर्थात्‌ 
कसाई का विश्वास करना पर कह्ााडे का विश्वास नहीं करना । इनके विषय में प्रसिद्ध विद्वान्‌ बालाजी विट्ुल गावस्कर 
कहते हैं कि, 'मिस्टर विलफर्ड और केंवेल का मत है कि ये लोग बारह सौ वर्ष पूर्वं चीन से श्राये । यह बात मुझको 
भी सत्य प्रतीत होती है । क्योंकि मनुष्य मारने की जो प्रथा उन देझ्ों में है, वही इनमें भी पाई जाती है। हेमाद्ि 
के लोकों में जिन चीनी ब्राह्मणों का वर्णन है, वे यही कह्वाडे ही हैं %। 

इनके विषय में रत्नागिरि गेजेटियर में भी लिखा है कि “प्राचीन समय में वे कभी कभी अपने दामादों, मुलाकात 

करनेवालों ग्रौर अतिथियों को विष देकर अपनी देवी को इसलिए बलिदान देते थे कि वंशवृद्धि के लिए उनके सन्तान 
उत्पन्न हो' # । इस प्रकार की एक घटना का वर्णेन मिडफड नामी विद्वान्‌ ने बड़ी ही विचित्रता के साथ किया है । 
बह लिखते हैं कि कंपनी के राज्य में नरमेध श्रव तक गुप्त रीति से परन्तु बहुतायत से प्रचलित है । दशहरा के उत्सव 
में कह्ाडे लोगों का जो यज्ञ होता है, वह नरमेव कहलाता है। डॉक्टर कॉलियर ने मुझसे नीचे लिखी हुई घटना 
कही है, जो गत पेशवा के पिता बालाजी बाजीराव के समय खास पूना में हुई थी । यह असाधारण बात बतलाती 
है कि किस प्रकार प्रत्येक पवित्र मनोभाव अत्यन्त करर वर्मान्धता के तीर्थं में अपवित्र किये जाते थे । 
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+- त्रिशंकून्‌ बर्बरानस्थ्रान्‌ चीनद्वविडकोकणान्‌ । 
कर्णाटकांस्तया भीरान्‌ कॉलिगांश्व विवर्जयेत्‌ ॥ ( हेमाद्रि ) 


| 


% हे लोक बहुधा चीनाहून सुमारें १२०० वर्षा पूर्वी आलेले असल्याबद्दल मि० बिलफडँ, क्योंबल ग्रशा शोधक 
युरोपिश्ननांचें म्हणणं ्राढळतें, तें बच्याच अंशी संभवनीय दिसते; कारणा त्या देशांत असे क्रूर व नीच आचरण 
करणारेलोक बरेच आहेत व तद्वतच या कह्लाड्यांना मनुष्यांचा साक्षात्‌ प्रासा घेण्याची कांहीच पर्वा वाटत नाही व 
मघां हेमाद्रीचा जो श्लोक सांगितला, तर अज्ञांपैकी जे चिनी ब्राह्मण सांगितले तेच हे कह्ाडे होत» 

¥ In former times they occasionally poisoned their sons-in-law, visitors and strangers 85 


sacriflices to their goddess in the hope of securing offspring, Vansha-yvridhi. 
5 ( Ratnagiri Gazetteer. ) 


३७४ वेदिक सम्पत्ति 


एक दिन एक कहाडे ने भ्रपने दरवाजे से एक मुसाफिर को सामनेवाले कुएँ पर बैठा हुआ देखा और सोचा कि 
्रानेवाले दशहरे में बलि देने के लायक वह ग्रच्छा शिकार है | उसने उस मुसाफिर को अपने घर बुलाया श्रौर बहु 
कुछ कह सुनकर घर में ठहरा लिया । कुछ दिन के बाद उस मुसाफिर ने अपने श्रादर, श्रातिथ्य करनेवाले गृहस्वामी 
से छुट्टी लेकर भ्रपने घर जाना चाहा । परन्तु दशहरा दूर होने से और उसको शंकाहीन करने के श्रभिप्राय से कह्वाड़े 
अहाशय ने उसका ब्याह भ्रपनी लड़की के साथ कर दिया । मुसाफिर को थ्रन्धा बनाने के लिए यह उपाय काफी था। 
मुसाफिर फैंस गया और मुसाफिर का ससुर अपना दुष्ट हेतु सिद्ध करने के लिए दशहरे के उत्सत्र की राह देखने लगा । 
परन्तु उसकी लड़की श्रपने इस बलिपशु पति को बहुत ही चाहती थी । जब बलि का समय ग्रा गया, सब तैयारी हो 
गई, उसके पिलाने के लिए जहर का प्याला भी बन गया और उस स्थान में जाने का मौका भी श्रा गया, जहाँ 
उसका गला काटकर भवानी के चरणों में उसका रारीर श्रपण होनेवाला था, जिससे वलिदाताश्रों का कल्याण हो, 
तब उसकी स्त्री ने वह जहुर का प्याला बदल दिया । 

फल यह्‌ हुआ कि वह पति के स्थान में भाई को पिला दिया गया । इस घटना से सारा रहस्य खुल गया और 
अपराधी पकड़कर पेशवा की श्रदालत में लाये गये । पेशवा सरकार ने इनको सजा दी गौर इस सम्प्रदाय के समस्त 
व्यक्तियों को पुना से निकाल दिया +। महाराष्ट्र प्रान्त में कह्वाडे लोग श्रव तक बहुतायत से रहते हैं । 

विदेशियों के चतुर्थ दल का आगधन 

इस चौथे आगमन में हम कई स्फुट जातियों का वर्णान करना चाहते हैं । इसमें श्रमेरिका के नाग, मद्र और 
वाह्लीक के श्रसुर, मंगोलिया श्रौर तातार के मग, शक और हण तथा यूनान (ग्रीस) के यवनों का समावेश है। 
इनके सिवा मिश्रनिवासियों श्रौर ईरानवासियों का भी वर्णान है । भारतीय ्रार्यो के साथ इन जातियों का सम्मिश्रण 


+ Human sacrifices are still common in the Companys territories in India, although the 
practice is kept more secret. ( One instant is cited here. ) 


On the festival of Dasara the Karhada’s sacriflice is called Narmedha. Dr. Collier related 
to me the following story which took place in the time of Balaji Bajirav, the father of the late 
Peshya, in Poona itself; this extraordinary case exhibits the desecration of every hallowed 
sentiment and feelling at the shrine of the most atrocious superstition. 


A Karhada sitting at his door, when he observed a Brahmin traveller sit down to rest at 
the well in front of his house, the thought struck him that this man would answer well as a 
wictim af the next Dasara and he accordingly invited him to his house and eventually induced 
him to remain as his guest; after remaining a considerable time, the young man wished to take 
leave of his hospitable host. The festival was yet distant and the crafty Karhada, finding no 
other means of detaining him and perhaps imagining he might be suspected, actually bestowed 
on him bis daughter in marriage; this besides blinding the eyes of his victim, was an effectual 
way of detaining him. The father-in-law only waited for the festival day to consummate 
his diabolical plot; however, there wasa lady in the case and what was more, she loved 
her new husbang and was not inclined to part with him so easily. 
‘When the heart is engaged it would be an insult to the most beautiful, of half of the 
creation to suppose that a woman could not outwit a priest. Every thing was arranged for the 
concluding scene; at a great banquet a narcotic cr poisonous draught was to be ‘administered 


| 
| 
। 
| 


वेदिक सम्पत्ति 


बैवाहिक कारणों से ही हुआ है । यहाँ बालों ने उपयुक्त देशों की स्त्रियों के साथ विवाह करके, उनसे शादी की हई 
स्त्रियों के भाई भतीजों के साथ खानपान श्रौर सम्मेलन करके उनकी जाति को श्राया में घुसने का मौका दिया । 

चन्द्रवंशी क्षत्रिय सुन्दर स्त्रियों के साथ विवाह करके सुन्दर और बलवानू प्रजा उत्पन्न करने के बड़े सिलाषी' 
थे। इन्होंने जहाँ पाया है, वहीं शादी कर ली है । इसी ्ादत के वशीभूत होकर अजु न ने अमेरिका की उलोपी नामी स्त्री 
के साथ विवाह किया । उसके साथ अनेक पातालनिवासी नाग यहाँ आकर श्राबाद हो गये। यह पहिला सम्मेलन 
नागों का है । 

इसी तरह का दूसरा सम्मेलन मद्रों श्रौर वाह्वीकों का है । पांडु की एक शादी मत्र देशमें हुई थी । इसीसे 
उनकी एक स्त्री का नाम माद्री था । माद्री का भाई शल्य कौरवदल की ओर से लड़ता था, एक दिन वह करण का 
सारथी बना । उस समय कर्णा ने मद्रदेशवासियों के ग्राचार की जो निन्दा की है, तरह महाभारत (कर्शापर्व श्र० ४०) 
में लिखी है। उसमें से यहाँ थोड़ा सा उदृधूत करते हैं । कर्ण कहता है कि 

पिता पुत्रश्च साता च श्वश्ूश्चशुरमालुलाः । जामाता दुहिता भ्राता नप्ता ते ते च बान्धवा: ॥। 

वयस्याभ्पागताश्राच्ये दासीदासं च संगतम्‌ । पु भिविमिध्रा सार्यश्र ज्ञाताज्ञाताः स्वपेच्छ्या । 

येषां गृहेष्वशिष्टानां सकतुमत्त्याशिनां तथा । पीत्या सीधु सगोमांसं कऋन्दन्ति च हसन्ति च ॥ 

यथा ब्रह्मद्विषो नित्यं गच्छन्तीह पराभवम्‌ । तथेव संगति कुत्वा नरः पतति मद्रके: ।। 

वासांस्युत्सृज्य नृत्यन्ति स्त्रियो याः मद्यमोहिताः । तासां पुत्रः कथं धरं मद्रको वक्तुमहंति ॥ 

पापदेशजढुबुं दे क्षुद्र क्षत्रियपांसुल । आपच्छता सया राजन्‌ वाह्लोकेछाद्मशामितं ॥। 

तत्न बे ब्राह्मणो सुत्वा पुनर्भवति क्षत्रियः । वैश्य: शूद्रश्च वाह्वीकः ततो भवति नापितः ॥ 

नापितश्च पुनभू त्वा पुनर्भवति ब्राह्मण: । द्विजो भूत्वा तु तत्रेव पुनर्दासो व्यजायत ॥ 

गांधारा मद्रकाश्चैव वाह्ीकाश्राप्यचेतस: । एतन्मया श्रुतं तत्र धर्ससंकरकारकाः ॥ 


अर्थात्‌ यहाँ स्त्रीपुरुषों में विवेक नहीं, सव से सब मिलते हैं, जहाँ सत्तू के साय मछली खाई जाती है, जहाँ 
लोग गोमांस खाते, शराब पीकर नाचते हँसते हैं और जहाँ के रहनेवालों का साथ करने से भ्रधोगति होती है, उस 
देश का रहनेवाला तू नीच ! क्षत्रियावम ! निबुद्धि ! मुझे शत्रुओं की बड़ाई करके डराना चाहता है। मैंने सुना है 
कि वहाँ वर्णव्यवस्था की मर्यादा नहीं है । वहाँ कभी ब्राह्मण क्षत्रिय हो जाता है, कभी वेश्य, शूद्र श्रर्थात्‌ नापित हो 
जाता है और नापित फिर ब्राह्मण हो जाता है। द्विज का दास और दास का द्विज हो जाता है। इस तरह से इन 
गान्धार, मद्रक और वाह्लीक लोगों ने धर्म को सङ्कर कर दिया है । इन लोगों के इस वर्णान से वहाँ के अनाचार का पता 
लगता है और अनुमान करना सहज हो जाता है कि इनके सम्मेलन से श्रायों में ये दुगु ण दाखिल हो गये । 

तीसरा मिश्रण मग, शक और हुणों का है। सग मङ्गोलिया देश के रहनेवाले हैं । बाबू उमेशचन्द्र 
विद्यारत्न ने लिखा है कि मग ब्राहाणा मङ्गोलिया के हैं। शाकह्वीपी ब्राह्मण अ्रवध में मौजूद हैं । अयोध्या के राजा 
साहब शाकद्वीपी ही हैं । ये अपने को मग कहते हैं । इनके इतिहास में लिखा है कि 


and the victim was to be carried before the idol of Bhawani, where his throat was to be 
cut and bis body afterwards buried at the feet of the idol to insure prosperity to his murderers 
for the ensuing year. The lady had far more pleasing prospects in view for him and on the 
day of the festival succeded in changing the poisoned cup, which fell to the lot of her brother 
who was poisoned instead of the intended sacrifice, thus unexpected development caused an 
uproar and was the means of making the whole affair public and bringing it before the 
Peshva, who punished the guilty individuals and banished the whole sect from Poona. 


३७६ विदेशियों का भारत में आगमन 


लवणोदात्परं पारे क्षीरोदेन समावृतः ।। 
जम्बूद्वीपात्परं तस्माच्छाकद्वीप इति श्रुतः । तन्न पुण्या जनपदाश्चातुवंर्ण्यसमाश्रिताः ॥। 
मगाश्च मामगाश्चेव मानसा मन्दयास्तथा । मगा ब्राह्मणभूयिष्ठा सामगाः क्षत्रियास्तथा ॥ 
बैश्यास्तु मानसा ज्ञेया शूद्रास्तेषान्तु मन्‍्दगा: । विवस्वतं पूजयन्तो धूपगन्धादिभिः शुभैः ॥ 
अष्टादश कुलानीह मगातां वेदवादिनास्‌ । यास्यन्ति च त्वया सार्द्धं यत्न सन्निहितो रविः ।। 
(साम्वपुराण श्र० २५) 
ग्रर्थात्‌ लवणसागर के पार, क्षीरसागर से घिरा हुश्रा और जम्बूद्वीप से दूर शाकद्वीप है । उस पुण्य राज्य में 
चारों वरां हैं । मगन्राह्मण, मगक्षत्री, मगवेश्य, ग्रौर मगशाद्र बसते हैं। वे सूर्य की पूजा करते हैं । उनके श्रारह कुल 
वेदपाठी हैं। यही शक हैं। नवीन इतिहासकार इन्हीं को सिथियन कहते हैं # । हूणा प्रत्यक्ष ही तातारी हैं। कलचुरी 
नामी क्षत्रियजाति के साथ हुणों का विवाह सम्बन्ध था । सरस्वती' श्रगस्त १६१४ में लिखा है कि रीवाँ राज्य में एक 
ताम्रपत्र मिला है। उसमें लिखा है कि कलचुरी राजा कर्ण ने (जिसने काशी का कर्णमेरु बनवाया है), तातारी हृणों 
को परास्त करके उनकी कन्या के साथ विवाह किया न- । खत्रियों में और राजपूतों में हूण संज्ञा भ्रब तक मौज़ुद है । 
चौथा मिश्रण यूनान के यवनों का है । यह ऐतिहासिक प्रसिद्धि है कि राजा चन्द्रगुप्त ने यूनानी सिल्यूकस 
की कन्या से शादी कर ली थी %। झनेक यूनानी पाटलिपुत्र (पटना) में रहा करते थे । फलित ज्योतिष का इन्होंने 
ही यहाँ प्रचार किया है | इतिहास जाननेवालों का खयाल है कि बहुत से यवन हिन्दू बन गये हैं । 
पाँचवाँ मिश्रण ईरानवालों का है । उदयपुर राज्य के राजा गोह्‌ की शादी ईरान के प्रसिद्ध बादशाह नौशेरवाँ 
की पौत्री के साथ हुई थी। लोगों का स्याल है कि जिला बस्ती के रहनेवाले कलहंस क्षत्री भी ईरान के ही रहनेवाले हैं । 
छठा मिश्रण मिश्रनिवासियों का है । कहते हैं कि कण्व ऋषि ते मिश्चदेश (इजिष्ट) में जाकर वहाँ के दस 
हजार निवासियों को यहाँ का घर्म और भाषा सिखलाकर श्रार्य बनाया । पहिले उनकों शुद्रकोटि में रक्खा, फिर उनमें 
से कुछ को वैश्य बनाया और कुछ को क्षत्रिय । इस प्रकार से मिश्रनिवासियों का हिन्दुश्रों में सम्मिश्रण पाया जाता 
है। यह सारी कथा भविष्यपुराण में लिखी हुई है † । 
इस संक्षिप्त वणन से इतना परिणाम निकालने में श्रब कोई बाधा प्रतीत नहीं होती कि संसार के प्रायः सभी 
प्रधान प्रधान देशों के रहनेवाले लोग (जिनके ्राचार-व्यवहार, रीति-रस्म, खान-पान अवैदिक थे), श्रार्यों में मिल गये 


x Sythia is only a corruption from Sakawastha or the abode of the Sakas, 
` (मानवेर आदि जन्मभूमि, पृ० १३) 
शाकद्वीपं च वक्ष्यामि यथावदिह पाथिव । तत्र पुण्या जनपदाश्चत्वारो लोकसम्मताः । 
मङ्गाश्च मशकाश्चै व मन्दगा मानसास्तथा । मङ्गा ब्राह्मणभूयिष्ठाः स्वकमंनिरता नृप । (महा० भी० ११।८, ३५, ३६) 


न पुत्रोऽस्य खड्गदलितारिकरीन्द्रकुम्भ मुक्ताफले: सम ककुभोच्चति कणंदेवः ॥। 
अजनि कलचुरीणां स्वामिना तेन हुणान्ववजलतिधिलक्ष्म्या श्रीम दावल्ल देव्यास्‌ ।। 
(राजपूताने का इतिहास से उद्घृत) 
% चन्दरगुप्तस्तस्य सृतः पौरसाधिपते: सुताम्‌ । सुलूकस्य तथोद्वाह्म यावनीं बौद्ध तश्पर: ।। 
(मविष्यपुराणा) 
| सरस्वत्यासया कण्यो मिश्नदेशमुपाययो । स्लेच्छान्‌ संस्कृत्य चाभाष्यत्तदा दशसहु्नकान्‌ ।। 
सपत्नीकांश्च तान्‌ स्लेच्छात्‌ शूद्रवर्णाय चाकरोत्‌ । हिसहस्नास्तदा तेषां मध्ये वेश्या बभूविरे ।। 
तेषां चकार राजानं राअपुत्र पुरंदरम्‌ । ` (भविष्यपुराण) 


विदेशियों का भारत में आगसन । 


श्रौर उनके श्रनेकों श्राचार विश्वास वीरे धीरे ग्रायों में दाखिल हो गये । अतः भारत के प्राय इस मिश्रण 
न रहकर हिन्दू हो गये । मिश्रण सभी वर्शो में हुआ । ब्राह्मणा, क्षत्री, वैश्य और शूद्र सभी विदेशियों के मिश्रण से. 
मिश्रित हुए । परन्तु क्षत्रियों में इन विदेशियों का मिश्रण बहुतायत से हुआ । 

ई० डब्लू० थामसन '“हिस्ट्री श्रॉफ इण्डिया' में लिखते हैं कि, 'इस श्रध्याय में हम विशेष कर राजपूतों का 
वर्णान करेगे । राजपूत लोग विशेष कर उन मरु मैदानों और पहाड़ी प्रदेशों में रहते हैं जो सिन्धु श्रौर गङ्गा के 
बीच में हैं। उनके देश दक्षिणा में नर्मदा तक फैले हुए हैं । वे भिन्न भिन्न जातियों से सम्बन्ध रखते हैं । ऐसा प्रतीत 
होता है कि कुछ प्राचीन श्रार्यो की सन्तान हैं श्रौर कुछ सिथियन, हुणा तथा द्रविड़ों के गिरोह में से भी हैं! अ 

यद्यपि यही हाल ब्राह्मणों का भी है--उनमें भी द्रविड़, चितपावन, कह्वाड़े, मग, शाकद्वीपी ग्रादि ग्न्य देशीय 
जातियाँ पाई जाती हैं, इसमें जरा भी सन्देह नहीं है, पर उनका मिश्रण वैसा नहीं है, जैसा होना चाहिये । 


|! शिरया के 
| विदेशियों के पशम दल का आगमन 
। इस आगमन में मुसलमान कहलाने वाली जाति से सम्बन्ध रखने वाली लोदी, पठान, मुगल झ्रादि जातियाँ 
सम्मिलित हैं । इनका इतिहास नया है। इनकी उत्पत्ति और भारत आगमन श्रादि का हाल सबको ज्ञात है । इनके 
ग्रत्याचार श्रीर कठोर शासत, लूट और साहित्यविध्वंस की कथा भी सब जानते हैं। इन्होंने हिन्दुओं को जबरदस्ती 
| मुसलमान बनाया, यह वात भी प्रसिद्ध है । हम यहाँ इनमें से एक का भी वर्णन नहीं करना चाहते । हम तो यहाँ 
केवल इसी वात का जिक्र करना चाहते हैँ कि इनका श्रार्यो में प्रवेश किस प्रकार हुआ । 
| हिन्दुओं में इनका प्रवेश होना अनेक ऐतिहासिक घटनाश्रों से सिद्ध है। यह प्रसिद्ध है कि स्वामी रामानन्द ने 
| अयोध्या में सैकड़ों मुसलमानों को हिन्दू बनाया था । भविष्यपुराण प्रतिसर्गपवे, अध्याय २१ में लिखा है कि, रामा- 
नन्द का शिष्य श्रयोध्यापुरी में गया और म्लेच्छों के मन्त्रप्रभाव को उलटा करके उन सब मुसलमान हुए हिन्दुओं 
को फिर वैष्णव धर्म में दाखिल कर दिया । उनके माथे में त्रिशूल की शकल का तिलक देकर, गले में तुलसी की 
माला पहिनाकर और मुख में रामनाम का मन्त्र डालकर सुन्दर वैष्णव बना दिया । सब मुसलमान रामानन्द के 
| प्रभाव से श्रेष्ठ आये बन गये और अयोध्या में रहने लगे%। इसके ग्रतिरिक्त हिन्दुओं के साथ मुसलमानों के अनेकों 
| सम्बन्ध हुए । “चाँद” नामक हिन्दी मासिक पत्र में डाक्टर ताराचन्द के 'विधवा विवाह' के लेख के आधार पर 
'गुणासुन्दरी' नामक गुजराती पत्र के सम्पादक ने वर्ष १, अंक १ में एक नोट लिख दिया है । उस नोट में लिखा है 
* In this chapter we must deal chiefly with the Rajputs. The Rajputs are the tribe and 
clans who live in the deseris, mountain ranges and valleys that lie between the Ganges and 
Indus. Their country reaches southward almost as far as Narmada, They belong to several 
| races. Some of the clans may be descended from the old Aryan chieftains, others are sprung 
| from the Sythian and Fun invaders while others again are probably Dravidian tribesmen. 
(History of India, by 8, W. Thomson.) 
+ रामानन्दस्थय शिष्यो वे अयोध्यायापुपायतः ॥ 
कृत्वा वित्ता मतं मंत्रं नंष्णवांस्तानकारयत्‌ । 
भाले त्रिशुलचिह्ल च श्वेतरक्त तदा भवेत्‌ ॥ 
कण्ठे च तुलसीमाला जिह्वा राममयी कृता । 
म्लेच्छास्ते वंष्णवाश्चासन्‌ रामानन्दप्रभावतः ।। 
संयोगिनश्च ते ज्ञेया रामानन्दमते स्थिताः । 
४८ आर्याश्च वेष्णवा मुख्या अयोध्यायां बभूविरे । (भविष्यपुराण) 
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३७५ वेदिक सम्पत्ति 


कि 'सवाई माधवराव की शादी में सब सरदारों को निमन्त्रण दिया गया और हिन्दू मुसलमानों ने एक ही जगह पर 
बंठकर भोजन किया, तथा पेशवा बाजीराव ने हैदराबाद के नवाब की कन्या “मस्तानी' के साथ बिवाह किया?#। 
इन घटनाओं से इस बात का दिग्दर्शन हो गया कि मुसलमान हिन्दू बने श्रौर उनकी लड़कियों के साथ विवाह 
हुए, तथा उनके साथ परक्तिभोजन हुआ । यह सव कुछ करने बाले बही ब्राह्माणा ग्रौर क्षत्रिय हैं, जो हिन्दू जाति के 
अगुवा समभे जाते हैं । इनके भ्रतिरिक्त रसखान शादि भ्रनेक मुसलमानों ने हिन्दू साधू हो न्द समाज में प्रवेश 
किया । इस तरह से मुसलमान तत्त्व का हिन्दू समाज में दाखिल होना, इस बात की सिद्धि का प्रबल प्रमाणा है कि 
हिन्दुश्नों की प्राचीन ्रार्यता की जड़ हिलाने में इसने भी कम काम नहीं किया । 
विदेशियों के षष्ठ दल का आगमन 
छठा और श्रन्तिम आगमन योरपनिवासी ईसाइयों का है । इन्होंने इस देश में ्राकर कहाँ तक राजनैतिक 
आर व्यापारिक हानि पहुँचाई है, इसका वरान हम यहाँ नहीं करना चाहते । हम तो आगे यही दिखलाने का यतन 
करेंगे कि, इनके द्वारा हमारी नैतिक, घामिक, सामाजिक और साहित्यिक क्या क्या हानियां हुई हैं, तथा हमारे 
आरयंत्वके नष्ट करने में इनका श्रागमन भी कहां तक कामयाब हुआ है । इनका सम्मिश्रण भी हममें हो रहा है । 
सँकड़ों योरोपीय गौरांग महिलाएँ ग्रार्यो के घर पवित्र कर रही हैं और मद्यमांस से उनके पितरों का सत्कार कर 
रही हैं । जिन घरों में इनका प्रवेश है, वे घर, उन घरों के पड़ोसी और वह पड़ोसी समाज जिसके वे एक श्रद्ग हैं, 
इनकी हूत से कँसे पाक रह सका होगा ? हमें तो यही प्रश्‍न हैरान कर रहा है । हमने यहां तक ग्रादिम काल से 
लेकर वर्तमान समय तक उक्त छै श्रना प्रवेशों में दस बारह जातियों का सम्मिश्रण बतलाया । साथ ही प्रबिष्ट 
हुए लोगों के विश्वास, रीति रिवाज और कमे घर्मे भी लिखे । इससे सहज ही जाना जा सकता है कि, इनके मिश्रण 
से झायों में भी इनके गुण दोषों का सम्मिश्रण हुआ होगा और ्रार्यों के पतन का कारण बना होगा । ग्रागे 
थोडासा श्राया के पतन के प्रधान कारण मिश्रित दर्शन का वर्णन करते हैँ । 


< हर (९ आन 2820 
सम्श्रदायत्रवतन आर आयसाहत्यावध्व॒स 
इस देश की घामिक अवस्था को देखकर यह बात बिना ध्यान में आये नहीं रह सकती कि, हिन्दू रार्य जाति 
का घरमे अव्यवस्थित है, उसकी कोई सङ्गति नहीं है। पशुहिसा, मद्यपान, स्त्रीसमर्पण, गुप्तेन्द्रियपूजन, वामियों का 
व्यभिचार, जगन्नाथपुरी की चित्रशाला, यज्ञों में पशुवध, गोवध, मनुष्यवध, ब्राह्मणावघ और कुमारीवघ श्रादि उत्पातों 
का वर्णन देखकर एकाएक ऐसी शांकाएँ उत्पन्न होने लगती हैं कि, क्या भ्रार्यों में सभ्यता का प्रचार बिलकुल ही न 
था ? क्या वे निरे जंगली ही थे ? क्योंकि जहां विश्वामित्र, पराशर श्रादि व्यभिचारी हों, जहां राजा रन्तिदेव के घर 
हजारों गोशों का रोज वघ हो, शिव और कृष्णा व्यभिचार करें, इन्द्र और चन्द्रमा ऋषि पत्तियों के साथ मुह 
काला करें, एक एक स्त्री के बाईस बाईस बार विवाह हों, तिस पर भी तुर्रा यह है कि यह सब श्रनाचार श्रौर 
अत्याचार करते हुए भी वे लोग ऋषि, मुनि, परमेश्वर, ईश्वरावतार रौर देवता कहलाते ही रहें श्रौर उनकी बड़ाई 
के पुल रात दिन बांधे जायें, ऐसी दशा में उन पुरातन हिन्दुओं के जंगली होने में सन्देह ही क्या है ? निश्चय ही 
वे जंगली और असभ्य थे । उनका इतिहास ही उन्हें भ्रसभ्य ग्रौर जंगली बता रहा है । हिन्दू साहित्य को देखकर 
कोई भी मनुष्य बिना ऐसा ख्याल किये रह ही नहीं सकता । 
जो लोग कहते हैं कि पराशरजी कुहर पैदा कर देते थे, विश्वामित्र ने नई सृष्टि बना दी थी और कृष्ण ने गोवर्धन 
उठा लिया था, इसलिए सामर्थ्यवान्‌ होने से उनको दोष नहीं लगता, वे लोग यदि कुछ बुरा भी करते थे, तो वह भी 


| 


%सवाई माधवराव ना विवाह मां बधा सरदारोने नोतरू देवायु श्रते मराठा तथा मुसलमान एकज स्थान 
पर बेसीने जम्या । पेशवा बाजीरावे हैदराबाद नवाबनी कन्या मस्तानी साथे लग्न कयु ? 


क 


सम्प्रदायप्रवतंन और आर्यसाहित्यविध्वंस 


उनकी महत्ता ही थी | ऐसा कहकर थे लोग मानों उनकी वह बुराई पक्की कर रहे हैं रौर यह सिद्ध कर रहे हैं कि, 
मांसाहारी, व्यभिचारी श्रौर शराबखोर भी सिद्ध, योगी और अवतार या महात्मा होते हैं और मोक्ष प्राप्त कर सकते 
हैं । बया कभी व्यभिचारी, मांसाहारी, शराबखोर, पतित और नष्ट मनष्य ऋषि मुनि, देवता श्रौर अवतार हो सकता 
श्रौर सिद्धि प्राप्त कर सकता है ? कभी नहीं । क्योंकि सिद्धि तो योग से प्राप्त होती है और योग का आरम्भ ही 
अहिंसा, सत्य, श्रस्तेय, ब्रह्मचर्य ग्रादि से होता है । ग्रहिसा, योग और सिद्धि आदि का विस्तृत वर्णान योगशास्त्र में 
पतंजलि मुनि ने कर दिया है । ्रतः सोचना चाहिये कि जब विना उक्त पापकमों के त्याग किये योग में प्रवेश ही नहीं 
हो सकता थ्ौर जब साधारणा सिद्धियों तक पहुँच ही नहीं हो सकती, तव भला पतित कमं करते हुए इस क्षुद्र मनुष्य 
को ऋषित्व, देवत्व और परमेश्वरत्व कँसे प्राप्त हो सकता है ? इस विचार से स्पष्ट हो जाता है कि, ऋषिमुनि कुमार्गी 
थे । कुमार्गी और पापी मनुष्य ऋषि, मुनि, देवता ग्रादि हो ही नहीं सकता । वह इस प्रकार की उन्नति कर नहीं 
सकला, जिस प्रकार की उन्नति ्रार्य ऋषियों ने याज्ञिक काल में की थी। इसलिए इस प्रकार के वर्णनों श्रौर इस प्रकार 
की श्रधोगति का कारण विदेशियों का सम्मेलन ही है--दार्शनिक मिश्रण ही है--वेद और वैदिक ऋषि नहीं । 
गत पृछों के वर्णन से यह ज्ञात हो चुका है कि, प्रथिवी के भिन्न भिन्न देशों से ग्रनेक जातियां भारत में आकर 
श्रायोँ में मिल गई हैं । साथ ही यह भी ज्ञात हो गया है कि उनके ग्राचार, व्यवहार और चरित्र कैसे थे ! अब 
आगे हम उनमें सें सिर्फ चार जातियों का साहित्यप्रचार दिखलाना चाहते हैं और बताना चाहते हैं कि, किस प्रकार 
नहोंने नवीन ग्रन्थ रचे, पुराने ग्रन्थों में प्रक्षेय किया, उतका श्रभिप्राय बदला और किस प्रकार शुद्ध आ्रार्यों में अनेकों 
सम्प्रदायों को प्रचलित करके अपना आचार व्यवहार फैलाया । यहाँ हम सबसे पहिले मद्रास प्रान्तनिवासिनी द्रविड़ 
जाति की साहित्यरचना दिखलाना चाहते हैं और वतलाना चाहते हैं कि, उनके सम्मिश्रण से किस प्रकार यों 
की वैदिकता नष्ट हुई । 


ia #4 
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द्रविड़ और आरय-शास्त्र 


हम इसके पूर्व बतला आए हैं कि, आस्ट्रे लिया से लङ्का होते हुए विदेशियों का एक दल आकर मद्रासप्रान्त में 
आबाद हो गया था । इस ग्रागत दल का राजा रावण था । वह पंडित और योवा होते हुए भी दुराचारी था। वह 
इस देश में राज्यकामना से श्राया था, पर रामचन्द्र के द्वारा युद्ध में मारे जाने के कारण उसकी राज्यश्री उससे और 
उसके बंशजों से सदा के लिए नष्ट हो गई । रामचन्द्र के पुत्र कुश ने कुशद्वीप के साथ इन तमाम देशों में कब्जा कर 
लिया, इसलिए उनकी रही सही राज्यकामना भी लुप्त हो गई । इससे राज्य और ऐश्वर्य को खोकर ये बचे हुए 
अनाये अपने को हिन्दू कहने लगे और ऋषि पुलस्त्य तथा रावण दा सिलसिला (वंशपरम्परा) जोड़कर कुछ लोग 
ब्राह्मण भी बन गये, तथा भ्रपने को ग्रार्य बनाने के लिए आर्य जाति के पुरुष वैवस्वत मन्‌ को भी द्रविड़ बनाया। 
भागवत में लिखा है कि-- 
योऽसौ सत्यब्रतो नाम राजषिद्र॑विडेश्वरः । 
स वें विवस्वतः पुत्रो मनुरासीदिति श्रृतम्‌ ॥ 
अर्थात्‌ सत्यव्रत नामी द्रविड़ राजा ही वैवस्वत मनु हो गया । इस जाली लेख का यह मतलब है कि, रायो की 
उत्पत्ति द्रविड़ों से ही सिद्ध की जाय । परन्तु शतपथ ब्राह्मण में लिखा है कि 'उत्तरगिरे: मनोरवसर्पणम्‌' श्रर्थात्‌ 
मनु का प्रादुर्भाव उत्तरगिरि हिमालय पर हुआ । इससे प्रकट है कि उत्तरनिवासी मनु का दक्षिणी द्रविड़ राजा से 
कुछ भी सम्बन्ध नहीं है और यह जाली कथा केवल र्ये बनने की अभिलाषा से ही लिखी गई है । इस एक ही. 
कल्पित कथा से सिद्ध हो जाता है कि, उन्होंने श्रारम्भ ही से श्राय बनने की कैसी चेष्टा की है । इसके ्रतिरिक्त रावण 
ने अपने राक्षसी सिद्धान्तों को आर्यों में प्रचलित करके दोनों जातियों को एक करने का भी प्रयत्न किया । उसने. 
वेदों का भाष्य किया और उस भाष्य में वेदों का अभिप्राय बदलकर आसुरी सिद्धन्तों का प्रक्षेप किया, किन्तु रब. 


३८० बैदिक सम्पत्ति 


वह भाष्य रावणा के नाम से नहीं मिलता । रावणा के नाम से एक भाष्य का कुछ श्रंश मिलता है, पर वह उस 
रावण का भाष्य नहीं है । हाँ, द्रविड़ों में एक कृष्णवेद श्रब तक श्रवश्य चल रहा है, जिसमें प्राचीन रावण के भाष्य 
का ग्रंश प्रतीत होता है । यद्यपि उसका भाष्य ्रब भ्रलग नहीं मिलता, पर उसका हिसामय यज्ञ, सुरापान, मांसभक्षणा, 
व्यभिचार, प्रार्यंबलि, लिङ्गपुजत ग्रादि धर्म जो वह मानता था, कृष्णवेद के साहित्य में लिखे हुए मिलते हैं। रावण 
इन्हीं घमो का माननेवाला था । क्योंकि चक्रदत्त नामक वैद्यक के ग्रन्थ में रावणसम्प्रदाय की एक बात रावण के ही 
नाम से लिखी है # । इसमें मांस, मल और देवपूजा वैसी ही है, जैसी वाममागियों की होती है । वाममार्गे के ग्रन्थों 
से रावण के पुत्र के नाम से मेघनाद उड्डीस' ग्रादि अन्य ग्रन्थ भी प्रचलित हैं, जिससे स्पष्ट हो जाता है कि, रावण 
के राक्षसी धर्म से ही वाममार्ग चला है श्रौर रावणाकृत ग्रन्थों में उसी का वर्णात होना चाहिए । कृष्णाबेद का समस्त 
तैत्तिरीय साहित्य इसी प्रकार के पतित विचारों से पूणां है। इसलिए क्रृष्णवेद में रावण भाष्य का बहुत बड़ा भाग 
विद्यमान है, इसमें सन्देह नहीं । यदि कोई इस बात से इनकार करे, तो उसे बताना चाहिये कि, रावणादि ग्रनायों 
को साहित्य कहां गया ? हम तो कहते हैं कि वह सारा साहित्य इस तैत्तिरीय में ही समा गया है। हमारा यह 
अनुमान बहुत ही स्पष्ट हो जाता है, जब हम उस वेद की उत्पत्ति, उसके श्रन्दर की गड़बड़ और उस पर विद्वानों की 
सम्मति की ओर दृष्टि डालते हैं । उसकी उत्पत्ति के विषय में महीधर ने अपने यजुर्वेदसाष्य की भूमिका में लिखा है 
कि, व्यास ने अपने वैशंपायन श्रादि चार शिष्यों को यजुर्वेद पढ़ाया। उक्त चारों में से वैशंपायन ने श्रपने शिष्य 
याज्ञवल्क्य को भी पढ़ाया । एक दिन वैशंपायन किसी कारणा से क्रु्मान होकर याज्ञवल्क्य से बोले कि तू हमारी 
सिखाई हुई बिद्या त्याग दे । इस पर याज्ञवल्क्य ने वेद को उगल दिया । उस उगलन को वैशंपायन 
के अन्य दिष्यों ने तीतर पक्षी होकर चुन लिया वही यह तैत्तिरीय नाम का वेद है । इसके बाद याज्ञवल्क्य ने दुःखित 
होकर सूयं के पास से जो दूसरा वेद सीखा, वही शुक्ल यजुर्वेद कहलाया--इस प्रकार बे सिर पैर की एक गलप (गप) 
रचकर तैत्तिरीय प्रचारकों ने तैत्तिरीय वेद अर्थात्‌ कृष्ण यजुर्वेद का महत्त्व बनाया । परन्तु इसमें कोई महत्व की वात 
नजर नहीं श्राती । हम तो इसे बहुत ही नीच बात समभते हैं । वान्त सहृश इस ज्ञानजूठन की समता ईश्वरप्रदत्त 
अपौरुषेय ज्ञान के साथ कँसे हो सकती है ? इस कल्पना से तो यही सूचित होता है कि, तैत्तिरीय बेद बनावटी है । 
इसके बनावटी होने में अनेकों हेतु हैं, पर हम यहाँ दो चार ही प्रमाण उपस्थित करते हैं । 

(१) इस तैत्तिरीय कृष्णा यजुर्वेद के विषय में नये और पुराने सभी विद्वानों ने कहा है कि, यह मलिन बुद्धि 
से रचा गया है, इसलिए यह द्रविड़ों का ही रचा हुआ है । वेदभाष्यक्ार महीघर कहते हैं कि ताति यञू पि बुद्धि 
मालिन्यात्कृष्णानि! । अर्थात्‌ बुद्धिमालिन्य से कृष्ण यजुर्वेद की उत्पत्ति हुई है । इसी तरह स्वामी विद्यारण्य कहते हैं 
कि, बुद्धिमालिन्यहेतुत्वात्‌ तद्यजुः कृष्णमीयंते’ । भ्रर्थात्‌ बुद्धि की मलिनतासे वह यजु 'कृष्ण' कहा गया हैं । 

% बलि तस्य प्रवक्ष्यामि येन सम्पद्यते शुभम्‌ । नद्य भयतटमृत्तिकां गृहीत्वा पुत्तलिकां कृत्वा शुक्लौदनः शुक्लपुष्पं 
शुक्लससध्वजाः ससतप्रदीपाः सप्तस्वस्तिकाः सक्तवटकाः सप्तशष्कुलिकाः सप्तजम्बूलिका: सप्तमुस्तकाः गंधं पुष्पं ताम्बूल 
मत्स्यं मांसं सुराग्रभक्त च पूर्वस्यां दिशि चतुष्पथे मध्याह्नो बलिदतिव्यः । ततः ग्रश्वत्थपत्रं जलकुम्भे निक्षिप्य शान्त्युदकेन 
स्नापयेत्‌, रसोन सिद्धार्थकमेषश्खङ्गनिम्बपत्रशिवनिर्माल्यैर्बालकं घुपयेत्‌ । श्रों नमो रावणाय, भ्रमुकस्य व्याधि हन हन मुञ्च 
मुञ्च हीं फट्‌ स्वाहा । एवं दिनत्रयं बालि दत्त्वा चतुर्थे दिवसे ब्राह्मणं भोजयेत्‌ ततः सम्पद्यते शुभस्‌ । (चक्रदत्त, 
बालरोगचिकित्सा) 

~ व्यासशिष्यो वैशंपायनो याज्ञवल्क्यादिभ्यः स्वाशिष्येभ्यो यजुर्वेदमध्यापयत्‌ । तत्र दैवात्केतापि हेतुना क्र द्धो 
वैशंपायनो याज्ञवल्क्यं प्रत्युवाच, मदधीतं त्यजेति । स योगसामर्ध्यान्मूर्ता विद्यां विघायोद्वाम। वांतानि यज्जु षि 
गृह्णीतेति गुरूक्ता अन्ये वैशंपायनरिष्यास्तित्तिरयो भूत्वा यज्ज'ष्यभक्षयन्‌ तानि तैत्तिर्यानि सञ्चुषि ज्ञाताति । ततो 
दुःखितो याज्ञवल्क्यः सूर्येमाराघ्यात्यानि शुक्लानि यजू षि प्राप्तवान्‌ । ( महीधरकृत यजुर्वेदभाष्य ) 


सम्प्रदायप्रवर्तन और आर्यसाहित्यबिध्व स 


यही सम्मति प्राचीन भाष्यकर दवतरेदाङ्ग की भी है। वे भी कहते हैं कि 'शुक्लानि यजूंषि शुद्धानि यहा 
पिशचितमन्त्रकानि०' । श्रर्थत्‌ शुक्ल यजुर्वेद शुद्ध है, परन्तु बराह्मणमिश्रित मन्त्रों के कारण कृष्णबेद प्रशुद्ध 
अआर्यविद्यासुधाकर' में भट्ट यज्ञेश्वर कहते हैं कि, 'यज्ञकर्सानुऽठानमा्ंस्य दुज्ञ यत्वात्‌ कृष्णस्वमिति' ्र्थात्‌ यज्ञकमें के . 
श्रनुष्ठानमार्ग में दुनोयता उत्पन्न होने से ही उसको कृष्णातव प्राप्त हुआ है । पण्डित सत्यव्रत सामश्रमी 'निरुक्तालोचन' 
में लिखते हैं कि, गुरुमुखतोऽधीताऽपि तत्परित्यक्ता प्राचीनतमा चरकाध्वर्य्युसं हितं वापि राग्श्राविदेशीय स्तिलिप्पो- 
बिसंज्ञकगू हीता""''"'' "एबं तत्‌ तितत्ति््याडिभि्ममत्क्नाह्मणश्षुतयश्र पृथक उृथगधौता अपि यज्ञकायषु 
तद्‌ व्यबहारसोष्ठवः साघयितुं विभिक्नीक्षृता इलि द्वावेवमन्त्रनाह्मणग्रन्थो वान्तपूर्णाबिव सब्पन्नो अतएव 
कृष्णेप्ति व्यपदेशभागिनो' अर्थात्‌ गुरुमुख से पढ़ी हुः और त्याग की हुई, अथवा तैत्तिरीयसंज्ञक ग्रास्ध्रादिकों | 
द्वारा ग्रहण को हुई चरका ध्वयुं संहिता, जो मन्त्रब्राह्मणों का मिश्रण करके यज्ञसाधन के योग्य बनाई गई है, वान्ते 
की तरह मिश्चित होने से कृष्णबेद कही गई है । इन सब प्रमाणों से प्रतीत होता है कि, तैत्तिरीयसंहिता मन्त्रः 
ब्राह्मणों का मिश्रण करके श्रान्ध्रादिकों के द्वारा तैयार की गई है। इसलिए आदि में इसके रावणरचित होने में 
अधिक सन्देह नहीं रहता । 

(२) ऊपर जितने प्रमाण दिये गये हैं, सबसे यही प्रतीत होता है कि, इस वेद में मन्त्रभाग और ब्राह्मणभाग 
का मिश्रण है, परन्तु प्राचीन संहिताओं के ब्राह्मण अलग हैं मिश्चित नहीं । ऋग्वेद का ऐतरेय, यजुर्वेद का शतपथ, 
साम का ताण्ड्य श्रौर छान्दोग्य तथा अ्रथर्व का गोपथब्राह्मण श्रलग श्रलग है। परन्तु तैत्तिरीय में यह बात नहीं है। 
इसकी संहिता के मन्त्रभाग में ब्राह्मणभाग ग्रौर व्राह्मणभाग में मन्त्रभाग मिला हुआ है । यही कारण है कि भब तक 
यह निर्णय नहीं हुआ कि तैत्तिरीय साहित्य में कौन सा मन्त्रभाग है और कौनसा ब्राह्मणमाग है । जितने तैत्तिरीय 
ही प्रकार की बातें करते हैं । कोई किसी श्रंश 


शाखा के माननेवाले ब्राह्मण हैं और अपने वेद का ज्ञान रखते हैं, उतने 
है कि उस वेद की सन्त्रसंख्या का पता 


को मन्त्र कहता है श्रौर कोई किसी भाग को ब्राह्मण कहता है । यही कारण 

नहीं है । मन्त्रसंख्यासम्बन्त्री उनका प्रसिद्ध इलोक यह है 
अष्टादशसहस्त्राणि सन्त्रन्नाह्मणयोः सह । 
यजूंषि यत्र पठ्यन्ते स यज्कुबेद उच्पते ॥। 

अर्थात्‌ मत्रब्राह्मण के साथ जहाँ अठारह हजार यु पढ़े जाते हैं, वही यजुबेंद कहलाता है । इसमें मन्त्रब्राह्मणं 

की संयुक्त संख्या ग्रठारह हजार बतलाई गई है और समस्त संख्या यजुबेंद ही कही गई है। परन्तु कहीं भी श्राज तक 

किसीने यजुर्वेद को ब्राह्मण नहीं कहा और न ब्राह्मण को ही यजुर्वेद कहा है । इसलिए उक्त संख्या शुद्ध यजुर्वेद की नहीं 

है । शुद्ध यजुर्वेद की मन्त्रसंख्या इस संख्या से बहुत कम है। शुद्ध यजुर्वेद की मन्त्रसंख्या के लिए स्पष्ट लिखा है कि 
टे सहस्त्रे शतन्यूनं मन्त्रे वाजसनेयके 


अर्थात्‌ यजुर्वेद के १६०० मन्वों का द्रष्टा वाजसनेय ऋषि है इस तरह से शुद्ध यजुर्वेद की समस्त मन्त्रसंख्या 
कुछ ठिकाना है, कितना बड़ा मिश्रण किया 


केवल १६०० है । कहाँ सो कम दो हजार और कहां श्रठारह हजार धर 
गया है? इन दोनों संख्याश्रों के मिलान से ही ज्ञात होता है कि कृष्ण यजुर्वेद रावणादि द्वविड़ों का ही बनाया हुआ 
है, इसमें सन्देह नहीं । 

(३) वैदिकों की सनातन मर्यादा के अनुसार यज्ञ कराने के लिए चार विद्वानों की आवश्यकता होती है । ये 
चारों विद्वान्‌ एक एक वेद के ज्ञाता होते हैं । इतके ओहदे का काम इस प्रकार होता है कि, “ऋग्वेदेन होता करोति, 
यजुवं देनाध्वर्युः, सामवेदेनोद्‌ गाता, अथवो वां बह्मा' अर्थात्‌ ऋग्वेद से होता, यजुर्वेद से अध्वर्यू, साम से उद्गाता और 
ग्रथ अथवा चारों वेदों से ब्रह्मा होता है । इसी मर्यादा के श्रनुसार पूर्व काल में जब राजा हरिश्चन्द्र ने यज्ञ 


३८२ बंदिक सम्पत्ति 


किया था, उस समय उनके यज्ञ में विश्वामित्र, जमदग्नि, भ्रगरत्य और वसिष्ठ श्रादि चार ही ऋषि क्रम से चारों 
पदों पर नियुक्त हुए थे । इसी तरह जब धर्मराज युयिपष्ठिर ने यज्ञ किया था, तो उनमें भी याज्चवल्वय, वसिष्ठ, ब्रह्मदेव 
श्रौर व्यास श्रादि चार ही ऋषि चारों कार्यो पर नियुक्त हुए थ । परन्तु इस सनातन वैदिक मर्यादा के विरुद्ध इस 
तैत्तिरीय साहित्य में उक्त चार कार्यकत्ताश्रों के स्थान में केवल एक चरक नामक श्राचाये ही की योजना बललाई 
गई है, यह्‌ कितनी बड़ी भ्रनार्यंता है? 

पुराणों में जितने यज्ञों का वरान है, उन सब में यजुबेंद से ्रध्वर्युं की ही योजना पाई जाती है । विष्णु और 
वायुपुराण के देखने से ज्ञात होता है कि, जनमेजय के दोनों यज्ञो में शुक्ल यजुर्वेद से श्रध्वर्यु की ही योजना हुई थी । 
आर धर्मराज के यज्ञ में याज्ञवल्कय की ही योजना हुई थी । यदि प्राचीन काल में चरक की योजना का कायदा होता, तो 
जिन याज्ञवरकय भ्रादि के द्वारा इस तैत्तिरीय वेद की उत्पत्ति बतलाई जाती है, उन्हीं के समय में उन्हीं के साथ चरक 


की ही नियुक्ति होती, परन्तु वहाँ चरक का कहीं पता नहीं मिलता । चरक की श्रार्य-समाज में नियुक्ति ही नहीं है। चरक 


तो भ्रताय जाति का श्राचार्य है | बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में लिखा है कि, "मद्रेषु चरकाः पर्य ब्रजाम” श्र्थात्‌ चरक तो 
मद्र देश के घूमनेवाले हैं | कणां ने भी मद्रों की निन्दा की है । ग्रतः मद्य, मांस, व्यभिचार करने का प्रचार करनेवाले 
यही हैं । इसलिए यजुर्वेद ३०।१५ के ब्राह्माणभाग में स्पष्ट लिखा हुश्रा है कि “दुष्कृताय च चरकाचार्थ' अर्थात्‌ दुष्ट 
कर्म करनेवालों को चरकाचार्य कहते हैं । ग्रतएव चरक को महत्त्व देनेवाला यह तैत्तिरीय वेद निश्चय ही दुष्कमीं 
विदेशियों का--श्रसुरों का--रावण का-द्रविड़ों का--बनाया हुआ है, इसमें सन्देह नहीं । 

(४) अगले जमाने में जब वेदों का पठनपाठन था, उस समय ऋषियों ने वेदों के पठन पाठन करने की कई एक 
विधियां निर्धारित की थीं | उन विधियों को शाखाभेद कहा करते थे। शाखाभेद के प्रवर्तक ही गोत्रप्रवर्तक होते थे । 
जो विद्यार्थी जिस शाखा का श्रध्ययन करता था, वह्‌ अपने को उसी शाखा और उसी शाखा के प्रवर्तक ऋषि के गोत्र 
काकहता था । इसीलिए उस जमाने में एक एक वेद की अनेक शाखाएँ और अनेक गोत्र हो गये थे । और ग्रनेक 
ब्राह्मण श्रनेक शाखाओं और श्रनेक गोत्रों में विभक्त हो गये थे । परन्तु इस तैत्तिरीय वेद की कोई भी भिन्न शाखा 
नहीं थी, न इनके कोई नवीन गोत्र ही बने थे । इसलिए द्रविड़ों में शाखाभेद नहीं पाया जाता । शाखाभेद के लिए 
उनके यहां उसी तैत्तिरीय वेद के तैत्तिरीय ग्रारण्यक में लिखा है कि-- 


अस्याः शाखाभेदेन अनुवाकसंख्याभेदो बर्तते । 

तत्र द्राविडँरस्याश्रतुःषष्टिसंल्याकानुवाकाः पठ्यन्ते । 
आन्ध्र रस्याशीत्यनुवाकाः । कर्णाटकंश्चतुःसप्तत्यनुवाकाः । 
अन्यं रेकोननवत्यनुवाकाः परिपठ्यन्ते । 


्र्थात्‌ इसमें शाखाभेद के स्थान में श्रनुवाकों की संख्या का भेद रखा गया है। इस तैत्तिरीय वेद के ६४ ग्रनु- 
वाक द्राविड़ों के,, ८० श्रान्धरों के, ७४ कर्णाटकों के श्रौर ८६ ग्रन्य तेलङ्गादिकों के हैं । इस प्रमाण से यह स्पष्ट हो गया 
कि इस वेद की शाखाएँ नहीं हैं । साथ ही यह भी सिद्ध हो गया कि, यह समस्त बेद इन्हीं में चरितार्थ है और इस 
वेद का श्राये जनता से कुछ वास्ता नहीं है। हम प्रत्यक्ष देख रहे हैं कि किसी भी श्रायं ब्राह्माणा की शाखा तैत्तिरीय 
इष्णवेद नहीं है । इसलिए यह वेद इन्हीं का या इनके पूर्वाचार्य रावणादि का बनाया हुआ है । इसके ग्रतिरिक्त समस्त 
द्राविड़ों के वही गोत्र हैं, जो अन्य शुद्ध ऋग्वेदी, यजुर्वेदी, सामवेदी ब्राह्मणों के हैं। क्या कारण है कि तैत्तिरीयसे सम्बन्ध 
रखनेवाला कोई गोत्र नहीं है ? कारण स्पष्ट है कि तैत्तिरीय का किसी ऋषिमुनि से वास्ता नहीं है। वह रावणादि 
्राविड़ों की रचना है और उन्हीं के लिए है। क्योंकि मनुस्मृति में लिखा है कि 'यक्षरक्षःपिशाचान्नं मद्य मांसं सुरास- 
बम्‌, ग्रर्थात्‌ मद्यमांस आदि राक्षसो के ही खाद्य पेय पदार्थ हैं । उधर चारवाक कहता है कि "मांसानां खादनं तद्ठन्निशा- 


सम्प्रदायत्रतर्तेन और आय साहित्यविष्व स 


चघरसमी रितस्‌' श्र्थात्‌ वेदों में मांसाहार निशाचरों का मिलाया हुआ है । इतर हम देख रहे हैं कि रावणादि राक्षस 
मद्यमांसभक्षी थे । श्रतः वेदों के नाम से मयमांस का प्रचार उन्हीं का किया हुआ है । श्रागे हम इस रावणादिकत 
तैत्तिरीय साहित्य से मद्यमांस की लीला भी दिखलाने का यत्न करते हैं । 

कृष्ण यजुर्वेद के तँत्तिरीय ब्राह्मण में लिखा कि “वाचे पुरुषमालभते' इस पर सायणाचायं भाष्य करते हुए 
लिखते हैं कि 'बाग्दैवताये पुरुष परकं स्थूलशरीरमित्यर्थः? ग्रर्था्तु वाणी के देवता के लिए पुरुष का वध करे । उसी 
में फिर लिखा है कि “ब्राह्मणो ब्राह्मणमालभते' । इस पर सायणाचार्य कहते हैं कि 'ब्राह्मणजात्याभिमानी देवस्तस्मै 
कञ्चित ब्रह्मवर्चसयुतरतं त्राह्मणजातीयं पुदषमालभते' । अर्थात्‌ ब्राह्मणा अभिमाती देवता के लिये ब्राह्मणावचंस युक्त 
ब्राह्माणा का वघ करे। उसी ग्रन्थ में फिर लिखा है कि, 'आशाये जामिम्‌’ । इस पर सायणाचार्य भाष्य करते हुए 
लिखते हैं कि 'आशायो अलध्यवस्तुविषयतृष्णाभिमानिन्य निवृत्तरजस्कां भोगायोग्यां स्त्रियमालभत्ते! अर्थात ग्रलभ्य 
वस्तु की तृष्णा के श्रभिमानी देवता के लिए जिस स्त्री का रजस्वला होना बंद हो गया हो, उसका वध करें । 
उसी में फिर लिखा है कि 'प्रतीक्षार्य कुमारीम्‌ ।' इस पर सायणाचार्य कहते हैं कि 'प्रतोक्षाये लब्धव्यस्य वस्तुतों 
लाभप्रतीक्षण।|भिमा निन्य कुमारीमनूढां कन्यकामालभत्ते' श्रर्थात्‌ लब्व प्रतीक्षावाले देवतों के लिए कुमारी जो ग्रभी युवा 
नहीं हुई उसका वध करें । इसके सिवा 'तैत्तिरीयापस्तंत्र हिरण्यकेशी' नामी उसी की एक पुस्तक के कांड ६ प्र० १ ्र० 
८ में लिखा है कि 'पशुनेवावरुन्धे सप्त ग्राम्याः पशः सप्तारण्याः सप्तच्छन्दा ९ स्पुभयस्यावरुध्य ' ग्र्थात्‌ यज्ञ में गाय 
घोड़ा आ्रादि सात ग्राम्य पशु, काले हिरण श्रादि जंगली सात पञ्चु अथवा दोनों प्रकार के सात पशुझ्रों की योजना 
करे । फिर लिखा है कि 'आदद ऋतस्य त्वादेव हवि: पाशेनाऽऽरभे०' । इस पर सायणा के भाष्य में है कि “सावित्रेण 
रशनामादाय पशो दक्षिणाबाह्णौ परिबीयोध्व मुत्कृष्य आदद इति । दक्षिणोऽवः शिरसि पाशेन &णया प्रतिमुच्य घर्षः 
मानुषानित्युत्तरतो यूपस्य नियुनक्ति दक्षिणत ऐकादशिनान्‌ इति । अक्ष्णया परिहरति वध्य हि प्रत्यंचं प्रतिमुञ्चति 
व्यावृत्या? अर्थात्‌ 'देवस्य त्वा०' इस मन्त्र से रस्सी लेकर 'तत्सवितु:०” इस मन्त्र से पद्ु की दक्षिण बाहु बाँधकर 
ऊपर खीचे, पश्चात्‌ 'आदद०' इस मन्त्र से रस्सी को सिर की तरफ लेजाकर दूसरे पैरों को बाँधकर पशु को भ्रच्छी 
तरह जकड़ दे, जिससे हिले डुले नहीं । इसके बाद लिखा है कि 'बप्त्रौ वा स्वधितिः शांत्यां पाश्व॑तृ० इसके भाष्य 
में लिखा है कि 'वपोत्खेदनार्थ दक्षिणप।श्‍्व छिम्द्यात्‌ । शुलाग्रेण वपां छिन्द्यात्‌ । अर्थात्‌ उस पगु के चर्म को त्रिशुल 
से निकाले और शूल की नोक से चर्बी जुदा करे । जब मांस इकट्ठा हो जाय, तब “सुकृतात्तच्छमितारः क्ृण्वस्कूत 
सेघ १% श्युतपाक॑ पचन्तु’ अर्थात्‌ शमिता (मांस को साफ करनेवालों) से मांस को साफ कराकर पकाया जावे और 
'एतद्यज्ञस्य यदिडा साभिप्राश्ताति' अर्थात्‌ उस मांस से होम करके रोष मांस को खाया जावे । 

इस तैत्तिरीय साहित्य में इस प्रकार से प्जुहिसा और मांसयज्ञ तथा मांसभक्षण की विधि का वर्णेन है। इसी 
साहित्य में मद्य (शराव) बनाने और पीने की विधि का भी उल्लेख है । वहाँ लिखा है कि “अन्नस्य वा एतच्छसलं 
यत्सुरा । यस्य पिता पितामहादि सुरां न पिवेत्‌ स ब्रात्य:' अर्थात्‌ दो प्रकार की मदिराको मिलाकर पिये क्योंकि 
जिसके पिता पितामहादि सुरा नहीं पीते, वे व्रात्य हैँ-नीच हैं । इसके आगे मांस खाकर और मद्य पीकर फिर 
यजमान पत्नी के साथ क्या क्या व्यवहार करना लिखा है, वह हम यहाँ नहीं लिखना चाहते । 

इस तरह हमने इस तैत्तिरीय साहित्य से अच्छी तरह दिखला दिया कि, उसमें द्रबिड़ों ने श्रपने आ्राचारं- 
व्यवहारों का खूब वर्णान किया है। इतना ही नहीं कि उन्होंने यज्ञों के नाम से केवल मद्यमांस ही का प्रचार किया 
है, प्रत्युत उन्होंने वाममागे के समस्त श्रद्ध-उपाज्ञों का प्रचार किया है। यह बात सब पर विदित है कि, रावण 
लिंगपूजक्र था । वाल्मीकि रामायण में लिखा है कि 

यत्र यत्र प्रयाति स्म रावणो राक्षसेश्वरः । 
जाम्बूनदमय लिङ्क तत्र तत्र स्म नीयते । 


३८४ बदिक सम्पत्ति 


ग्र्थात्‌ रावण जहाँ जहाँ जाता है, वहाँ वहाँ सुबणंमय लिंग ले जाता है। दूसरी जगह लिखा है कि 
'्रालुकाबेदिमध्ये तु तह्लिगं स्थाप्य रावण. । ग्रर्थात्‌ बालू की वेदी पर रावणा ने लिग की स्थापना की । इन वर्णानों 
से ज्ञात होता है कि वह लिंग की पूजा करता था । उसकी जाति में यह रिवाज श्राज तक प्रचलित है। दक्षिण के कनाड़ी 
लोग सोने, चाँदी रौर पापण के लिग गले में डाले रहते हैं । इसी लिगपुजा से ही शिवलिंग की पुजा प्रचलित हुई है । 
रायबहादुर चिन्तामणि विनायक वैद्य, एम्‌० ए० 'भारतमीमांसा' के पृष्ठ ४५२ में लिखते हैं कि, ऐसा मानने के लिए 
गुङ्जायश है कि 'लिंगपूजा बहुधा शाप लोगों में बहुत दिन से प्रचलित थी थ्रोर श्रार्यों ने उस पूजा का शङ्कुर के स्व- 
रूप में ्रपने धर्म में समाबेदा कर लिया' । इसी तरह "भारतवर्षं का इतिहास' भाग १, पृष्ठ ६८ में श्रीमान्‌ मिश्रवन्धु लिखते 
हैं कि, 'प्राचीन ग्रन्थों के भ्रबलोकन से इतना श्रनुमान होता है कि यह श्रनार्य लोग भूत, प्रेत, पर्वत श्रौर वृक्ष श्रादि को 
पूजते थे । श्रायेमत में रुद्र, काली श्रादि के पूजनविधान तत्कालिक अनाये मत के छाया से समझ पड़ते हैं ।' श्रतः यह 
स्पष्ट हो गया कि वाममागं का पूरा सामान श्रनार्य जातियों से ही श्राया है। क्‍योंकि 'कुलार्णंब' में लिखा हुआ है कि- 
मद्यमांसविहीनेत न कुर्यात्‌ पूजनं शिवे + 
न तुष्यामि वरारोहे भगलिङ्कामृतं विना । 
अर्थात्‌ हे पावती ! मद्यमांस के बिना मेरी (शिव की) पूजा न करना चाहिये । मैं विना....के सन्तुष्ट नहीं होता । 
यह घृरित पूजा श्रा्रीकानिवासी प्राचीन सीरियन लोगों में प्रचलित थी । वहाँ से ग्राये हुए रावणादि के चरित्र से 
भी यही बात पाई जाती है। इसलिए यह बात नििवाद हो गई कि श्रार्यों में वाममार्ग का प्रचार श्रनायों से ही 
श्राया है श्रौर इसी वाममागे को लेकर इन्हीं द्रविड़ों के द्वारा भारत देश में ग्रनेक अवैदिक मतमतांतर प्रचलित हुए 
हैं । यहाँ हम थोड़ासा मतमतान्तर भ्रर्थात्‌ सारे सम्प्रदायप्रवर्तन का इतिहास लिखते हैं और दिखलाते हैं कि भारत 
देश में किस प्रकार ऐसे मतमतात्तरों और सम्प्रदायों की प्रवृत्ति हुई ग्रौर उससे ग्रार्य जाति को हानि पहुँची । 


सम्प्रदायप्रवतेन 

ऊपर हम यह दिखला ग्राये हैं कि ग्रास्ट्रेलियानिवासी भ्रनाये लोग, मौका पाकर द्रविड़ होकर ब्राह्माण बन गये 
और अपने देश तथा जाति के श्रसभ्य ग्रौर अनाये श्राचार-विचारों को श्रारयो में वेद, धर्म और यज्ञ श्रादि के नाम से 
प्रचलित किया । वही सब श्राचार-विचार पहले पड़ोसी देशों में और फिर उड़ीसा, बंगाल, मध्यप्रदेश, महाराष्ट्र रादि में 
धीरे धीरे प्रचलित हुए । क्योंकि यह्‌ निश्चित बात है कि मनुष्यजाति यदि धर्म, शासन श्रौर सामाजिक बन्धनों से सीधे 
रास्ते पर न चलाई जाय, तो बह्‌ पतित होकर भ्रनाचारिणी हो जाती है | विशेष कर ऐसी स्थिति में जब उसका धर्म और 
समाज खुद ही श्रधर्म श्रौर श्रनाचार को कतव्य तथा मोक्षप्रद मान ले, ऐसी दशा में उत्तम मनुष्यों को भी विगड़ने में 
देर नहीं लग सकती । उत्तम मनुष्यों को बिगाड़नेवाले दुष्ट मनुष्य पहिले स्वयं दिखाने को उत्तम बनते हैं श्रौर फिर धीरे 
धीरे श्रपना दुष्ट स्वभाव उत्तम मनुष्यों में दाखिल करते हैं । नवीन सिद्धान्त के प्रचार करनेवालों ने हमेशा से इसी रीति 
का अवलम्बन किया है । उनका सिद्धान्त है कि, जिस जाति को अपने सिद्धान्त सिखलाना हो, उसकी भाषा में ऐसे ऐसे 
ग्रत्थ लिखे जाँय, जिनमें तीन बातों का सम्मिश्रण हो । पहिली बात यह हो कि, उस जाति के जो सिद्धान्त अपने 
प्रचार में वाधक न हों, वे सव मान लिए जाय । उत्तकी प्रशंसा की जाय ग्रौर विस्तार से उनका वर्णन किया जाय । दुसरी 
बात यह्‌ हो कि उस घर्म की सूक्ष्म बातें जो सवंसाधारण की समक में न आती हों, उनका श्रभिप्राय बदल कर उनमें 
अपने मतको आवद्यक बातें मिश्रित करके गूढ़ माषा में वशत की जायें और तीसरी बात यह हो कि साधारणा बातों का 
खण्डन करके उनके स्थान में ्रपनी समस्त बातें भर दी जायें । ये तीनों बातें इस क्रम में डाली जायं कि पहली बात 
बहुत विस्तार से हो, दूसरी साधारण हो और तीसरी बहुत ही न्यून परिमाण में हो । इस प्रकार का बन्दोबस्त करने 
से एक जाति दूसरी जाति में अपने सिद्धांतों का प्रचार कर सकती है । थे सिद्धान्त इतने व्यापक ग्रौर सच्चे हैं कि नवीत 


सम्प्रदावर्तन 


सिद्धास्तप्रवर्तकों को, यदि वे बुद्धिमान्‌ हैं तो, काम में लाना ही पड़ता है। हम जिन जिन जातियों का साहित्यप्रचार _ 
इस प्रकरण में लिखना चाहते हैं, यद्यपि इन सबों ने इस सिद्धान्त का श्रनुकरण किया है, तथापि यह बात द्रविड़ों के | 
सिद्धान्तप्रचार में विशेष रूप से देखी जाती है । द्रविड़ों ने शरार्यो के विश्वासों को इसी फ्रम से बिगाड़ा है । यह. बात 
श्रार्यों के दार्शनिक विषयों के श्रवलोकन से श्रच्छी तरह ज्ञात हो जाती है । उपनिषद्‌, गीता और वेदान्तदर्शन का मेल 
बहुत ही स्पष्ट रूप से दिखेलाई पड़ता है । श्रत: हम यहाँ इस प्रस्थानत्रयी की विस्तृत श्रालोचना करके दिखलान 
चाहते हैं कि किस प्रकार ्रार्य उपनिषदों में श्रासुर उपनिषदों का मिश्रण हुआ है । 

हम गत पृष्ठों में लिख ग्राये हैं कि, पूर्व काल ही में मद्रासप्रान्त में आम्ट्रेलिया, ्रफ्रिक्ा ग्रौर मेसोपोटामिया 
की हिट्टाइट जाति का जमाव हो गया था । इस जमे हुए द्रविड़दल में ग्रसीरिया श्रौर मिश्र के ग्रसुरों के ही जैसे 
प्राचार ग्रौर विचार अच्छी तरह भरे हुए थे, क्योंकि एक ही स्थान में उत्पन्न होने से इन सबके ग्राचारविचार एक 
समान ही थे । उन विचारों में जो विचार दर्शनशास्त्र से सम्बन्ध रखते थे, वही श्रासुर उपनिषद्‌ कहलाते थे। इस 
श्रासुर उपनिषद्‌ का जिक छान्दोग्य उपनिषद्‌ में है । वहाँ लिखा है कि 'असुराणां ह्योषा उपनिषद्‌ भर्थात्‌ यह भ्रंसुरों 
का उपनिषद्‌ है । इससे प्रतीत होता है कि उपनिषदों में श्रासुर उपनिषद्‌ का समावेश है । उपनिषदों में ही नहीं, वहं 
गीता और ब्रह्मासूत्रों में भी मिश्चित है । कहने का मतलब यह कि उपनिषद्‌, गीता और वेदान्तद्शन जिल्हें प्रस्थानत्रयी 
कहा जाता है, कुछ ग्रंशोमें ग्रासुरी विचारों से भरे हुए हैं । इस प्रस्थानत्रयी की श्रालोचना करने के पूर्व जान लेना 
चाहिये कि इसका यह नाम क्यों रक्खा गया है । 

प्रस्थानत्रयी नाम वोद्धों के त्रिपिटक नाम की नकल है । जिस प्रकार बौद्धों के तीन प्रकार के साहित्य को त्रिपिटक 
कहते हैं, उसी प्रकार वेदान्त से सम्बन्ध रखनेवाले तीन प्रकार के साहित्य को प्रस्थानत्रयी कहते हैं और जिस प्रकार 
आसुर धर्म हटाने के लिए त्रिपिटक की योजना हुई थी, उसी तरह श्रासुर घम की पुनः प्रतिष्ठा के लिए प्रस्थानत्रयी की 
योजना हुई है । त्रिपिटक वौद्ध साहित्य है, पर वह साहित्य जिस प्राचीन साहित्य के ग्राधार पर तय्यार हुआ है, बह 
चारवाक का वाहुँस्पत्य साहित्य है। श्रासुरी आचार का सबसे प्रथम खण्डन करनेवाला चारवाक ही हुआ है । उसी ने 
कहा है कि 

पशुश्चेन्निहतः स्वगं ज्योतिष्टोमे गमिष्यति । स्वपिता यजमानेन तत्र कस्मान्त हस्यते । 

्र्थात्‌ यदि यज्ञ में मारा हुआ पशु स्वग को जाता है, तो यजमान ग्रपने पिता को मारकर स्वर्ग को क्यों नहीं 
भेज देता ? बृहस्पति कहता है कि “मांसानां खादनं तद्वर्निशाचरसमीरितम्‌ । ग्रर्थात्‌ वेदों में मांसाहार निशाचरों का 
मिलाया हुआ है । इसलिए वह कहता है कि "त्रयो बेदस्य कर्तारो भण्डधूर्तनिशाचराः'। ग्रर्थात्‌ उपयुक्त प्रकार कै 
मांसमद्यविधानयुक्त तीनों वेद धुर्त और निशाचरों के बनाए हुए हैं । उसने केवल कहा ही नहीं, प्रत्युत जिन वेदों मे 
इस प्रकार की लीला है, उनमें कहे हुए धर्म कमं आदि सभी सिक्षाश्रों का खंडन करते हुए वह उतसे श्रलग हो गया 
भर अलग होकर अपना एक सम्प्रदाय खड़ा कर दिया, जिसके द्वारा आसुर धर्म का खण्डन होता रहा। इस 
सम्प्रदाय के उपदेशों ने बौद्ध और जैन सम्प्रदायों की सृष्टि की । इनमें बौद्धों ने बड़ी उन्नति की । उनका मत समस्त 
भारतवर्ष में फेल गया ग्रौर पाँच छै सौ वर्ष तक घूम से प्रचलित रहा । इस बीच में जो कुछ साहित्य तय्यार हुमा, 
वह तीन भागों में विभक्त किया गया और उसी का नाम त्रिपिटक रक्खा गया । किन्तु मद्रासम्रान्त में एक गोट्ली थी, 
जो श्रासुर धर्म का फिर से प्रचार करना चाहती थी । इस गोष्ठी का मूल प्रचारक बादरायण था । इसी की शिष्य 
और बंशपरम्परा में स्वामी श्री रादि शङ्कराचाये का जन्म हुआ । '[॥९ 4४९ ०£ 9477 नामी ग्रन्थ के लेखक 
ने इस वंशपरम्परा के विषय में लिखा है कि बादरायण के शुक, शुक के गौड़पाद, गोड़पाद के गोविन्द श्रौर गोविन्द के 


शङ्कराचार्य हुए । शङ्कराचार्य के द्वारा जिस साहित्य का विस्तारपूर्वक प्रचार हुआ उसका मूल सम्पादक बादरायण 
द्वारा सङ्कलित वेदान्तदर्शन प्रसिद्ध है । 
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8६६. वैदिकं सम्पत्ति 


हमारा अ्रनुमान हैं कि गीता श्रौर उपनिषदों में भी मिश्रण इसी गोछ्ठी के द्वारा हुआ है । इस प्रकार से यहु 
समस्त मिश्रित साहित्य तैयार हुश्ना श्रौर इसी मिश्रित साहित्यद्वारा श्रीशङ्कराचा्य ने प्रचार किया । उनके प्रचार से 
प्रभावित होकर कई राजाग्रों ने बौद्धों को नष्ट कर दिया । माधवाचार्यठ़त 'शङ्करदिग्विजय' में लिखा है कि उस 
समय राजाशों करा हुक्म था कि हिमालय से लेकर समुद्रपर्यन्त बसे हुए ग्राबालवृद्ध बौद्धों को जो न मारे वह मृत्यु- 
दण्ड के योग्य है ९ । इस सख्ती का फल यह हुश्रा कि भारतवर्ष में वोद्धों का श्रभाव हो गया । इस प्रचार में सुविधा 
उत्पन्न करते के लिए श्कराचायं ने पूर्वरचित साहित्य के तीनों विभागों का भाष्य कर दिया । श्रतः सभाष्य उपनिषद्‌, 
गीता और ब्रह्मसूत्र प्रस्थानत्रयी के नाम से प्रसिद्ध हो गये । 


~ 


हमारा हढ़ विश्वास है कि यदि वेदों का कोई विरोधी है, यदि ग्राये सभ्यता का कोई नाश करनेवाला है श्रौर 
यदि भ्रासुरी भाव फैलाकर जाति का कोई पतन करने वाला है, तो वह प्रस्थानत्रयी का मिश्रण ही है । इसी की भाड़ 
से देश में श्रनेकों संप्रदाय, अनेकों श्रनाचार श्रौर अनेकों भ्रम फैले हुए हैं। श्राज तक श्रुति, स्मृति और दर्शन श्रादि 
गम्भीर शब्दों से प्रभावित होकर भ्रसली वृत्तांत को जानते हुए भी किसी ने इन ग्रन्थों के विरुद्ध कलम नहीं उठाई । 
सबने भ्र्थ बदल बदलकर अपनी बातों को सिद्ध करने की झूठी पैरवी की है। पर श्रब वह समय नहीं है। हम 
चाहते हैं कि इस प्रस्थानत्रयी का भेद खोल दें और इन तीनों ग्रन्थों की असलियत लोगों के सामने रख दें । 


्रस्थानत्रयी को पड़ताल 


जिस समय वर्तमान प्रस्थानत्रयी का सम्पादन हुआ, उस समय न तो यह रूप इन उपनिषदों का था और न 
गीता तथा व्याससूत्रों का ही । हमारा विश्वास है कि सनातन से संहिताओं के मन्त्रों को ही श्रुति कहा जाता था । 
क्योंकि सब लोग उन्हीं को श्राज तक सुनते सुनते रा रहे हैं । उपनिषद्‌ तो ब्राह्मणों के कतिपय भाग हैं, जो ऋषियों 
के बनाये हुए हैं | गीता में ही लिखा हुआ है कि “ऋषिभिबंहुधा गीत॑ छन्दो भिविविधे: पृथक्‌ । ग्रर्थात्‌ श्रलग श्रलग 
छन्दों में उपनिषदों को श्रनेक ऋषियोंने कहा है । यही सब छन्द ब्रह्मसूत्रं में ग्रथित किये गये हैं । इस वाक्य से ही 
उपनिषदों की भ्रसलियत प्रकट हो जाती है कि, वे वेद नहीं प्रत्युत ऋषिप्रणीत ग्रन्थ हैं । शङ्कुराचाये स्वामी ने प्रायः 
सब प्रमाणा इन्हीं उपनिषदों से ब्रह्मसूतरों के भाष्य में उद्धुत किए हैं । जिस प्रकार उपनिषदें श्रुति बनाई गई, उसी तरह 
गीता को स्मृति बनाया गया । पर गीता को श्रभी किसी ने स्मृति कहीं नहीं कहा । प्राचीन समय की स्मृतियाँ मनु, 
याज्ञवल्क्य श्रादि हैं, पर इनमें वे बातें वणित नहीं हैं, जिनकी आवश्यकता बादरायण गोटटी को थी । जिस प्रकार 


` संहिता में आवश्यक बातों के न मिलने से उपनिषदे श्रुति बनीं, उसी तरह स्मृतियों में वे बातें न मिलने से स्मृति के 


लिए गीता ढूँढ निकाली गई और स्मृति बनाई गई । व्याससूत्रों में जहाँ स्मृति के प्रमाणों की दरकार पड़ी है, वहाँ श्री- 
झङ्कराचायं ने गीता के ही श्लोक उद्धृत किये हैं। इस तरह से इस नवीन श्रुति स्मृति की सृष्टि करके सिद्धान्तों को 
दाशेनिक विचारों से पुष्ट करने के लिए ब्रहमसूत्रों की रचना हुई । कहा नहीं जा सकता कि वेदव्यास का लिखा हुआ कोई 
सुत्रग्रन्य था । यदि था तो उसमें बहुत थोड़े सूत्र थे वर्तमान ्रह्मसुत्रों के बहुत से सूत्रों में तो केवल उक्त उपनिषद्‌ 
और गीता में ्राये हुए शब्दों का खुलासा ही है, अथवा उन श्रुतियों पर दार्शनिक प्रभाव डाला गया है, जो ग्रासुर 
उपनिषद्‌ से ली गई हैं। इस तरह से प्रस्थानत्रयी बनी हैं। श्रागे हम उक्त तीनों ग्रन्थों का विस्तारपूर्वक वर्णन करके 
दिखलाते हैं कि, इनमें किस प्रकार श्रासुर सिद्धान्त भरे हुए हैं और किस प्रकार उनको हिन्दुओं ने स्वीकार किया है। 


% आसेतुरातुषारा द्विबौद्धानां वृद्धबालकम्‌ 
न हुन्ति यः स हुन्तब्यो भृत्य इत्येव स नुपाः । (शंकरदिग्विजय) 


सम्प्रदायप्रवर्तन 


उपनिषद्‌, गीता श्रौर ब्रह्मसूत्रों में मुख्य उपनिषद्‌ ही हैं । क्योंकि यह प्रसिद्ध ही है कि कृष्ण भगव 
तिषदू रूपी गौग्ों को दृहकर गीतारूप दुग्ध श्र्जुन को पिलाया और यह भी प्रसिद्ध है कि उपनिषदों में गाए हुए पद. 
ही ब्रह्मसृत्रों में पिरोये गये हैं । तात्पर्ये यह कि गीता श्रौर वेदान्तदशेन बिलकुल ही उपनिषदों के आधार पर हैं । इस 
लिए उपनिषदों की ही ग्रालोचना से यद्यपि दोनों की आलोचना हो जाती है, तथापि हम उपनिषदों के साथ साथ थोड़ा 
हुत गीता और ब्रह्मासूत्रों की भी ग्रालोचना करते चलेंगे । ये उपनिषद्‌ यों तो सैकड़ों हैं, पर श्रीशङ्कराचायं ने दश | 
उपनिषदों पर ही भाष्य किया है। इससे इन दशों की मर्यादा अधिक मानी जाती है । इन दों उपनिषदों में सुर 
उपनिषद्‌ का मिश्रण है । ग्रासुर भाग वेदों की उपेक्षा करते हैं, ब्राह्मणों की निन्दा करते हैं, यज्ञों के करनेवालों को 
गालियां देते हैं और ्रनाचार का प्रसार करते हैं । ग्रागे हम इन तमाम बातों को एक एक करके दिखलावेंगे और 
साथ साथ गीता और उपनिषदों की भी पड़ताल करते चलेंगे। हमारी इस श्रालोचना के दो विभाग होंगे । पहिले 
विभाग में गीता श्रौर उपनिषदों में मिश्रण दिखलावेगे ग्रौर फिर दूसरे विभाग में दिखलावेंगे कि यह मिश्रण प्रसुरों 
का किया हुंग्रा है श्रौर इस समालोचना के अन्त में ब्रह्मसूत्रों की जाँच करेंगे। 
गीता और उपनिषदों में मिश्रण 
जिन दश उपनिषदों पर श्रीशङ्कराचार्य ने भाष्य किया है, उनमें सबसे प्रथम ईशोपनिषद्‌ है । यह वाजसनेयी 
शुक्ल यजुर्वेद का चालीसवाँ अध्याय है श्रौर ईशावास्य” वाक्य से श्रारम्म होता है, इसलिए ईशोपनिषद्‌ कहलाता है । 
यह मूल संहिता में से लिया गया है, इसलिए इसका स्थान सर्वप्रथम है ! परन्तु इस में डेढ़ इलोक की मिलावट की 
गई है । वेद में है कि-- 
हिरण्मधेन पात्रेण सत्यस्यापिहितं सुखम्‌ । 
योऽसावादित्पे पुरुषः सोऽस्तावहम्‌ ।। (यजुेद) 
पर प्रचलित उपनिषद्‌ में इसी मन्त्र के वीच में डेढ़ इलोक मिलाया गया है । मिलाया हुआ डेढ़ लोक यह है- 
तत्त्व पुषन्नपावृणु सत्यवर्माय इष्टये । 
पूषन्तेकर्ष यमन सूर्य प्राजापत्य व्यूह रश्मीन्‌ समूह्‌ । 
तेजो यत्ते रूपं कल्याणतमं तत्ते पश्यामि । 
योऽसावसौ पुरुषः सोऽहमस्मि । (ई्ञोपनिषद्‌) 
कुछ लोग कहते हैं कि ईशोपनिषद्‌ काण्वशाखा से ली गई है श्रौर ऊपरवाला डेढ़ इलोक काण्वशाखा में है। हमने 
भी काण्वशाखा देखी है, उसमें यह डेढ़ इलोक है, परन्तु यह डेढ़ इलोक काण्वशाखा से नहीं लिया गया । हमारा तो 
श्रनुमान है कि काण्वशाखा में भौ बाहर से ही आया है । श्राजकल यह बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में मिलता है । पर कहा 
नहीं जा सकता कि ब्राह्मणों भ्रथवा आरण्यकों में यह्‌ कहाँ से आया है। इस समय यह वरृहदारण्यक के ५।१५।१ में 
ज्यों का त्यों उपस्थित है । बृहादरण्यक उपनिषद्‌ में आसुर उपनिषद्‌ का भ्रपरिमित मिश्रण है । इसलिए यह भी 
श्रासुर उपनिषदों से ही श्राया है, क्योंकि इसकी रचना विचित्र ही है । यजुर्वेद अध्याय ४० के जो ग्न्य मन्त्र हैं, उनके 
छन्दों का वजन बराबर और सही है, पर यह तो गद्य-पद्य का एक विचित्र मिश्रण है, जो वाक्यरूप से लिख दिया 
गया है । इसका सम्मिश्रण क्यों किया गया है, इस बात पर यहाँ विचार करने की आवश्यकता नहीं है । यहाँ तो 
केवल मिश्रण ही दिखलाना है, जो इस डेढ़ श्लोक से स्पष्ट हो रहा है । इस मिश्रण में कितनी बड़ी घृष्ठता है, यह 
प्रत्यक्ष ही दिखलाई पड़ रही है । जिस स्तोत्र का मूल--वेद-- मौजूद है, जिस वेद के एक एक श्रक्षर की गिनती मौजूद 
हैं जो वेद, वेदपात्रों को कण्ठ है, जब उसमें प्रक्षेप करने की हिम्मत पड़ गई, तो वे लावारिस उपनिषद जिनका मूल 
भी अब ब्राह्मणग्नन्थों में नहीं मिलता, किस स्थिति में होंगे, उनमें क्या क्या मिलाया गया होगा और उस मिलावट 


१८६ वेदिक सम्पत्ति 


में प्रासुर उपनिषद्‌ की कितनी मात्रा होगी, कोन निर्णय कर सकता है? यद्यपि मिलावट में ढूंढ़ना कठिन है, तो भी 
कुछ मिले हुए ऐसे स्थल हैं, जिनके देखने से तुरन्त ही ज्ञात हो जाता है कि इनमें मिलावट है । यहाँ हम दो एक 
चमूने दिखलाने का यत्न करते हैं । 
मुण्डक उपनिषद्‌ का तृतीय मुण्डक पूर्व वैदिक है । इसमें नवम खण्ड का एक इलोक ऋचा के नाम से लिखा 
गया है । सभी जानते हैं कि वेद मन्त्र ही ऋचा कहलाते हैं पर जो श्लोक ऋचा के नाम से लिखा गया है, उसका 
चारों वेदों में कहीं पता नहीं है। इससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि यह श्लोक कहीं बाहर से लाकर ऋचा के नाम से 
प्रक्षेप किया गया है । प्रक्षेप करनेवाले वैदिक न थे । यदि वेदिक होते, तो प्रमफ में ऐसी गलतियाँ न होतीं । उनके 
बैदिक ज्ञान की ग्रनभिज्ञता का नमूना तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में भी है। मिश्रण करनेवालों ने तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में वेदों से 
सम्बन्ध रखनेवाली एक भूल की है। तैत्तिरीय उपनिषदू १।५२ में लिखा है कि भूरिति वा अग्निः भुवरिति वायु: सुव- 
रित्यादित्यः । भूरिति वा ऋचः भुव इति सामानि सुवरिति यज्‌ षि’ ग्रर्थात्‌ भूः भ्रर्नि है, भुवः वायु है श्रौर स्वः 
प्रादित्य है। भूः ऋग्वेद है, भुवः सामवेद है श्रौर स्वः यजु है । यहाँ भुवः सामवेद ग्रौर स्वः को यजुर्वेद बतलाना समस्त 
बैदिक संस्था के विरुद्ध है । वेदों में सर्वत्र भुवः वायुस्थानी होने से यजुवद ही से सम्बन्ध रखता है और स्वः श्रादित्य 
स्थानी होने से सामवेद ही से सम्बन्ध रखता है क्योंकि वैदिक साहित्य में सर्वत्र यही लिखा हुआ है कि 'अग्नेऋ्बेदो- 
बायोयंजुबंदः सूर्यात्‌ सामवेदः’ श्रर्थात्‌ श्रग्ति से ऋग्वेद, वायुसे यजुर्वेद श्रौर सूर्यं से सामवेद का सम्बन्ध है। किन्तु 
इस समस्त वेदिक संस्था के विरुद्ध, तैत्तिरीय उपनिषदू भुवः का सामवेद और स्वः का यजुर्वेद से सम्बन्ध बतलाता 
है, इसलिए मिश्रण करनेवाले की वैदिक भ्रनभिज्ञता प्रकट होती है मिश्रण करनेवालों का वैदिक ज्ञान इसी तैत्तिरीय 
उपनिषदू के श्रारम्भ से भी प्रकट होता है। तैत्तिरीय उपनिषद के ग्रारम्भ में लिखा है कि नमस्ते वायो त्वमेत्र 
प्रत्यक्षं ब्रह्मासि अर्थात्‌ हे वायु ! तू ही प्रत्यक्ष ब्रह्म है, श्रत: तुमको नमस्कार है । इस पर भाष्य करनेवाले वायु 
शब्द का अर्थ परमात्मा करते हैं, परन्तु वहाँ तो ब्रह्म के साथ 'प्रत्यक्ष' शब्द रक्खा हुआ है, इसलिए इसका ग्रर्थ पर- 
मात्मा नहीं हो सकता । ब्रह्म को कभी किसी ने साक्षात्‌ नहीं किया । वह तो आत्मा से जाना जाता है। इसलिए 
यह प्रत्यक्ष शब्द इस भौतिक वायु--हवा--के ही लिए आया है। प्रत्यक्ष वायु को नमस्कार करनेवाले ब्रह्मविद्या के 


कितने पण्डित थे और उनको वैदिकता का कितना ज्ञान था, यह इसी से जाना जा सकता है और मिलावट का 
निर्श्ना्त अनुमान सहज ही हो सकता है । 


इसके अतिरिक्त उपनिषदों के परस्परविरोधी वाक्यों श्रौर विरोधी सिद्धान्तों से भी मिश्रण ज्ञात हो जाता है। 
साधारण मनुष्य भी अपनी बात में विरोध बचाने का यत्न करते हैं, किन्तु ब्रह्मविद्या के ग्राचायेद्वारा यदि विरोध रखते 
बाले सिद्धांत पास ही पास मिले तो यही समझना चाहिये कि दोनों विचार दो भिन्न भिन्न संप्रदाय के ग्ाचायो के हैँ । 
बृहदारण्यक १।१ में लिखा है कि 'आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीन्नान्यत्किचनमिषत्‌? र्थात्‌ श्रारम्भ में एक आत्मा 
ही था और दूसरी चीज जरा भी नहीं थी । इसके बिरुद्ध छान्दोग्य ६।१।१ में लिखा है कि-- 

'सदेब सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌' गर्थात्‌ आरम्भ में एक श्रकेला सत्‌ ही था ग्रौर दूसरी चीज नहीं 
थी । इन दोनों विरोधी सिद्धान्तों का मतलब यह है कि एक आचार्य कहता है कि सृष्टि के पूर्व केवल एक श्रात्मा ही 
थी और दूसरी वस्तु जरा भी नहीं थी । ्र्थात्‌ दूसरी वस्तु का श्रत्यन्ताभाव था और दूसरे सम्प्रदाय का श्राचार्य 
कहता है कि नहीं, श्रारम्भ में केवल एक सत्‌ ही था। उसी से यह समस्त सृष्टि हुई परन्तु इन दोनों के विरुद्ध 
उसी छान्दोग्य ६।१।१ में लिखा है कि 'तद्धैक आहुरसदेवेदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीय तस्माइसत: सदजायत' अर्थात्‌ 
एक कहता है कि श्रारम्भ में श्रकेला असत्‌ ही था। उसी से सत्‌ की उत्पत्ति हुई । एक कहता है कि एक अद्वितीय 
सत्‌ ही पहिले था पर दूसरा कहता है कि पहिले एक अद्वितीय असत्‌ ही था, उसी से सत्‌ हुआ । इस सत्‌ ग्रसत्‌ की 


ब्रह पर छान्दोग्य ६।२।२ में यह दलील दी गई है कि 'कथमसतः सजायेत । सत्वेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवा- 
 हितोयम्‌ तत्तेजोऽसृजत्‌ तदापोसृजत्‌' भ्रर्थात्‌ असत्‌ से सत्‌ कैसे हो सकता है। ; 


PN 


सम्प्रवायप्रवतंन 


ग्रतः श्रागे एक श्रद्वितीय सत्‌ ही था, उसी से अग्नि ग्रौर जल की उत्पत्ति हुई है। इस विवाद से पाया जाता है बि 
उस जमाने में ग्रात्मा, सत्‌ श्रौर श्रत्‌ पर विश्वास करनेवाले तीन सम्प्रदाय थे । एक ब्रह्म से, दूसरा सत्‌ सें 

तीसरा श्रसत्‌ से संसार की उत्पत्ति मानता था । एक कहता था कि श्रारम्भ में ब्रह्म ही ब्रह्म था, अन्य वस्तु न यी । 
दूसरा कहता था कि सत्‌ श्रर्थात्‌ दूसरी वस्तु ( प्रकृति ) ही थी और उसी से सृष्टि हुई और तीसरा कहता था कि 
यह दूसरी बस्तु भी नहीं थी, केवल असत्‌ से ही अर्थात्‌ अभाव (शुन्य) से ही सत श्रर्थात्‌ दूसरी वस्तु की उत्पत्ति हुई। 


सल्‌ श्रौर भ्रसत्‌ शब्द बड़े मार्क के हैं । इनके दो दो ग्रर्थे हैं । सतू का एक ग्र्थ भाव श्रर्थात्‌ ग्रस्तित्व है श्रौरं 

दूसरा श्रथ सृष्टि की वर्तमान दशा है । इसी तरह अ्रसत्‌ शब्द का एक श्रथ भाव अर्थात्‌ शञत्य है भ्रोर दूसरा सृष्टि 
पूर्व की प्रलयदशा है । ऊपर उपनिषद्‌ के जिन सत्‌ श्रौर ग्रसत्‌ का वर्णन है, वे भाव ग्रौर ्रभाव ही श्रथ रखते हैं । 
क्योंकि कहा गया है कि श्रसत्‌ से तेज श्रौर जल कैसे उत्पन्न हो सकता है । इस तेज ग्रौर जल की दलील से स्पष्ट हो 
जाता है कि ये संत्‌ और श्रसतू प्रकृति के ही लिए हैं श्रौर भाव तथा अभाव ही ग्रथ रखते हैँ । परन्तु वेदों में सत्‌ 
शब्द ्रभाव ( शून्य ) श्रथवा प्रलयदशा के भ्र्थं में भी श्राता है। ऋग्वेद में लिखा है कि 'नासदासीरनो सदासीत्‌, 
नासीद्रजः तम आसीत्तमसा गूढमग्रे' श्र्थात्‌ श्रसत्‌ था, न सत्‌ था ग्रौर न रज था, प्रत्युत तम ही तम था। यहाँ 
सृष्ट्यारम्भ के पूर्व का वर्णान करते हुए कहा गया है कि उस समय असत्‌ नहीं था, ग्रर्थात्‌ उस समय अभाव या शून्य 
नहीं था और सत्‌ तथा रज भी नहीं था । फिर क्या था ? कहते हैं कि उस समय तम ही तम था । इसके विरुद्ध 
ऋग्वेद १०। ७२।३ में कहा गया है कि (देवानां युगे प्रथमेऽसतः: सदजायत' । अर्थात्‌ आरम्मकालिक देवकाल में 
असत्‌ से ही स. हुआ श्र उससे ही सृष्टि हुई +- । यहाँ असत्‌ शब्द अभाव ग्रथ में नहीं, प्रत्युत सतं रज और तम 
वाले सत्‌ के विरुद्ध, वर्तमान सृष्टि की पूर्वावस्था के अर्थ में श्राया है । यहाँ असतू का अर्थ अभाव (शून्य) नहीं है। 
इन दोनों प्रमाणों से ज्ञात हुआ कि सत्‌ और असत्‌ के दो दो ग्रथ हैं । एक अर्थ भाव श्रभाव का ग्रौरे दूसरा सत्‌, 
रज, तम का । यद्यपि सत्‌, रज, तम के विषय में भी लोगों में भ्रम फैला हुआ है, परन्तु ऊपरवाले ऋग्वेद के प्रमाण 
से ज्ञात हुआ कि सत्‌, रज, तम सृष्टि की स्थितियां हैं! सत्‌, रज, तम के इस जटिल प्रश्‍न को श्रीमद्‌ भागवत ने 
बहुत ही श्रच्छी तरह सुलझाया । वहाँ लिखा है कि 

स त्वं त्रिलोकस्थितये स्वमायया, बिभर्षि शुक्लं खलु वणंमात्मनः । 

सर्गाय रक्त रजसोपबू हितं, कृष्णं च वर्ण तमसा जनात्यये ॥ (भागवत १०।३।३०) 


अर्थात्‌ हे भगवच्‌ ! आप अपनी माया से त्रिलोक की रक्षा के लिए सात्त्विक--शुक्लरूप घारण करते हैं, सृष्टि 
के हेतु सर्गारम्भ में राजस गुणप्रधान रक्त रूप धारण करते हैं और नाझ के लिए तामस गुराप्रघान कृष्ण रूप को घारण 
करते हैं । इस श्लोक से स्पष्ट हो गया कि बनी हुई सृष्टि सत्‌ है और इसका रूप शुक्ल है । बनने के समय सृष्टि की 
श्रादि में यह सृष्ट्रि राजस है और इसका रंग लाल है और प्रलय के समय यह तम है तथा इसका रूप कृष्ण है। शुक्ल, 
रक्त ग्रौर कृष्ण रंगों की उपमा देकर रात, प्रभात और दिन के श्रलङ्कार से सृष्टि की तीनों स्थितियाँ समभा दी गई 
हैं । दित का रंग शुक्ल है और वह बनी हुई सृष्टि की तरह है, अतएव वह सत्‌ की दशा में है । प्रमात के ऊषाकाल का 
रंग लाल है श्रौर वह सृष्ट्यारम्भ की तरह है, ्रतएव रज की दशा में है और रात का रंग झ्याम है, वह प्रलय की 
तरह है, इसलिए वह तम कहलाता है । भ्र्था्‌ सृष्टि की स्थिति सत्‌ है, सृष्ट्यारम्भ रज है और प्रलयदशा तम है। 


+ ब्रह्मणस्पतिरेता सं कर्मार इवाधमत्‌ । देवानां पुव्यें युगेऽसतः सदजायत । 
देवानां युपे प्रथमेऽसतः सदजायत । तदाशा अस्वजायन्त तडुत्तानपदस्परि । 
भूर्जज्ञ उत्तानपदो भुव आशा अजायन्त । अदितेदक्षो अजायत दक्षाद्वदितिः परि। 
(ऋ० १०।७२।२,३,४) 


३६० बेदिक सम्पत्ति 


सृष्टि की स्थिति, सृष्टि का प्रारम्भ श्रौर सृष्टि की प्रलय श्रादि दशाएँ सब भौतिक (४86 ।4]) ही हैं, 
इसलिए यह सत्‌, रज, तम भी भौतिक ही है-प्रकृति ही है। इसीलिए प्रकृति को कहा गया है कि “अजामेकां 
लो हितशुबलक्ृष्णां' ्रर्थात्‌ एक न उत्पन्न होनेवाली प्रकृति है, जिसकी कार्यदशा शुवल है, श्रारम्भ रक्त है श्रौर ग्रारम्भ- 
पवे दशा कृष्ण है। इस वाकय ने वेद के मन्त्रों का भाव रपष्ट कर दिया है। वेद में जो कहा गया है कि असत्‌ नहीं था, 
उसका यही मतलब है कि अभाव नहीं था, प्रत्युत 'ग्रजा' श्रर्थात्‌ न उत्पन्न होनेवाली प्रकृति थी । उसी में कहा गया 
है कि सत्‌ भ्रौर रज भी नहीं था । इसका मतलब यही है कि उस समय न तो सृष्टि की वर्तमान स्थिति ही थी और 
न सृष्टि का श्रारम्म ही था। परन्तु मन्त्र कहता है कि, उस समय तम ही तम था । इसका मतलब यही है कि उस 
समय प्रलयदशा थी । तात्पर्यं यह कि उपनिषद्वाक्य के सतू ग्रौर श्रसत्‌ शब्दों से परमात्मा का कुछ भी सम्बन्ध नहीं 
है | परमात्मा के किए सतू, श्रसत्‌ शब्द्र का प्रयोग होता ही नहीं । गीता में स्पष्ट लिखा हुआ है कि-- 

ज्ञेयं यत्तरप्रवक्ष्यामि यज्ज्ञात्वामृत मश्नुते । 
अनादिमत्परं ब्रह्म न सत्तन्नासदुच्यते । (भ० गीता० १३।१२) 

्रर्थात्‌ जाननेयोग्य, जिसके जानने से मोक्ष मिलता है वह श्रनादि परब्रह्म न सत्‌ कहलाता और न ग्रसत्‌ कह- 
लाता है। गीता के इस प्रमाणा से ज्ञात हुआ कि, उपनिषदों का सत्‌-असत्‌ का झगड़ा परमात्मासम्बन्धी नहीं है, प्रत्युत वह 
झगड़ा भौतिक है । क्योंकि उपनिषदों में परमात्मा के लिए तो पृथक्‌ ही कह दिया गया है कि एक के मत से श्रादि में 
केवल आत्मा ही था । इस अकेले ्रात्मा से सृष्टि माननेवालों के श्रतिरिक्त उस समय एक दल ऐसा था जो कहता था 
कि भसत्‌ अर्थात्‌ भौतिक पदार्थों के ्रभाव से सृष्टि हुई है और दूसरा दल ऐसा भी था जो कहता था कि सत्‌ अर्थात्‌ 
भौतिक पदार्थों के भाव से ही सृष्टि हुई है । क्योंकि बिना भूत्तों के अग्ति और जल की उत्पत्ति नहीं हो सकती । इस 
प्रकार के झगड़े योरप के वैज्ञानिकों में आ्राजकल भी होते हैं । एक दल कहता है कि मैटर(परमाणुग्रों) की उत्पत्ति इनर्जी 
(शक्ति) से ही हुई है, पर दुसरा दल कहता है कि प्रक्रत के भौतिक परमाणु भो हैं । इस विषय में साइंस के प्रसिद्ध 
विद्वानु प्रो० डब्लू ० बी० बाँटमली “विज्ञान और धर्म' नामी पुस्तक में कहते हैं कि विज्ञान शक्ति (30०2५) के सिद्धान्त 
तक पहुँचा है, परन्तु श्रनेक विद्वान्‌ हैं, जो मूलप्रकृति ( \a!९7) को अरव तक परमाणुवाली ही मानते हैं । + 


+ Fut what has modern science to say as to what matter js ? All matter can be 
resolved into a form of energy and all the theories of matter advanced during the last 
twenty years are based on a conception—a postulate of the non-material. Tha: is science ? 
That is the latest in science. (Science and Religion. p, 62.) 

The statement on page 6? that all matters can be resolved into a form of energy has 
been challenged as being contrary to the views held by modera physicists, J am told that 
“other men of science say that all matter i3 not resolvable i nto a form of energy, that there 
is still an irreducible something, a surd, as it were, the dark back ground, the substance 
of which energy is but an attribute.” The following quotations from some of the 
leading physicists of the day (Professor Cox, Professor Soddy and Sir Oliver Lodge etc.) are 
commended to the critics. (ibid, p. 75.) 

Perhaps the statement that “all matter can be resolved into a form of energy’? Was 
too comprehensive for the critics. I might have said all matter is divisible into two parts, 

the known and the hypothetical, All known matter, the part made up of ‘smallest entities 
known to science,” can be resolved into atoms of negative electricity,’ which are popularly 
Spoken of as a form of energy. The hypothetical part consists of ‘purely hypothetical 
‘structural units of electricity’ or ‘a positive charge” or “invented ether. (ibid p. 75.) 


सेम्प्रदा/ प्रवर्तन 


वर्णां है, जिससे यह सूचित होता है कि उपनिषदों में इन तीन प्रकार के वर्णन करनेवाले तीन सम्प्रदायों के लोग | 


हैं । तीनों के तीन सिद्धान्त लिखे हुए हैं, इसलिए तीनों सिद्धांत एक ही घर्म के नहीं हो सकते । इन तीनों में आयो 
का एक भी सिद्धान्त नहीं है । रायां का बैदिक सिद्धान्त अनिदिचत हो ही नहीं सकता । अतएव ये सिद्धान्त मिक्षण 
से ही उपनिषदों में आये हैं, इसमें सन्देह नहीं । 


जिस प्रकार इस सिद्धान्तविरोब से प्रमेप ज्ञात होता है, उसी तरह उपनिषदों में नवीन बातों के होने से भी 
मिश्रण पाया जाता है । हमने प्रथम खण्ड में जहाँ लो० तिलक महोदय के ज्योतिष सम्बन्धी सिद्धान्तो की श्रालोचना 
की है, वहाँ ब्राह्मणग्रन्थों में श्राये हुए प्रमाणों से बतलाया है कि ब्राह्मणों के कुछ भाग बाईस हजार वर्ष के प्राचीन 
हैं । उपनिषद्‌ भी ब्राह्मणग्रन्थों के ही भाग हैं, परन्तु इनके बहुत से स्थल बहुत ही नवीन ज्ञात होते हैं, जिससे 
प्रमाणित होता है कि, इनमें वे भाग पीछे से मिलाये गये हैं बृहदारण्यक २/४/१० में लिखा है कि-- 


अरेऽस्् महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्चहग्बेदो यजजुरवेदः सामवेदोऽयर्वाङ्गिरस इतिहासः पुराणं विद्या उपनिषद्‌ 
श्लोकाः सुत्राण्यनुब्यारयानानीति व्यास्यानास्पस्येवेतानि । 


्रर्थात्‌ ऋक्‌, यजु, साम, श्रशर्वाङ्भिरस, इतिहास, पुराण, उपनिषद्‌, इलोक, सुत्र, व्याख्यान श्रौर श्रनुव्या ख्यान 
श्रादि सब श्रपौरुपेय हैँ । इस वर्णन में उपनिषद्‌, इलोक, सूत्र, और व्याख्यान आदि पर ध्यान देने की आवश्यकता 
है । इनमें भी सूत्रग्रन्थ तो बहुत ही ग्राधुनिक हैं--। कोई भी सूत्रग्रन्थ, चाहे वह हो या श्रौत, दर्शन हो या 
व्याकरण, ब्राह्मणग्रन्धों के पूर्व का नहीं है | उन सूत्रों की व्याख्या तो बहुत ही नवीन है । परन्तु ब्राह्मणागरन्यों से 
सम्वन्ध रखनेवाले ये उपनिषदू सूत्रों और उनकी व्याल्याओं का वरन करते हैं, इससे प्रतीत होता है कि इनका यह्‌, 
भाग बहुत ही नवीन है । कुछ लोग कहते हैं कि वेदों में ही इतिहास, पुराण, इलोक, सूत्र और व्याख्यात श्रादि 
सम्मिलित हैं । परन्तु यदि ऐसा होता, तो ऋग्वेदादि कहने से ही सबका समाबेश हो जाता, ्रलग भ्रलग सबके नाम 
कहने की आवश्यकता न होती । इसके अतिरिक्त वेदों में न इलोक हैं और न सूत्र ही हैं । ऐसी दशा में उपनिषदों का 
यह भाग बहुत ही ग्राधुनिक सिद्ध होता 


उपनिषदों की नवीनता का दूसरा प्रमाण तो बहुत ही स्पष्ट है। छान्दोग्य ३/१७/६ में लिखा है कि 'तद्वैतदू 
घोर आंगिरसः कृष्णाय देवकीपुत्राय' अर्थात्‌ घोर ग्रांगिरस के शिष्य देवर्के पुत्र कृष्ण के लिये । इनमें देवकीपुत्र 
इष्ण का नाम आया है । यह वाकय कृष्ण के वाद ही लिला गया है । हम प्रथम खण्ड में कृष्णकालीन महाभारतयुद्ध 
को लगभग ४१०० वर्ष पूर्व का सिद्ध कर आये हैं । इसलिए उपनिषद्‌ का यह वाक्य उस समय के बाद का है। यह 
उस समय का है, जब कृष्ण भगवानु श्रवतार माने जा चुके थे और उनकी भक्ति अच्छी तरह प्रचलित हो चुकी थी । 
हमारा श्रनुमान है कि वेष्णव धर्म के आरम्भ के बाद और गीताप्रचार के साथ उपनिषदों में यह श्रंश मिलाया गया 
है । कहने का मतलब यह्‌ कि ऐतिहासिक घटनाओं से भी सिद्ध होता है कि उपनिषदों में मिश्रण है । 

उपनिषदों में मिश्रण का यह प्रबल प्रमाण है कि उपनिषत्काल ही में श्रोतागण उनके सिद्धान्तों को मोह में 
डालनेवाले मानते थे । बृहदारण्यक ४/५/१४ में मंत्रेयी ने स्पष्ट कहा है कि 'मा भगवम्मोहान्तमु' गरर्थात्‌ मुझे मोह 
में न डालिये । मोह भ्रम को कहते हैं । अम उत्पन्न करा देना यह नवीन घमंप्रवतकों का सबसे पहिला काम है ;। गीता 


ञ-इत सूत्रों में से बौद्धायनसुत्र २/२२/६ में गीता के पत्रं पुष्पं फलं” वाले श्लोक का भ्रौर वासुदेव की 
भक्ति का भी उल्लेख है । इससे स्पष्ट हो लाता है कि, सुत्रग्रन्थ गीता की वासुदेव भक्ति के प्रचलित हो जाने पर बने हैं। 


३६१ वैदिक सँम्पेतति 


में भी लिखा है कि अ्रजुन ने कृष्ण से कहा कि मुझे श्रापकी बातों से मोह होता हेन-। जिन बातों से मोह पैदा 
हो--भ्रम उत्पन्न हो--वे बातें इस महावू ब्रह्मविद्या में कभी भी उपयोगी नहीं हो सकतीं । पर ऊलजलूल बातों से 
तो भ्रम होता ही है। भ्रम को हटानेवाला तर्क ही है--न्यायशास्त्र ही है, पर उससे तो श्रासुर श्राचार्य घबराते हैं । 
कठोपनिषद्‌ २/९ में लिखा है कि, 'नंषा तकण मतिरापनेया” श्रर्थात्‌ तर्क से यह मति प्राप्त होने योग्य नहीं है । 
जहाँ निरुक्तकार ने कहा है कि 'तर्क एवं ऋषि: श्र्थात्‌ तकं ही ऋषि हुँ, जहाँ न्यायशास्त्र बना हुभ्रा हैं श्रौर जहाँ मनु 
जैसे धर्माचार्य कहते हैं कि 'यस्तकेंणानुसंधत्ते' अर्थात्‌ जो वैदिक ज्ञान तके से सिद्ध हो, वही धर्म है, वहाँ तकं से 
घबराना ग्रौर तकं भ्रप्रतिष्ठा का सिद्धान्त बनाना उसी का काम हो सकता है, जिसका सिद्धान्त लचर है, जो 
मोह--भ्रम--उत्पन्न करनेवाला हैँ श्रौर जो नवीन श्रवैदिक सिद्धान्त प्रचलित करना चाहता हैँ। अन्यथा जहाँ 
परस्पर विरोधी दो सिद्धांत उपस्थित हों, वहाँ बिना तकं के कैसे जाना जा सकता है कि इनमें से कौन सत्य हैं श्रौर 
कौन असत्य ? कहने का मतलब यह कि तकं से घबराना श्रौर भ्रम उत्पन्त करना वैदिक शैली नहीं है | उपनिषदों 
के ऐसे भाग निस्सन्देह प्रक्षिप्त हैं श्रीर श्राधुर हैं । 


गीता भी तकं से घबराती है । वह कहती है कि, 'संशयात्मा विनश्यति? ग्रर्थात्‌ संशयात्मा नष्ट हो जाता है। 
परन्तु हम देखते है कि तर्कशास्त्र में संशय एक जरूरी विषय है » जो सत्यासत्य के निर्णय में काम आता है। विना 
संशय के तो किसी वात का निर्णय ही नहीं हो सकता श्रौर न कोई सत्य सिद्धान्त पर पहुँच सकता है । परन्तु 
उपनिषदों के भ्रनेक स्थल निस्सन्देह बुद्धिविरुद्ध ग्रौर जंगली हैं । उनके लिए तर्क से काम लेना समय खोना है। ऐसे 
विश्वास भ्रवश्य तकं की कसौटी से नहीं कसे जा सकते । इनसे श्रवश्य भ्रम होता है। यहाँ हम दो तीन बातें नमूने 
के तोर पर दिखलाते हैं। छान्दोग्य ६/१६/१ में लिखा है कि-- 


“पुरुष ९५ सोम्योत हस्तगृहीतमानयन्त्यपहार्षीत्‌ स्तेयमकार्षीत्‌ परशुमस्मे तपतेति। स॒ यदि तस्य कर्ता 
भबति तत एवानृतमात्मानं कुरुते। सोऽनूताभिसन्धोऽनृतेनाऽऽत्मानमन्तर्धाय परशुः तप्तं प्रतिगृह्ाति। स 
दह्यतेऽय हन्यते’ । 

अर्थात्‌ हे सौम्य ! राजकमंचारी पुरुष को हाथ बांधकर लाते और कहते हैं कि इसने चोरी की है | राजा 
लोहे का परशु तप्त करवाकर उसके साथ में रखवाता है । यदि वह सचमुच चोर है, तो जल जाता है । हम देखते हैं 
कि श्राग से गर्म किया हुआ लोहे का गोला उठवाने की चाल इस देश के मूखों में बहुत दिन तक रही है । यह बिलकुल 
जंगली रिवाज है। श्रस्ति ऐसी चीज हू जो चोर साह सब को जलाती हैं । वह किसी को पहिचानती नहीं । यदि वह 
गये-घर्म होता, तो धर्म-शास्त्रों में गवाही लेते, चेष्टा देखने ग्रौर पता लगने का जिक्र क्यों किया जाता ? ग्राज भी 
उसी तरह परीक्षा होती । पर जब यह सिद्धान्त ही गलत है तब इसके द्वारा सत्य का निर्णय केसे किया जा सकता 
है ? इसलिए यह रिवाज जंगली हे, श्रासुर है श्रौर श्रज्ञानता का ज्वलन्त प्रमाणं है। दूसरी जगह छान्दोग्य 
५/२/९ में लिखा है कि-- 

यदा कमंसु काम्येषु स्त्रियं स्वप्नेषु पश्यति । सर्मराद्ध तत्र जानोयात्तस्मिन्स्वप्ननिदशंने ॥ 

+ व्यामिश्रेणैव वाक्येन बुद्धि मोहयसीव मे । तदेकं वद निश्चित्य येन श्रे योऽहमाप्नुयाम्‌ । श्रर्थात्‌ सिश्चित-- 


भनिश्चित--गड़वड़ में डालनेवाली बातों से बुद्धि में भ्रम होता है--मोह होता है, भ्रतः कोई एक निश्चित बात कहिये 
जिससे मेरा कल्याण हो । 


% प्रमाण, प्रमेय, संशय, प्रयोजन भ्रादि जो तकंशास्त्र के मूल सिद्धान्त हैं, उनमें संशय तीसरा है। बिना 
संशय के तो निणांय हो ही नहीं सकता--सत्य मिल ही नहीं सकता । 


सम्प्रदायप्रवर्तन 


्र्थात्‌ स्वप्न में यदि स्त्री दिखलाई पड़े, तो समझना चाहिए कि बहुत बड़ी समृद्धि होनेवाली है। दूसरी . 
जगह लिखा है कि “पुरषं कृष्णं कृष्णदन्तं स एनं हन्ति’ अर्थात्‌ स्वप्न में काले दाँतवाले काले पुरुष को देखे, तो 
समझना चाहिए कि मेरी मृत्यु निकट ही है । ये स्वप्नपरीक्षा के वे विश्वास हैं, जिनकी श्रोर सिवा मूखों के पढ़े-लिखे 
लोगों का ध्यान भी नहीं जा सकता । , 

इसी तरह की बात छान्दोग्य ८।१३।१ में लिखी है कि “चन्द्र इब राहोसु खातू प्रमुच्य' भ्र्थात्‌ जैसे चन्द्रमा राहु 
के मुख से छूट जाता है । यह दृष्टांत भी उन्हीं गंवारू बातों को चरितार्थ करता है, जो चदरग्रहणा के विषय में प्रचलित 
हैं । ग्र्थात्‌ चन्द्रमा को राहु खा जाता है ग्रौर फिर उगल देता है । ऐसे विश्वासवाले ज्योतिष और भूगोल-ज्ञांन से 
बिलकुल शून्य थे । पर बैदिकों में सबसे पहले ज्योतिष का ज्ञान होना चाहिये । क्योंकि ज्योतिष वेद का नेत्र है । वेदों 
में जितना ज्योतिष का वर्णन है, उतना शायद ही किसी श्रन्य विषय का वर्णन होगा । पर इन ज्योतिषज्ञानशुन्य 
असुरों को कया खबर कि ग्रहणों के होने का क्या सिद्धान्त है ! इसी तरह की बात बृहदारण्यक ६।३।१२ में यह 
लिखी है कि, “शुष्के स्थाणो निषिञ्चेज्जायेरञ्छाखाः: प्ररोहेयुः पलाशानीति तमेतं नापुत्राय वान्तेवासिनेवा ब्रू यात्‌ अर्थात्‌ 
सूखा काठ हरा करनेवाली वाजीकरण श्रौषधि को श्रपने पुत्र या शिष्य के भ्रतिरिक्त और किसी को न बतलाना 
चाहिये । ठीक है, न बतालाइये पर यह तो बतलाइये कि सूखा काष्ठ हरा मी हो सकता है ? हमारी समझ में तो 
हरा वही होगा, जिसमें कुछ भी हरापन शेष होगा और उसमें कुछ नी जान होगी । किन्तु जिसका हरापन नष्ट हो 
गया है, जो मर गया है, वह कदापि हरा नहीं हो सकता । हाँ, अलबत्ता दवा के प्रलोभन से भोले ग्रादमी फाँसे जा 
सकते हैं और इसलिये ऐसी फंसानेवाली नवीन बातें उपनिषदों में मिश्चित की गई हैं। पर हमें तो यहाँ केवल 
उपनिषत्कारों के ज्ञान का नमूना दिखलाना है | हम समभते हैं कि ये सभी बातें मोह पैदा करानेवाली; तक, विद्या, 
बुद्धि से कोसों दूर और प्रक्षेप करनेवालों के मनोभाव और उनकी स्थिति की यथार्थ सूचक हैं । हमने इन बातों को 
इसीलिये लिखा है कि, जिससे मिश्रण करनेवालों का भ्रम पैदा कराने और तकं से घबराने का कारण विदित हो 
जाय और यह स्पष्ट हो जाय कि इन उपनिषदों में किसी श्रार्येतर जाति का हाथ रहा है । 


इन बातों के अ्रतिरिक्त उपनिषदों में वैदिक यज्ञों की निन्दा है । इससे भी उनमें मिश्रण विदित होता है । यह 
लीला मुण्डक उपनिषद्‌ में अच्छी तरह दिखलाई पड़ती है । वैदिक कर्मकाण्ड का जहां पर खण्डन मिलाया गया है, वहाँ 
यह प्रकरण इस तरह शुरू होता है कि 'कालो कराली च मनोजवा च' अर्थात्‌ काली आदि अग्नि की सात जिह्वाएँ 
हैं । इन श्रग्नि की सात जिह्घाग्रों श्रर्थात्‌ सात रंग की ज्वालाओं फा वर्णन करके कहा गया है कि ये सात लपटें नित्य 
हवन करनेवाले को सूर्य की सात किरणों में प्रविष्ट करा देती हैं । उन के द्वारा वह सूर्यं लोक को चला जाता है और 
वहाँ से ब्रह्मलोक को जाता है। श्रर्थात्‌ नित्य हवन करनेवाला मोक्ष का भागी बनता है । पर इसके भागे सातवें शोक 
तक चार मन्त्रो में यज्ञों पर विश्वास करनेवालों को हजारों गालियां दी गई हैं । गालियां देते हुए कहा गया है कि 
'एतच्छ यो पेऽभिनन्दन्ति सुढाः पण्डितस्मन्यमानाः जङ्घन्यमानाः सुढाः अन्धा: बालाः । अर्थात्‌ यज्ञ से गति माननेवाले 
मूह, ग्रन्धे, बेवकूफ और जघन्य हैं । इसके साथ ही याज्ञिकों को वार बार पैदा होनेवाले और हीनतर योतियौ में 
जानेवाले भी कहा गया है। इसके सिवा स्वगे और मोक्ष घाम में एक ऐसा भेद उपस्थित कर दिया गया है किं, 
जिससे पता ही नहीं लगता कि, प्राचीन वैदिक सिद्धांतानुसार स्वे और मोक्ष का क्या रहस्य है। 

उपनिषदों में स्वे भौर सृष्टि से सम्बन्ध रखनेवाले दो सेमिटिक सिद्धान्त काम कर रहे हैं । एक तो यह कि सृष्टि 
के पूवे क्षण में एक श्रकेला परमात्मा ही था और कुछ झी न था । दूसरा यह कि स्वर्गं भ्रलग चीज है, जहाँ अनेक 
प्रकार के संसारी सुख एक श्ररसे तक मिलते हैं । सेमिठिक दर्शन में जिस तरह हिस्त और नजात में ग्रन्तर है, उसी 
तरह भासुर उपनिषद्‌ में स्वर्ग और मोक्ष में अन्तर बताया गया है । परन्तु प्रक्षेपरहित शुद्ध वैदिक उपनिषद्‌ स्वगे श्रौर 
Xo द हे 


३६४ वा दिक सम्पत्ति 


मोक्ष में कुछ भी ग्रंतर नहीं बतलाते । वे कहते हैं कि, सूयं के उस पार स्वर्ग है श्रौर मोक्ष के जानेवाले सूर्यद्वार से 
बहाँ जाते हैं, इसलिए स्वर्ग ग्रौर मोक्ष दोनों एक ही पदार्थ हैं । इस पर से भी ज्ञात होता है कि, उपनिषदों में इस 
प्रकार के विरोधी सिद्धांतों का मिश्रण हुश्रा है । 

जिस तरह उपनिषदों में मिलावट है, उसी तरह गीता में भी मिलावट है । इस जमाने में लोकमान्य तिलक 
जैसा गीता का विद्यार्थी और दूसरा नहीं हुआ । गीता की मिलावट के विषय में गीतारहस्य भाग ३, पृ. ५३६ में श्राप 
कहते हैं कि, 'जिस गीता के श्राधार पर वर्तमान गीता बनी है, वह बादरायणाचार्य के पहिले भी मौजूद थी' । कोई 
गीता बादरायणाचार्य के पहिले मौजुद थी या नहीं श्रौर बादरायण कौन हैं, इन बातों की यहाँ व्याख्या करने की 
श्रावश्यकता नहीं है । यहाँ तो यही देखना है कि यह संपूरणं बर्तमान गीता मूलगीता नहीं है । यह मूलगीता के श्राधार 
पर बनी है । पर मूलगीता कितनी थी इसका श्रनुमान करना कठिन है । हाँ, एक गीता श्रभी हाल में प्रसिद्ध प्रवासी 
मिस्टर एनु० जी० देसाई को भारत से दूर बालीद्वीप में मिली है जो भीष्मपव के श्रन्दर है ग्रौर उसमें कुल ७० ही 
श्लोक पाये जाते हैं । यह भीष्मपर्व हस्तलिखित प्राचीन पुस्तक है। किन्तु हम देखते हैं कि, वर्तमान गीता में ७०० 
श्लोक हैं । इससे ज्ञात होता है कि सिर्फ एक शून्य ही बढ़ाया गया है। बढ़ाने की वात तब श्रौर भी श्रधिक हढ़ हो 
जाती है, जब हम देखते हैं कि इस पर शंकराचार्य से पूर्व पृथक्‌ रूपसे किसी श्रन्य की टीका नहीं मिलती और न 
शङ्कर के पूर्व महाभारत से पृथक्‌ इसका अ्रस्तित्व ही पाया जाता है। इसके अतिरिक्त गीता के १८ वें ग्रध्याय के 

अन्त में संजय कहते हैं कि-- 
व्यासप्रसादात्‌ श्रृतवानेतद्‌ गुह्यमहं परम्‌ । 
योगं योगेश्वरात्‌ कृष्णात्‌ साक्षातु कथयतः स्वयम्‌ ।। 

अर्थात्‌ व्यास की कृपा से मैंने इस परमगुह्य योग को योगिराज कृष्ण से सुना । संजय ने कृष्ण से सुना, पर 
व्यास की कृपा से, यह कसी बात है ? क्‍या व्यास संजय को ्रपने साथ लेकर वहाँ गये थे, जहाँ कृष्ण अजुन को उप- 
देश कर रहे थे ? ऐसा तो कहीं वरान नहीं है और न इस श्लोक ही से यह वात सिद्ध होती है । संजय तो खुद घृतराष्ट्र 
से युद्ध का हाल कह रहे हैं व्यास से पहिले तो सारा हाल संजय को ही मालूम होता था । यह ठीक भी है । राजा 
के लिए तो उनको सब हाल पहिले मिलना ही चाहिये । संजय ने वन्दोबस्त कर रकखो होगा कि, जिससे सब हाल 
मिलता रहे %। व्यास को तो संजय के द्वारा हाल मिला होगा, पर उनको व्यास के प्रसाद से गीता सुनने को मिली, 
यह बात बड़े ही सन्देह की है । इससे तो श्लोक का यह मतलब मालूम होता है कि कृष्ण का उपदेश जो व्यास के 
द्वारा लिखा गया था, वह संजय को सुनने या जानने को मिला । परन्तु समस्त गीता संजय श्र धृतराष्ट्र की बातचीत 
है । इस बातचीत को यदि व्यास ने झ्लोकबद्ध किया, तो श्लोकबद्ध करने के पहिले ही संजय ने व्यास की कृपा से कँसे 
सुना ? इस गोलमाल से प्रकट होता है कि समस्त गीता दो सम्पादकों ने रची है। व्यासक्त गीता से कृष्ण का हाल 
संजय को मालूम हुआ, पर यह संजय-धृतराष्ट्र का वार्तालाप ग्रौर व्यास की कृपा की बात दूसरे सम्पादक की रचना 
प्रतीत होती है । इसी तरह 'मुनीनां चाप्यहं व्यासः' तथा 'असितो देवलो व्यासः’ श्रादि रचना भी व्यास की नहीं 
है । क्योंकि वेदव्यास भ्रपने आपको कभी न कहते, कि सब मुनियों में व्यास परमेश्वर के तुल्य है श्र्थात्‌ परमेश्वर ही 
है । इसलिए गीता के ये प्रकरण प्रक्षि ही हैं । इस तरह से उपनिषदों श्रौर गीतामें मिश्रण दिखलानेके बाद श्रब हम 


यह प्रतिपादन करनेकी चेष्ट्रा करते हैं कि, उपनिषदों में ग्रसुरोंने आसुर उपनिषद्‌ का किस प्रकार मिश्रण किया । 


% श्रीचर प्रादि टीकाकारो ने लिखा है कि व्यासजी ने संजय को दिव्य दृष्टि दी थी । उस कृपा से बे दूर बैठे 
हुए कृष्ण की बात सुन सकते थे । परन्तु इसमें कुछ भी सत्य नहीं है । प्रथम तो दिव्य दृष्टि और उससे दिव्य श्रवण- 
शक्ति का प्राप्त होना ही विश्वासयोग्य नहीं है, फिर यह बात भी असत्य सिद्ध हो जाती है, जब हम देखते हैं कि यह 
शक्ति घृतराष्ट्र को न देकर संजय को क्यों दी गई ? 


| 
| 


आसुर उपनिषद्‌ छी उत्पत्ति 


आसुर उपनिषद की उत्पत्ति 


छान्दोग्य उपनिषद्‌ में विस्तारपूर्वक लिखा है कि इन्द्र (आर्य) और विरोचन (अनाये) दोनों मिलकर किसी के 

पास ज्ञान सीखने गये । गुरुने उनको पात्रता और कुपाजता की परीक्षा की। इन्द्र संस्कृत आत्मा और चिरोचन मलिन 
ग्रात्मा निकला और ज्ञानके ग्रहणा करने में श्रसमर्थ सिद्ध हुआ । गुरु ने परीक्षाथे जितनी बातें उससे कहीं उन सब 
बातों को उसने सिदान्त ही समझा । जरा भी अपनी बुद्धि से काम न लिया । परन्तु इन्द्र ते हर परीक्षावाक्य की 
एकान्त में तर्क से पड़ताल की और असत्य ज्ञात होने पर वापस आया । कई वार इस तरह परीक्षा श्रौर तक करने से 
वह सत्य ज्ञान को पहुँच गया । पर विरोचन एक ही बार श्राकर और जो कुछ उलटा सीधा सुना था, उसी को सिद्धान्त | 
मानकर चुप बैठ गया और उन्हीं संदिग्ध बातों का श्रसुरोंमें प्रचार करने लगा । यहीसे ्रासुर उपनिषद्‌ का आरम्भ हुआ | 
इस उपनिषद्‌ की उत्पत्ति श्रफ्रीका खण्ड में हुई । क्योंकि श्रसीरिया और इजिप्ट के निवासी असुर कहलाते थे । असीरिया 
में ही श्रसुर वाणीपाल और असुर नासिरपाल नामी राजा हुए हैं । वे लोग अपने को असुर ही कहते थे । इजिप्टवालों 
से उनकी रिइतेदारी भी थी । इजिप्ट श्रफ्रीका में ही है । वहाँ से ही श्रासुर उपनिषद्‌ का सिद्धान्त प्रचलित हुआ है । 
मद्रासी द्रविड़ों में अफ्रिकानिवासी हिट्टाइट (॥।!।।०) जाति का मिश्रण है ही । वह जाति यद्यपि एशिया माइनर की 
बसनेवाली कही जाती है, पर यथार्थ में यह श्राफ़िका और ग्रास्ट्रेलिया की रहनेवाली है । क्योंकि हिट्टाइटों, श्रास्ट्रो लिया- 
निवासियों और द्रविड़ों का रूप रंग और भाषा ग्रादि सव एक समान ही हैं । इस तरह से ये श्रासुरी सिद्धान्त आफ्रिका 
में उत्पन्न होकर मद्रास आये और वहाँ से भारत में फैले । छान्दोग्य में वशित उक्त विरोचन की कथा में लिखा है कि 
अपने आपको ब्रह्म माननेवाले श्रसुरों की यह पहिचान है कि वे मुरदों को वस्त्रालङ्कार से सजाकर गाड़ते हैं ग्रौर इसी 
में दोनों लोकों की जय समभते हैं । यह इशारा मिश्रवालों की ममी और पिरामिडों का है । वहीं पर मुरदे इस तरह 
रक्खे जाते और वहीं पर इसमें लोक-परलोक की जय मानी जाती है । इस कथन की पुष्टि में हम यहाँ छान्दोग्य 
उपनिषद्‌ से यह सारा प्रकरण लिखते हैं और बतलाते हैं कि किस प्रकार आसुर उपनिषद्‌ की उत्पत्ति हुई । यह कथा 
छान्दोग्य उपनिषद्‌ के आठवें खण्ड में है । वहाँ--जो पुरुष है वही आत्मा है । इस पर विश्वास करके दोनों ने दर्पणा 
देखा, तो जिस प्रकार के वे थे बैसे ही दिखे श्रौर लौटकर प्रजापति से कहा कि 

तौ होचुर्यथेवेदसावां भगवः साध्वलंकृतो सुवसनो परिष्कृतौ स्व एवमेवेमौ 

अगवः साध्वलंकृतो सुवसनौ परिष्कृतावित्येष आत्मेति होवचंतदमृतमभयमेतद्‌ 

ब्रह्मेति तौ ह॒ शान्तहृदयौ प्रवन्रजतुः । (छास्दोग्य ८।८।३) 

अर्थात्‌ जैसा यह शरीर साफ सुथरा पहिले था, वैसा ही श्रब भी देखते हैं । हे गवन ! जैसे हम दोनों विमल 

वस्त्रों से ग्रलंकृत हैं, उसी प्रकार हम दोनों दर्पण में विमल और उत्तम वस्त्रों से श्रलंक्रत दिखलाई पड़ते हैं । तब 
प्रजापति बोले कि यही श्रात्मा है, यही अमृत है, यही अक्षय है रौर यही ब्रह्म है । यह सुनकर वे दोनों शान्तहृदय 
वहाँ से चले गये । इस पर प्रजापति ने कहा कि 
तो हार्बीक्ष्प प्रजापतिर्राचाऽनुपलभ्यात्मातमननुविद्य ब्रजतो यतर एतदुपनिषदो भविष्यन्ति 
देवा वाऽसुरा वा ते पराभविष्यन्तीति स ह शान्तहृदय एव विरोचनोऽसुरान्‌ जगाम । ` 
तेभ्यो हैतामुपनिषदं प्रोवाचात्मैवेह महय्य आत्मा परिचर्य्य आत्मानमेवेह महयन्नात्मानं परिचरग्नुभौ 
लोकाववाप्नोतीमः्चामुञ्चेति ॥ (छान्दोग्य ८।५।४) 


अर्थात्‌ ये ग्रात्मा को न पाकर और न जानकर जाते हैं । जो देवता अथवा ग्रसुर इस ज्ञानवाले होंगे, बे नष्ट हो 
जायेगे । भ्रब वह प्रसिद्ध शान्तहृदय विरोचन श्रसुरों के निकट पहुँचा और उनसे यह उपनिषद्‌ कहते लगा कि, इस लोक 
में मनुष्य स्वयं ही पूजनीय और सेवनीय है, इसलिए यहाँ अपने आपको ही पूजता हुआ अर सेवन करता हुआ मनुष्य _ 


Y 


३९६ वैदिक सम्पत्ति 


दोनों लोकों को प्राप्त होता है इस उपदेश के भ्रनुसार लोग भ्रपने श्रापको ही ईश्वर मानने लगे और दानयज्ञादिकों 
को बन्द कर दिया । इसके भ्रागे लिखा है कि-- 


तह्मादप्यद्ये हाददानमश्रदृ्ानमयजमानमाहुरासुरो 
बतेत्यसुराणां ह्ये षोपनिषत्प्रेतस्य शरीरं भिक्षया बसनेनालंकारेणोति 
संस्कुबनत्येतेन ह्यम्‌ लोकं जेष्यन्तो मन्यन्त इति ॥। (छान्दोग्य ५।८।५) 
्र्थात्‌ यही कारणा है कि ग्राजकल भी श्रसुर लोग न दान में श्रद्धा रखते हैं श्रीर न यज्ञ करते हैं। लोग उनके 
इस ज्ञान को श्रासुर उपनिषद्‌ कहते हैं । वे मृत शरीरां को श्रनेक मसालों से सँवारते और वस्त्र श्राभूष.णों से सजाते 
हैं ग्रौर समते हैं कि, इसी से हम परलोक जीत लेंगे । इस वर्णान में श्रसुरों के ऐसा समझने ग्रौर यज्ञादि बन्द करने 
क्वा कारणा स्पष्ट विद्यमान है। प्रजापति ने उनसे पहिले ही कह दिया था कि, एष आत्मेति होवाचेतदमृतमभयमेततु 
ब्रह्म ति' प्र्थात्‌ यही आत्मा है, यही श्रमृत है, यही श्रभय है श्रौर यही ब्रह्मा है । बस तभी से ग्राफ्रिका, इजिप्ट, श्रसी= 
रिया झौर बेबिलन में श्रपने भ्रापको ब्रह्मा कहने की प्रथा चली श्रौर 'असुराणां ह्योषोपनिषद्‌' र्थात्‌ यही श्रसुरों का 
उपन्तिषंद्‌ कहलाया । यह भ्रहंभाव भ्रौर नास्तिकता की बात गीता की श्रासुरी सम्पत्ति के वर्णन से श्रच्छी तरह स्पष्ट 
हो जाती है। गीता में श्रासुरी सम्पत्ति की भ्रनेक बातों का वणन करते हुए कहा गया है कि-- 
असत्यमप्रतिष्ठं ते जगदाहुरनीश्वरम्‌ । (भ० गी० १६।८) 
ईश्वरोऽहमहं भोगी सिद्धोऽहं बलवान्‌ सुखी ॥ (भ० गी० १६।१४) 


श्र्थात्‌ असुर लोग मानते हैं कि, यह संसार श्रसत्य है । इसमें कोई ईश्वर नहीं है । मैं ईइवर हूँ, में ही भोक्ता हूँ 

र मैं ही सिद्ध, बलवान्‌ श्रौर सुखी हूँ । इन उपनिष दू और गीता के प्रमाणों से स्पष्ट हो जाता है कि यासुर उपनिपदू 
का प्रबान सिद्धान्त यही है कि अपने ्रापके श्रतिरिक्त परमेश्वर कोई वस्तु नहीं है। इसलिए सांसारिक सुखों में ही-खाने, 
पीने, भोग और ऐइ्व्यं में ही--जीवन व्यतीत करो । असुरों के इस सिद्धान्त की तुलना करते हुए कुछ लोग कहते हैं कि 
वेदान्त का यह सिद्धान्त कि "ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्म॑ व नापरः? श्र्थात्‌ ब्रह्म सत्य है, जगत्‌ मिथ्या है और 
जीव ही ब्रह्म है, ्रासुर उपनिषद्‌ का ही परिमार्जित रूप है। क्योंकि वेदान्तियों का 'अहं ब्रह्मास्मि” श्रसुरों के गीतोक्त 
'इश्वरोहम्‌' और असुरों के उपनिषदुक्त 'एष आत्मेति, एतद्‌ ब्रह्मः से अच्छी तरह मिल जाता है। इसलिए दोनों 
सिद्धांत एक ही हैं। जो हो, हम यहाँ इस बात पर बहस नहीं कर रहे। हम तो यहाँ केवल ्रासुर उपनिषद्‌ की उत्पत्ति 
अर उसका प्राचीन उपनिषद्‌ ग्रौर गीता आदि में मिश्रण ही दिखला रहे हैं श्रौर प्रमाणित करना चाहते हैं कि, आरासुर 
उपनिषदों के सिद्धांत वैदिक सिद्धांतों के विपरीत हैं | इतना ही नहीं, प्रत्युत यह भी दिखलाना चाहते हैं कि, श्रासुर उप 
निषद्‌ वेदों का श्रपमान भी करते हैं। श्रासुर उपनिपदू के रचियता जानते थे कि भ्रनादिमान्य वेदों को श्रार्यहृदयों से 
सहज में' नहीं निकाला जा सकता । इसलिए उन्होंने यह प्रसिद्ध किया कि वेदों में ज्ञान की शिक्षा नहीं है । वे तो केवल 
यज्ञों की विधि बतलाते हैं और स्वर्ग की कामना कराते हैं । इस तरह उन्होंने वेदों की महत्ता और उच्चता को कम करने 
का उद्योग किया है । नीचे का वणन इस विषय में काफी प्रकाश डालता है । मुण्डक उपनिषद्‌ में लिखा है कि 

तस्मै सहोवाच द्वे विद्ये वेदितव्ये इति ह्‌ स्म यद्‌ ब्रह्मविदो वदन्ति परा चेवापरा च 

तत्रापरा ऋग्वेदो यजुर्वेदः सामतेदोऽअथवंवेदः शिक्षा कल्पो व्याकरणं निरुक्त छन्दो ज्योतिषमिति । 

अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते ।। (मु० उ० १।१।४) 


__ श्र्शात्‌ दो प्रकार की विद्याएँ हैं, एक परा दूसरी श्रपरा । ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, अथर्ववेद, शिक्षा, कल्प, 
` व्याकरण, निरुक्त, छन्द, ज्योतिष रादि ग्रपरा विद्याएँ हैं और जिससे वह अक्षर प्राप्त होता है, वह परा विद्या है। इस 
' वंत से ज्ञात होता है कि, वेदों में परा विद्या का वर्णन नहीं है, अर्थात्‌ वेद परम तत्त्व का स्वरूप और उसके प्राप्ति की 


} 
| 


आसुर उपनिषद्‌ की उत्पत्ति 


विधि नहीं वतला सकते । परन्तु 'अथ परा यया लदक्षरमधिगम्यते' इस वाक्य से वह परा विद्या का ज्ञान परिचित 
कराया जा रहा है, जो परम तत्त्व की शिक्षा देता है। परन्तु परा विद्या का ज्ञान क्या है ? वह ज्ञात सित्रा असुरु 
उपनिषद्‌ के और कुछ नहीं है । दश, उपनिषदों में ईशोपनिषद्‌ वेदभाग ही है । इसके सिवा वेदों में पुरुषसूक्त, नासा 
दीय सूक्त श्रादि सैकड़ों ऐसे स्तोत्र श्रीर स्थल हैं, जो बडी खूबी से जीव, ब्रह्म भौर प्रकृति के भेद, सृष्टि की पूर्व 
अवस्था, उसकी रचना, पुनर्जन्म, मोक्ष का सावन और मोक्ष आदि जितने प्रकरण ब्रह्मविद्या से सम्बन्त्र रखते हैं, सब 
का उत्तम वर्णन करते हैं । पर यहाँ तो ग्रासुरी थमं ग्रामुरी आचार और ग्रासुरी सिद्धान्तों का प्रचार करना है । 
इसलिए कहा गया है कि, वेदों में परा विद्या नहीं है । इस तरह की बातों से ग्रासुर उपनिषद्‌ का परिचय कराया 
गया है । इसके श्रतिरिक्त छान्दोग्य १।४।३ में भी बेदों पर खासी चोट की गई है। वहाँ लिखा है कि 

तानु तत्र मृत्युयंथा मत्स्यमुदके परिपश्येदेवं पर्यपश्यहचि 

साम्नि यजुषि ते नु वित्त्वोरध्वा ऋचः साम्नो यजुषः स्वरमेव प्राविशत्‌ । 

अर्थात्‌ जैसे मछली को जल में मत्स्यवाती देखता है, उसी तरह मृत्यु ने देवों को ऋग्वेद, सामवेद और यजुर्वेद 

में स्थित देखा । वे देव मृत्यु के इस श्राशय को जानकर ऋग्वेद, सामत्रेद श्रौर यजुर्वेद से ऊपर स्वर को प्राप्त हुए । 
इस श्रार्यायिका का रचनेवाला इस अलंकृत माषा के द्वारा कहता है कि, वेदों के श्रित रहने से मृत्यु कमी नहीं 
छोड़ता । श्र्थात्‌ भ्रावागमन वना रहता है । परन्तु वेदों के श्रागे स्वर का ग्राश्रय लेनेवाला मृत्यु से छूटकर मुक्त हो 
जाता है। यहाँ भी वही परा और ग्रपरा विद्यावाली बात बहुत बारीकी से, कही गई है। यदि यह स्वर ओंकार है, तो क्या 
वेदों में श्रोंकार की महिमा का वर्णान नहीं है ? कया यजुर्वेद में 'ओश३्मु कतो स्मर' नहीं कहा गया और क्या यजुर्वेद 
के ग्रन्त में ओम खं ब्रह्म! उपस्थित नहीं है ? जत्र हम मुलसं हिताओं में ही ऑंक्ार की इतनी महिमा देखते हैं, तब 
स्वर के लिए वेदों को छोड़कर किसी अन्य साहित्य की ओर इशारा क्यों है ? कहा नहीं जा सकता कि, वह स्वरा 
कया है? कहीं कबीर साहब का सा 'ग्रनहत शब्द' तो नहीं है ? हमारी समक में तो मिश्रण करनेवालों को जिस 
बात की अ्ावइ्यकता है, वह वेदों से पूरी नहीं होती इसलिए कहीं स्वर के नाम से, कहीं परा के नाम से, श्रासुर 
सिद्धान्तों की ग्रोर इशारा किया गया है और वेदों की निन्दा की गई है । जिस प्रकार यह वेदों की निन्दा उपनिषदों 
में है, उसी तरह वेदों की निन्दा गीता में भौ मौजुद है । गीता के उस प्रकरण के पढ़ने से प्रस्थानत्रयी की भीतरी 
जालसाजी और श्रासुरी प्रचार की तरकीव पर ग्रच्छा प्रकाश पड़ता है। गीता में वेदों को किस प्रकार गालियाँ दी 
गई हैं, यहाँ हम उसका संक्षेप से दिग्दशेन कराते हैं | गीता के दूसरे अध्याय में लिक्षा है कि 

व्यवसायाह्मिका बुद्धिरेकेह कुरुनंदन । बहुशाखा ह्यनंताश्च बुद्धयोऽव्यवस!यिनाम्‌ ।।४१॥ 

यामिमां पुष्पितां वाचं प्रवदत्यविपश्चितः । वेदवादरताः पार्थ नान्यदस्तीति वादिनः ।।४२। 

कामात्मान: स्वर्गपरा जन्मकर्मफलप्रदाम्‌ । क्रियाविशेषबहुलां भोगेश्वय्‌ गति प्रति ॥।४३।। 

भोगेश्वर्य प्रसक्तानां तयाऽपहृतचेतसाम्‌ ।व्यवसायार्मिका बुद्धिः समाधौ न विघीयते ॥।४४।। 

्रैगुण्यविषया वेदा निस्त्रैगुण्यो भवाजु न । निद्व न्दो नित्यसर्वस्यो निर्योगक्षेस आत्मवान्‌ ।।४५।। 

यावानर्थ उदपाने सर्वतः संप्लुतोदके । तावार्सर्वेषु वेदेषु ब्राह्मणस्य विजानतः ।।४६॥ 

श्रुतिविप्रतिपन्ना ते यदा स्यास्यति निश्चला । समाधावचला बुद्धिस्तदा योगमवाप्स्यसि ।।५३॥। 


( भग्रवद्गीता भ्र० २) 

श्रर्थात्‌ बहुत शाखावाले भ्रनन्त वेदों से बुद्धि चंचल हो जाती है । वेदवादरत जो इस प्रफुल्लित वेदवाणी के द्वारा 

कहते हैं कि, वेदों के सिवा श्रौर कुछ नहीं है, वे ज्ञाती हैं। वे काम, अरोग और स्वगे के माननेचाले हैं और कर्म में - 
पनेक प्रकार की विधि करनेवाले तथा भोग और ऐश्वय में ही प्रीति रखते हैं । ऐसे लोग समाधि को प्राप्त नहीं हो सकते 


३९८ वेदिक सम्पत्ति 


है भ्रजुत्त ! वेद त्रिगुणात्मक हैं, इसलिए तू निद्र, शुद्धचित्त, योगक्षेम का त्यागी, ग्रात्मनिषठ श्र्थात्‌ निस्त्रैगुण्य हो 
जा | वेद बहुत उपयोगी नहीं हैं | वे तो बड़े तड़ाग की भ्रपेक्षा एक छोटे से कुएँ के ही बराबर हैं । वेद से तेरी मति 
मन्द हो गई है, ग्रतः जब निश्चल बुद्धि होगी, तभी योग प्राप्त होगा । 
यह है गीता में वशित वेदों की कीति ! इस वशांन मं जितने बिलासियों के लक्षणा हैं, वे सब वेदिकों में घटा 
दिएं गये हैं और वेदों को मोक्षमार्गे के लिए महानु हानिकारक बतलाया गया है । वेदों को इस निन्दा का कारणा 
स्पष्ट है । ग्रासुर सिद्धान्तप्रवर्तक वेदों की विधि और निषेध में बड़ी ग्रडचन देखते थे, इसीलिए उन्होंने वेद के बिरुद्ध 
इस प्रकार की रचना की है। क्योंकि श्रेगुण्प्रबिषया बेदा निःत्रेगुण्यो भवाज न! वाक्य पर कहा गया है कि "निस्ननै- 
गुण्ये पथि विचरतां को बिधिः को निषेधः' ? जिसका यही मतलब है कि, त्रिगुणातीत श्रर्थात्‌ श्रवैदिक हो जाने पर 
फिर कोई विधि निषेध नहीं रहता । 
यह सारा प्रपंच अ्रधिक स्पष्ट हो जाता है, जब हम श्रासुर उपनिषद्‌ में लिखा हुआ पाते हैं कि, उपनिषद्विद्या 
को ब्राह्मण नहीं जानते थे । छान्दोग्य ५।३।७ में लिखा है कि 'न घ्राळ त्वत्तः पुरा विद्या ब्राह्मणान्‌ गच्छति' श्रर्थात्‌ 
तुम से पूवे विद्या को ब्राह्मण नहीं जानते थे। इसी तरह बृहदारण्यक ६।२।५ में लिखा है 'कि 'अथेयं विद्येतः पूर्व 
न कस्मि११्वनब्राह्मण उवास' श्रर्थात्‌ इसके पूर्व कोई ब्राह्मणा इस विद्या को नहीं जानता था। इस वर्णान से यह 
ज्ञात हुआ कि इस आसुर उपनिषद्‌ को, जो वेदों के विरुद्ध है, ब्राह्माण नहीं जानते थे। ठीक है, जो बात वेद में ही 
नहीं है, उसको ब्राह्मण कंसे जानते । किन्तु प्रश्‍न तो यह है कि इसे जानता कौन था और यह श्रार्यों की विद्या है या 
नहीं । इस प्रदन का उत्तर जब तक न गढ़ लिया जाता तब तक ग्ार्यो में इसका प्रचार हो ही नहीं सकता था । इस- 
लिए इन्होंने वेचारे क्षत्रियों को श्रपने श्रनुकूल बनाया । क्योंकि छान्दोग्य ५।३।७ में लिखा है कि 'सर्वेषु लोकेषु क्षत्र- 
स्यंव प्रशासनप्रभुतु' श्र्थात्‌ इस विद्या में सदैव क्षत्रियों का ही अधिकार रहा है | इसी तरह फिर छान्दोग्य ५।११।४ 
में लिखा है कि 'तहँ तद्ब्रह्मा प्रजापतय उवाच प्रजापतिर्मनवे मनुः प्रजाभ्यः? अर्थात्‌ इस विद्या को ब्रह्मा ने प्रजापति 
को, प्रजापति ने मनु को और मनु ने प्रजा को बतलाया । इस तरह से यह विद्या क्षत्रियों से ही प्रचलित हुई और 
उन्हीं में रही । इस उक्ति का कारण यह है कि ये मिश्रण करनेवाले विदेशी भी पहले के प्राय: क्षत्री ही थे ह 
श्रायों के विदेशगमन में लिख आये हैं कि क्षत्रिय जाति के कतिपय मनुष्य वृषल होकर श्रान्ध्रादि हो गये थे और 
आस्ट्रे लियादि देशों को चले गये थे । इस ऐतिहासिक सत्यता के आधार पर ही इन्होंने यह विद्या क्षत्रियों की बतलाई 
है ओर इसी आधार से इन्होंने कुछ क्षत्रियों को मिलाकर, उपनिषदों में मिश्रित श्रासुरी लीला का प्रचार करने के 
लिए गुप्त मण्डली भी बनाई थी -- । इसी समस्त कार्यसाधन के लिये लिखा है कि यह विद्या क्षत्रियों की है जो हो 
पर बड़े ही दुःख की बात है कि इस आसुर उपनिषद्‌ को इन जालसाजों ने हमारे आर्यमुकुट हिन्दूकुलपति पुज्य 
क्षत्रियों के नाम से प्रसिद्ध किया । यह प्रसिद्ध उपनिषदों तक ही नहीं रही । प्रत्युत यह जहर गीता में भी डाला गया 
गया । गीता में स्पष्ट लिखा है कि 
इमं विबस्वते योगं प्रो क्तवानहमव्ययम्‌ । विवस्वान्मनवे प्राह मनुरिक्ष्वाकवेऽद्रवीत्‌ ।। १।। 
एवं परंपराप्राप्तमिमं राजर्षयो विदुः । स कालेनेह महता योगो नष्ट: परंतप । ।२ |) 
स.एवाय' सया तेऽद्य योगः प्रोक्तः पुरातनः । भक्तोऽसि मे स्ना चेति रहस्यः हाय तदुत्त मम्‌ ।। ३।। 
(भ० गी० ० ४) 
राजविद्या राजगुह्यं पवित्रमिदमुत्तमम्‌ । प्रत्यक्षावगमं घम्य' सुसुखं कतु व्ययम्‌ ।।२॥ 
फ  (भगवद्दीता श्रः 8) 


7 जुलाई सन्‌ १६१५ की सरस्वती” में पण्डित जनादन भट्ट, एम्‌० ए० लिखते हैं कि 'उपनिषद रहस्य. . %जुलाई सन्‌ १६१५ की 'सरस्वती' में पण्डित जनादन मट्ट, एम्‌० ए० लिखते हैं कि 'उपनिषद्‌' रहस्य 


ओर गुह्य श्रादि शब्द उस गोष्ठी के सूचक हैं जो क्षत्रियों ने ब्रह्मविद्या के उपदेश के लिए बनाई थी । 


आसुर उपनिषद्‌ की उत्पत्ति 


श्र्थात्‌ इस जिह को, सू ने मनु को और मनु ने इक्ष्वाकु को सिखलाया । इस तरह इक्ष्वाकु से वंशपरम्परा- 
प्राप्त यह विद्या क्षत्री राजषियों में चली श्रा रही है । यह राजविद्या है और गुप्तविद्या है । तू मेरा मित्र है, इसलिये 
हे श्रजुंत ! वह तुझे बतलाता हूँ । कक ` 

'उपतिषद्‌ और गीता के समस्त वर्णन से, कम से कम इतना तो निर्णय हो गया कि, उपनिषदों का बहुत सा 
भाग वैदिक नहीं है श्रौर न उनका बहुत सा भाग ब्राह्मणों द्वारा ग्रनुमोदित ही है । इतना ही नहीं, प्रत्युत यह भी 
निर्णय हो गया कि, वह एक गुप्त मण्डली के द्वारा श्रासुर प्रवृत्तिवाले राजनेतिक पुरुषों में वंशपरम्परा से ग्रा रहा 
है । पर हमारा दृढ़ विशवास है कि, इसका श्राय क्षत्रियों से कुछ भी सम्बन्ध नहीं है । क्योंकि इन उपतिषदों में भ्रसुरों 
की ग्रासुरी लीला काफी परिमाणा में पाई जाती है और इन उपनिषदों में प्रसुराचायों की जो वंशावलियां दी हैं, उनमें 
श्राये हुए भालुकी, क्रौंचकी, श्रासुरायणा ग्रौर वैयाघ्रपदी आदि नामों से ही पाया जाता है कि, वे असुर हैं, क्षत्रिय 
नहीं । इसके अ्रतिरिक्त ब्रह्माविद्या का स्वाँग करनेवाले इन ्रवैदिकों की रहनसहन से भी प्रतीत होता है कि, वे वेदिक 
नहीं हैं । इन्हीं उपनिषदों में वैदिक ब्रह्मपरायणता ग्रौर लौकिक ऐश्वये में क्या भेद है, पारलौकिक साधन के योग्य 
कौन हैं और ब्रह्मप्राप्ति किसे होती है, आदि बातों का स्पष्ट वर्णात है । कठोपनिषद्‌ में लिखा है कि, श्रेय और प्रेय दो 
मार्ग हैं । श्रेय को विद्या और प्रेय को श्रविद्या कहते हैं । दोनों परस्पर विरुद्ध हैं। श्रेय से निवृत्ति और निवृत्ति से 
मोक्ष होता है, तथा प्रेय से प्रवृत्ति र प्रवृत्ति से जन्ममरण होता है । धन ऐश्वये आदि लौकिक सुखों का समावेश 
प्रेय में है और इन सबका त्याग तथा परलोकचिन्ता रादि का समावेश श्रेय में है + । इस भेद से प्रतीत होता हैं 
कि, ब्रह्मप्राप्तिवाले वैदिक ब्रह्मज्ञानी श्रेयमार्गी थे %। पर सुर उपनिषद्‌ के आ्राचार्य प्रेयमार्गी थे । उनके पास बड़े 
बड़े मकान, वस्त्रालंकार, रथादियान, दास दासी, खूबसूरत औरतें और मांस शराब की पूरी भरमार थी । वे महा 
व्यभिचारी थे और उनके कृत्य आसुरी और राक्षसी थे । यहाँ हम क्रम से उनकी उपयुक्त समस्त बातें उपनिषदों से 
ही उद्धृत करते हैं। सबसे पहिले हम यह दिखलाते हैं कि, उनके बड़े बड़े महल थे। छान्दौ० २।११।१ में 
उनको 'प्राचीनशालः भ्रौषमन्यवः । महाशाला महाश्रोत्रियाः' लिखा है। इसी तरह मुण्डक १।१३ में 'शोतको ह॒ बे 
महाशालो? लिखा हुआ है। इन वाक्यों में इनको बड़े बड़े महलवाले कहा गया है । इसके सिवा कठोपनिषद्‌ १।२५ 
में नचिकेता का आचायें कहता है कि, हें नचिकेता ! तू मुझसे बड़े बड़े मकान, जमींदारी, जेवर, हाथी, घोड़े, पुत्र, 
पौत्र और सुन्दर सुन्दर स्त्रियाँ माँग ले, पर यह प्र्न न कर । इन बातों से स्पष्ट हो जाता है कि आसुर उपनिषदू के 
आचार्य बड़े ऐश्वयवातु थे ग्रौर उनको चेलों से खूब धन मिलता था । क्योंकि छान्दोग्य उपनिषदू ४।२।५ में एक 
असुर आचार्ये की आमदनी और चरित्र का हाल इस प्रकार वाशित है कि, रैक्वनामी एक ऋषि के पास राजा जानश्रुति 
छै सौ गाएँ, सुवर्ण, मणि, रथ ग्रौर बहुतसा घन लेकर गये । पर ऋषि ने कहा कि हे शूद्र ! यह्‌ हमको न चाहिये ॥ 
राजा दुबारा एक हजार गौवें, बहुतसा धन, अपनी कन्या और उस गाँव का पट्टा जिसमें ऋषि रहते थे, लेकर गया 
और प्रणाम किया । कन्या को देखते ही ऋषि पिघल गये और-- 

तस्या ह्‌ मुखमुपो द्गृह्हन्तुवाचाऽऽजहारेमाः । शुद्रानेनंव मुखेनाऽऽलापयिष्यया इति ॥ 


श्र्थात्‌ राजा की उस कन्या के मुख को प्यार से देखकर ऋषि बोले कि, हे शुद्र ! यह जो भेंट लाये हो सो ठीक 
है, रब इस कत्या के मुख से ही (इसके मुखकमल की ही बदौलत) आप भेरा भाषण सुन सकेंगे । इस घटना से सहज 
ही बिचार है कि, यह किस प्रकार का ऋषि था, इसका क्या व्यवसाय था मौर उस समय के घर्मान्च चेले कैसे थे ! 
हमारी समक में तो वे ग्राजकल के धर्मान्धों से कम नहीं थे। उस समय बड़ा ही प्रत्याचार हो रहा था । इत ग्रसुराचायों 


-- कठोपनिषद्‌ २।१-५ 
% या्रा-मात्र-प्रसिद्ध्यर्थंस्‌ । (मनुस्मृति) 


¥oo वैदिकं सम्पत्ति 


के पांस सिंवा इस कामकला के श्रौर कोई काम ही न था । क्योंकि श्रासुर उपनिषद्‌ का निम्न वर्णन कोकसार को 
भी मांत कर रहा है। बृहदारण्यक ६।२।१३ में भ्रौर छान्दोग्य ५।८।१-२ में लिखा है कि-- 
योषा वा अर्निगौँतम तस्प उपस्थ एव 
समिह्लोमानि धूमो योतिरचिर्यदन्तः करोति तेऽङ्भारा 
अभिनन्दा बिस्फुलिद्भगस्तस्मिग्नेतस्मिन्नग्नौ 
देवा रेतो जुह्णति तस्मादाहूत्यं पुरुषः # सम्भवति । 
योषा वाच गौतमाग्निस्तस्या उपस्थ एव 
समिद्यदुपमन्त्रयते स धूमो योनिरचिर्यदन्तः करोति 
तेऽङ्गारा अभिनन्दा विस्फुलिद्भाः तस्मिन्नेतस्मिन्नग्नो 
देवा रेतो जुह्वति तस्य भाहुतेगंभ: सम्भवति । 
उक्त दोनों वर्णन एक ही भाषा में एक ही भाव के व्यक्त करनेवाले हैं । इनमें ग्रक्लीलता को पराकाष्ठा है। 
इनका भ्रर्थ लिखने में भी संकोच होता है | भाव यह है कि स्त्री श्रग्नि है, पुरुषेस्ट्रिय ही समिधा है, स्त्री का गुप्तांग ही 
ज्वाला है, उसका भ्राकर्षण ही धुम है, प्रवेश ही ्रंगार है, आनन्द ही चिनगारी है ग्रौर रेत ही श्राहुति है । इस वर्णान 
में यज्ञ के लिए बड़ी ही छुणित उपमा दी गई है । यह उपमा नहीं है, प्रत्युत वेदिक यज्ञों और कर्मकांडों की निन्दा 
करके इसी प्रकार के यज्ञों का प्रचार किया गया है । इसी के लिए लिखा है कि, यह विद्या ब्राह्मण नहीं जानते थे । 
यह तो यज्ञ की उपमा हुई, श्रब जरा वेदपाठ की उपमा सुनिये । सभी जानते हैं कि, वेदपाठ में सामगान की महिमा 
महान्‌ है । उनके गान की बहुत सी उपमाएँ दी हैं । पर ग्रासुर उपनिषद जो उपमा देता है और जिस सिद्धांत का 
उपदेश. करता है, वह महान्‌ अश्लील और भयंकर है । छान्दोग्य में लिखा है कि-- 
उपमन्त्रयते स हिकारो ज्ञपयते स प्रस्तावः 
स्त्रियां सह शेते स उग्दीथः प्रति स्त्रीसह शेते स प्रतिहारः 
कालं गच्छति त्निधनं पारं गच्छति । 
तन्निधनमेतद्वामदेव्शं मिथुने प्रोतस्‌ । (छान्दोग्य २।१३।१) 
अर्थात्‌ संदेशा भेजना हिंकार, इशारह्‌ करना प्रस्ताव, रति उग्दीथ, .हरएक स्त्री के साथ मुह काला करना 
प्रतिहार श्रौरे इमसाक तथा वीर्यपात निवन है | यह्‌ वामदेव्य गान मैथुन के द्वारा समझाया गया है । इसमें हिंकार, 
प्रस्ताव, उग्दीथ श्रादि सामगायन की विधियां हैँ । स्वरसाधन, राग का श्रलाप, सरिगम आदि जिस प्रकार प्रारंभ 
किये जाते हैं, उसी तरह सामगायन की विधि में भी हिकार, प्रस्ताव श्रादि होते हैं । उनके साथ साथ मैथुन, सो भी 
हरएक स्त्री के साथ बतलाकर किस प्रकार पवित्र सामवेद को कलंकित किया गया है, यह सहज ही श्रनुमान किया 
जा सकता है | इसके आगे फिर कहते हैं कि-- 
स य एवमेतद्वामदेव्य मिथुने प्रोतं वेद । मिथुनीभवति 
सियुनान्मिथुनात्प्रजायते सर्गसायुरेति ज्योग्‌ जीवति महान्‌ 
- प्रजया पशुभिर्भवति महान्‌ कीर्त्या । न काचन परिहरेत्‌ तत्‌ व्रतम्‌ ॥। 
, ` - श्रर्थात्‌ जो वामदेव्य गान को मैथुन में ओतप्रोत जानता है, वह मिथुनी (मैथुन में प्रवीण) होता है, इस 
मैथुन से सत्तानवाला होता है, सारी उमर सुखी रहता है, बहुत दिन जीता है, बड़ा धनी श्रौर कीतिवाला होता है, 
__ इसलिए किसी स्त्री को न छोड़ना चाहिये, यंही ब्रत है । इसका भाष्य करते हुए शंकराचार्य कहते हैं कि, 'न कांचन 
कांचिदपि स्त्रियां स्वात्मतल्पप्राप्तां न परिहरेत्समागमा्थनीम्‌' अर्थात्‌ समागम चाहनेवाली जो श्रपनी शय्या 


% तस्या आहुत्यं पुरुषः ॥। इति ब्रृहदारण्यके पाठः । 


आसुर उपनिषद्‌ की उत्पत्ति 


पर ग्रावे तो ऐसी किसी भी स्त्री को न छोड़े । अव भी कुछ बाकी रह गया ? हम नहीं कह सकते कि, इसमें व 


खूबी है श्रौर ब्रह्मविद्या से इसका क्या सम्बन्ध है। क्या उपनिषदों में ऐसी बातें होनी चाहिए? उस पर एक टीकाकारो ट 
मे 'न कांचन परिहरेत्‌! का श्रर्थ यह क्रिया है कि दम्पति परस्पर किसी को न छोड़े । लेकिन पहली श्रुति में 'प्रतित्री _ 
सह शेते' श्रर्थात्‌ हरएक औरत के साथ सोवे, लिखा है। इससे किसी को भी न छोड़े, यह घृशित वाक्य पवित्र दम्पति | 


प्रेम में नहीं बैठता । यह तो सारा वर्ण व्यभिचार के ही प्रचार का है, क्योंकि बृहदारण्यक ६।४।१२ में लिखा है कि, 
'अथ यस्म जायायं जारः स्यात्तं चेद्‌ द्विष्या दासपाच्रेऽग्निमुपसमाधाय०' भ्र्थात्‌ व्यभिचारिणी स्त्री को इस विधि से शुद्ध 
कर देना चाहिये । इससे यह सिद्ध होता है कि असुराचार्य व्यभिचार को हिकमत से बड़ी सरलता दे रहे हुँ । यज्ञ मरौर 
वेद के स्थान में प्रति स्त्री के साथ मुंह काला करना, किसी को न छोड़ना श्रौर उन स्त्रियों को इस विधि से शुद्धकरके 
उनके घरवालों को समा देना ही इनका उद्देश्य प्रतीत होता है। जहाँ वेद कहते हैं कि 'ब्रह्मचर्येण तपसा देबा 
भृत्युमुपाघ्नत' गरर्थात्‌ ब्रह्मचयं से ही देवता अमृत को प्राप्त होते हैं और जहाँ छान्दोग्य ७।४।३ कहता है कि, 'तथ्यएवैतं 
ब्रह्मलोकं ब्रह्मचर्येणानुविन्दति तेषामेवेष ब्रह्मलोकस्तेषां सर्वेष लोकेषु कामचारो भवति’ ग्रर्थात्‌ वे निश्चय ही ब्रह्मचर्यं 
से ब्रह्मलोक को प्राप्त होते हैं और ब्रह्मलोकवासी सब लोकों में जानेवाले इच्छाचारी होते हैं, श्रासुर उपनिषदू की 
अश्लील और वीभत्स कामकथाएँ ्राकाशपाताल का अन्तर पैदा कर देती हैं। यही नहीं कि ्रासुर उपनिषदों ने व्य- 
भिचार को ही स्थान दिया है, किन्तु वे मांस खाने का भी आदेश करते हैं । बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में है कि 
अथ य इच्छेत्युन्नो से पण्डितो विगीतः समिति गमः शुश्ुषितां वाचं भाषिता जायेत सर्वान्वेदाननुब्रयोत । 
सर्वमायुरियादिति मांसोदनं पाचयित्वा सपिष्मस्तमश्नीयातामीश्वरो जनयित वा औक्षेण वाऽऽषंमेण वा । 
(बृहदा० ६।४।१५) 
अर्थात्‌ यदि इच्छा हो कि मेरा पुत्र पण्डित, सभा नें जानेयोग्य, अच्छा भाषण करनेवाला, सब वेदों का ज्ञाता 
और सारी उमर सुख से रहनेवाला हो, तो उसे चाहिये कि वह घोड़े या बैल का मांस घृत मिले भात के साथ खावे ॥ 
गाय, वैल, घोड़ा, बकरी, भेड़ी ये तो श्रार्यो की बड़ी प्यारी वस्तुएँ हैँ । इन पै मारना और खाना उनकी संस्कृति के 
विरुद्ध है, इसलिए यह कभी संभव नहीं है कि र्यो ने इस प्रकार की शिक्षा दी हो । यह सारा हत्याकाण्ड तो ग्रनायों 
का ही है । गीता में ठीक ही लिखा है कि यजन्ते नाम यज्ञं स्ते दम्मेनाविधिपूवंकम्‌' अर्थात्‌ ये असुर यज्ञों में मांस, मद्य 
ग्रौर व्यभिचार की ही प्रधानता रखते हैं । इसीलिए इन श्रनार्य आसुरो ने समस्त राक्षसी लीला को ब्रह्मविद्या के नाम 
से उपनिपदों में बड़ी खूबी के साथ भिश्चित किया है । वे समझते थे क्रि सभी चाहते हैं कि हमारे घर में सर्वाङ्गसुन्दर 
और विद्वान्‌ लड़का हो, अतः ऐसी शास्त्राज्ञा पाकर सभी की प्रवृत्ति मांस खाने की ओर हो जायेगी । वही हुआ भी । 


भ्रार्यजाति इसी प्रकार के आसुरी साहित्य के कारण मांसभक्षण जैसे आसुरी स्वभाव को शास्त्रीय माननेवाली हो 
हे ह्‌ 


गई । इतना ही नहीं हुआ ध्रत्युत बृहदारण्यक ४॥३।२१ और ४।३।३४ में ब्रह्मानन्द जैसे उच्चपद की उपमा स्त्रीभोग 
से देकर इन्होंने श्राया को ब्रह्मप्राप्ति की ओर से मी हटाकर महाकामी बना दिया है श्रौर उसी प्रकरण के प्रागे लिख 
दिया है कि, 'तस्मित्‌ स्वप्ने रत्वा चरित्वा” अर्थात्‌ वेहोशी की हालत में सुषुप्तिमें-मनुष्य ्रानन्द भ्राप्त करता है । इस 
वाक्य से ज्ञात होता है कि ये लोग शराब पीकर ही यह सुषुप्ति प्राप्त करते थे । क्योंकि जहां मांस हो और व्यभिचार 
हो, वहाँसुरा होनी ही चाहिए ? यही कारण है कि तैत्तिरीय ब्राह्मण में सुरा का खुलासा करते हुए लिखा है कि 
'यस्य पिता पितामहादि सुरा न पिबेत्‌ स द्रात्यः' अर्थात्‌ जिसके पिता पितामहादि शराब न पीते हों, वह नींच है। 
इस तरह से यहाँ तक हमने उपनिषदों में श्रासुरी सिद्धान्तो के मिश्रण के अनेकों प्रमाण दिये । अब हम नहीं 
समभते कि इस प्रकार के प्रमाणों की आवश्यकता है । गीता में जितने लक्षण आसुरी सम्पत्तिवालों के लिखे हैं, वे सब 


इन उपनिषदों में मिश्रण करनेवालों के साथ मिल जाते हैं । कामी, दम्भी, घनलोलुप, मांसमद्य से यज्ञ करते वाले और 
4१ 


5% 


४०२ वेदिक सम्पत्ति 


भ्रपने श्राप को परमेश्वर मानकर इस लोक के सुखोपभोग में जीवन बितानेवालों को गीता में श्रासुरी संपत्तिवाला बतलाया 
गया है +। वही सब बातें हमने इन मिश्रणकर्ताओ्रों में देखीं । इसलिए श्रव यह माने बिना छुटकारा नहीं है कि ये समस्त 
सिद्धान्त भ्रासुरी हैं। गीता में भी ग्रासुरी सिद्धान्तों का मिश्रण है । क्योंकि उसमें भी दुराचारियों को मोक्षभागी बताया 
गया है %। इस तरह से हमने देखा कि प्रस्थानत्रयी के दोनों प्रधान साहित्य--उपनिषद्‌ और गीता--श्रासुर सिद्धांतों से 
परिपूर्ण हैं। इसके श्रागे प्रब हम ब्रह्मसूत्रों की आलोचना करते है ग्रौर देखते हैं कि उनमें भी क्या कया लीला हुई है । 


ब्रह्मसत्रों की नवीनता 


प्रस्थानत्रयी के प्रधान साहित्य उपनिषद्‌ की विशेष रीतिसे और दूसरे साधारण साहित्य गीता की साधारण 

रीति से ग्रालोचना हो गई । दोनों साहित्यों में श्रासुरी सिद्धान्तों का मिश्रण सिद्ध हो गया । श्रव उक्त दोनों पुस्तकों 
के भ्रासुरी सिद्धान्तों को दार्शनिक रूप देने के लिए जो वेदान्तदर्शन नामी नवीन दर्शन गढ़ा गया है, उसकी भी श्रालो- 
चना कर लेना चाहिये । वेदान्तदशन--उत्तरमीमांसा--ब्रह्मसूत्र ग्रादि शब्द एक ही ग्रन्थ के वाचक हैं यह प्रसिद्ध है 
कि ये सूत्र भी वेदव्यास के ही रचे हुए हैं। पर हमारा विश्वास है कि यह पुस्तक साद्यन्त वेदव्यासकृृत नहीं है । 
शायद इस बात में हम भूलते हों, तो इसमें तो कुछ सन्देह ही नहीं है कि, इसमें वेदव्यास की रचना बहुन थोड़ी है । 
रायबहादुर चिन्तामणि विनायक वैद्य एम० ए० 'महाभारतमीमांसा' के पृष्ठ ५५ पर लिखते हैं कि 'ब्रह्मसूत्र नामक भी 
कोई ग्रन्थ रहा होगा और वह वेदान्तसूत्रों में शामिल कर दिया होगा” इससे पाया जाता है कि समग्र ब्रह्मसूत्र वेद- 
व्यासक्त नहीं है । इसीलिये वेदान्तदर्शन के श्रविकांश स्थल वेदानुकूल नहीं है 'शाध्त्रयोनित्वात्‌' यह एक सूत्र है, जो 
ईश्वरसिद्धि के लिये इसमें दिया गया है। इसका मतलब यह है कि यदि ईश्वर न होता, तो संसार में ज्ञान कैसे आता? 
दूसरी दलील 'जन्माद्यस्ययतः' की दी गई है। इसका मतलब यह है कि यदि ईश्वर न होता, तो संसार की उत्पत्ति, 
स्थिति, प्रलय कँसे होती ? बस, यही दो सूत्र ईशवरसिद्धि के लिए हैं । इनमें वेदों की कोई बात नहीं है । इसके श्रागे 
तीसरी दलील यह है कि तत्तु समन्वयात्‌” ग्रर्थात्‌ उसका समन्वय होने से-वर्णंन होने से--उसका अस्तित्व है । ब्रह्म- 
सूत्रों में समन्वय के जितने प्रमाण उद्घुत किये गये हैं, वे सव उपनिषद्‌ ग्रौर गीता के ही हैं । उपनिषद्‌ ग्रौर गीता 
के भी प्रधिकतर वही स्थल उद्घृत हुए हैं, जो ्रासुर हैं, वेद से कुछ भी उदधृत नहीं किया गया । यदि कहीं वेदों 
का जिक्र राया है, तो भाष्यकारों की ग्रोर से ग्राया है, मूलग्रन्थ की श्रोर से नहीं । ऐसी दशा में उसे वेदानुकूल कैसे 
कह सकते हैं ? जो ग्रन्थ जिसके अनुकूल होता है, वह उसकी बात श्रवश्य कहता है, पर यहाँ तो उपनिषदों के शब्दों 


-- ` द्वौ भूतसगौ लोकेऽस्मिन्‌ दैव श्रासुर एव च । दैवो विस्तरशः प्रोक्त झ्रासुरं पार्थ मे श्णु ॥ 
प्रवृत्ति च नितृत्तिच जना न विदुरासुराः। न शौचं नापि चाचारो न सत्यं तेषु विद्यते ॥ 
काममाश्रित्य दुष्पूरं दम्भमानमदान्विताः । कामोपभोगपरमा एतावदिति निश्चिताः ॥ 
इदमद्य मया लब्धमिमं प्राप्स्ये मनोरथम्‌ । इदमस्तीदमपि में भविष्यति पुनर्थेनम्‌ ॥ 
अ्रसत्यसप्रतिष्ठ ते जगदाहुरनीञ्वरम्‌ । ईश्वरोऽहमहं भोगी सिद्धोऽहं बलवान्‌ सुखी ॥ 
श्राढ्योऽभिजनवानस्मि कोऽन्योस्ति सदृशो मया । श्रनेकचितविश्रान्ता मोहजालसमावृताः ।। 
प्रसक्ताः कामभोगेषु पतन्ति नरकेऽशुचौ । श्रात्मसम्भाविता; स्तब्धा धनमानमदान्विताः ।। 
यजन्ते नामयज्ञ॑ स्ते दम्भेनाविधिपूर्वेकम्‌ । अहंकारं बलं दर्पं कामं क्रोघं च संश्रिताः ॥ 
मामात्मपरदेहेषु प्रद्विषन्तोऽभ्यसूयकाः । ग्रासुरीं योनिमापन्ना मूढा जत्मनि जन्मनि ॥। 

% ्रपि चेदसि पापेभ्यः सर्वेभ्यः पापकृत्तमः । सवं ज्ञानज्ञवेनेव वृजिनं सन्तरिष्यसि ॥ 
अपि चेत्सुदुराचारो भजते मामनन्यभाक्‌ । साधुरेव स मंतव्यः सम्यग्व्यवसितो हि सः | (भ० गी०) 


| 
| 


FN 


ब्रह्मसुत्रों को नवीनता 


की व्याख्या से ही सारा ग्रन्थ भरा हुआ है और वेदों का नामतक भी नहीं है । इस ग्रन्थ ने उपनिषदों को श्र 
गीता को स्मृति बनाने में बड़ा जोरलगाया है। इससे असली श्रुति और स्मृति की मान-मर्यादा का बहुत ही हात ` 
हुआ है । क्योंकि जो उपनिपद्‌ श्रौर गीता वेदों और ब्राह्मणों का तिरस्कार करते हैं, उन्हीं को श्रुति श्रौर स्मृति 
बतानेवाला यह ग्रन्थ वेदों के श्रनुकूल कंसे हो सकता 
वेदान्तदर्शन की वेदविरुद्धता इस बात से भी प्रतीत होती है कि, उसमें सब दर्शनों का-च्याय, वैशेषिक, योग, 
सास्य, मीमांसा का-खण्डन है । शंकराचार्य ने वेदान्त के सूत्रों से ही समस्त दर्शनों का खण्डन किया है । परन्तु हम 
देखते हैं कि, वैशेषिक श्रादि दर्शन वेदों को बुद्धिपू्वक बतलाते हैं, इसलिए वे बेदानुकूल हैं, पर उनका खण्डन' करनेवाला 
वेदों के भ्रनुकूल कंसे हो सकता है ? योगदर्शन पर वेदव्यास ने भाष्य किया है । यदि योग दर्शन खण्डन करने के योग्य 
होता, तो वे उसका भाष्य क्यों करते ? इससे तो यही सूचित होता है कि योग का खण्डन करनेवाला वेदान्तदशंत 
वेदव्यास की रचना भी नहीं है । क्योंकि यदि वह वेदव्यास की रचना होती, तो उसमें बोद्ों के सिद्धान्त का खण्डन 
न होता । परन्तु वेदान्तदर्शन में बौद्धों के उभय समुदाय का खण्डन है, इससे वह वेदव्यासकृत नहीं है । बौद्ध शास्त्रों 
का स्वाध्याय करनेवाले जानते हैं कि, बौद्ध धर्म के चार भेद हैं । इन चारों में से दो दल ज्ञानादिक पदार्थों को 
क्षणिक मानते हैं। ये दोनों दल संसार में दो प्रकार कें समुदाय मानते हैं । पहिले समुदाय में भूमि, जल, तेज और वायु 
के परमाण सम्मिलित हैं श्रौर बाह्य समुदाय कहलाते हैं। दूसरे समुदाय में रूप, विज्ञान, वेदना, संज्ञा श्रोर संस्कार 
के पाँच स्कन्ध सम्मिलित हैं श्र ग्रन्तःसमुदाय कहलाते हैं । यही दोनों समुदाय इस सृष्ट्रि का कारणा बतलाये जाते हूँ 
ग्रौर इन्हीं दोनों समुदायों पर वेदान्तदर्शन २।२।१य में 'समुदाप उभहेतुकेऽपि तदध्राप्तिः' सूत्र की रचना हुई है । इस 
सूत्र का र्थं यह है कि दोनों समुदायों के जड़ होने के कारण उन दोनों से संसार की उत्पत्ति नहीं हो सकती । इस 
वर्णान से स्पष्ट हो गया कि वेदान्तदर्शन वेदव्यासक्त नहीं है । क्योंकि वेदव्यास के पन्द्रह सौ वर्ष बाद बुद्ध भगवानु 
का जन्म हुआ है और उनके चार सौ वर्ष बाद बोढ़ों में चार प्रकार के सम्प्रदायों का विस्तार हुआ है । ऐसी दशा 
में ये सूत्र व्यासक्त कँसे हो सकते हैं ? 
वेदान्तदर्शन के अनेक सूत्र तैत्तिरीय और बृहदारण्यक उपत्िपद्‌ के श्राधार पर बने हैं, इसलिए भी वेदान्तदशेन 
वेदव्यासकृत नहीं हो सकता । क्योंकि हम रावणाक्कत कृष्णयजुर्वेद की उत्पत्ति के इतिहास में लिख आये हैं कि, वह व्यास 
के शिष्य के शिष्य याज्ञवल्कय के समय में वर्तमान रूप में सम्पादित हुआ । अर्थात्‌ तैत्तिरीय उपनिषदू वेदव्यास के बहुत 
दिन वाद इस रूप में आया । परन्तु वेदान्तद्शन का द्वितीय सूत्र तैत्तिरीय उपनिपटू के 'यतो वा इमानि भूतानि०' 
वाक्य के ग्राघार पर बना है । इसलिए वेदान्तदशेन व्यासक्त नहीं हो सकता । इसी तरह बृहदारण्यक उपनिषद्‌ के अन्त 
में उसी कृष्णयजुवेंद की उत्पत्ति से सम्बन्ध रखनेवाला आदित्यानि इमाति शुषलाति यज्‌ षि वाजसनेयेन याज्ञवल्बयेना- 
ख्यायन्ते’ यह वाकय लिखा हुआ है, जिससे प्रतीत होता है कि यह उपनिषद्‌ भी वेदव्यास के बहुत दिन वाद सङ्कलित 
हुआ है । परन्तु वेदान्तदर्शन का तृतीय सूत्र बृहदारण्यक उपनिषदू के 'एतस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेवंतत्‌' वाक्य 
के आधार पर बना है । इसलिए भी वेदान्तदशन वेदव्यास का बनाया हुआ सिद्ध नहीं होता । 
इसके ग्रतिरिक्त वेदान्तदशंन में नेक जगह वेदव्यास के नाम से उसकी राय उद्घृत की गई है। उनकी ही 
नहीं, प्रत्युत उनके पुत्र शुकदेव मुनि की और उनके पिता पराशर जी की भी राय लिखी गई है । जिन सूत्रों में 
वेदव्यास की रायों का वर्णन है, वे ये हैं-- 
पुवं तु बादरायणो हेतुत्वव्यपदेशात्‌ । ( वेदान्त० ३।२।४१ ) 
पुरुषार्थोऽतः शब्दादिति ब्रादरायणः । ( वेदान्त० ३।४।१ ) 
अनुष्ठेयं बादरायणः साम्मश्रुतेः । ( वेदान्त० ३।४।१९ ) 
द्वादशाहवदुभयविधं बादरायणोऽतः । ( वेदान्तः ४।४।१२ ) 


४०७ तेदिक सम्पत्ति 


यह प्रसिद्ध है कि वेदव्यास का नाम बादरायण भी था । ऐसी दशा में वेदव्यास ही श्रपनी रचना में पनी 
राय कँसे उद्घृत करते ? इसलिए यह निरविवाद है कि, यह रचना वेदव्यास की नहीं । वेदव्यास की रचना न होने 
का एक यह प्रमाण है कि उस पर किसी प्राचीन भाष्यकार का भाष्य नहीं है। लोग कहते हैं कि, इस पर कोई 
बौद्ायनी टीका थी, पर पता नहीं है कि, वह थी या नहीं । इसके श्रतिरिक्त जाली ग्रन्थ जितने बने हैं, उनमें श्रधिकांश 
वेदव्यास के ही नाम से बने हैं । ब्रह्मसूत्र भी वेदव्यास के ही नाम से प्रसिद्ध हैं, परन्तु थे भी किसी दूसरे के ही बनाए हुए 
हैं। यह बात उस समय अ्रधिक पुष्ट हो जाती है, जत्र हम देखते हैं कि, भागवत और इस वेदान्तसूत्र का झ्ारम्भ एक 
ही वाक्य से होता है । भागवत का 'जन्माद्स्य यतः' और वेदान्तदर्शन का 'जन्माद्यस्य यत: दोनों एक ही हैं । भागवत 
के कर्ता का श्रब तक कोई पक्का पता नहीं लगा, इसलिए इस वेदान्तसूत्र के रचियता का भी कोई पता नहीं है । लोग 
कहते हैं कि गीता भी वेदव्यासकृत है । परन्तु उसमें श्राये हुए--- 
ऋषिभिबंहुधा गीतं छन्दोभिविविधेः पृथक्‌ । बरह्मत्रपदश्चौ व हेतुमस्दिविनिश्चितें: ।। ( भ० गी० १३॥४ ) 

इस शोक से पाया जाता है कि, उनके समय में भी कोई ब्रह्मसूत्र थे । इधर देखते हैं कि वेदान्तसूत्रों में अनेक 
सूत्र गीता के श्लोकों के श्राधार पर भी रचे गये हैं, ऐसी दशा में यह निर्णय करना कठिन हो जाता है कि, वेदव्यास ने 
पहिले कौन सा ग्रन्थ रचा। गीता के पूर्व ब्रह्मसूत्र उपस्थित हैं और ब्रह्मसूत्रं के पूर्व गीता उपस्थित है । ऐसी दशा में 
यही कहना सरल प्रतीत होता है कि, ये दोनों ग्रन्थ वेदव्यास की रचना नहीं हैं । यहाँ हम थोड़े से वे सूत्र उद्धत करते 
हैं, जो गीता के श्लोकों के आधार पर बनाये गये हैं । वेदान्त सूत्र १।२।६ का (स्मृतेश्च? सूत्र गीता के 'इश्चरः सर्वभूतानां 
हृहदेशेऽजुन तिष्ठति’ के आधार पर बनाया गया है ग्रौर 'अपि च स्मर्यते? ( वेदान्त० २।३।४५ ) सूत्र 'मर्मवांशो 
जीवलोके जीवभूतः सनातनः’ के ग्राघार पर बनाया गया है । इसी तरह 'अपि च स्मर्यते’ (वेदान्त० १।३।२४) सूत्र 
गीता के 'न तद्भासयते सूर्थ्यो न शशाङ्को न पावकः' के आधार पर बनाया गया है। इन सब सूत्रों में स्मृति के 
प्रमाणों की जिज्ञासा पाई जाती है श्रौर वह गीता से ही पूरी की जाती है । जिस प्रकार श्रुति का स्थान उपनिषदों को 
दिया गया है, उसी तरह स्मृति का स्थान गीता को दिया गया है । शङ्कराचार्य ने स्पष्ट कर दिया है कि, स्मृति शब्द 
से गीता का ही ग्रहणा है । वेदान्तसूत्र के २।३।४५ वें और १।३।२४ वें सूत्र के भाष्य में वे खुद लिखते हैं कि, 
*स्मर्यते भगवद्गीतासु गीतास्दपि च स्मर्यले' श्रर्थात्‌ गीतास्मृति में यह वात है । इन वर्णनों से पुष्ट हो जाता है कि, उक्त 
सूत्र गीता के ही श्राधार पर बने हैं । पर गीता में भी ब्रह्मसूत्रों का वरान मौजूद है, इसलिए वेदान्तसुत्र गीतावाले 
व्यास के बनाए हुए नहीं हैं । ये उन बादरायण के बनाये हैं, जिनका वर्णान हम प्रस्थानत्रयी की उत्पत्ति के साथ 
कर आये हैँ । वे मद्रासनिवासी द्रविड़ थे । उन्हीं से प्रस्थानत्रयी के स्कूल की परम्परा चली है । इनका स्मरणा श्रव 
तक शङ्कराचार्य की गुरुपरम्परा में किया जाता है +- । 

हमने यहाँ तक प्रस्थानत्रयी की पड़ताल करके देखा कि, उसमें श्रासुर दर्शन का मिश्रण है और वह मिश्रण 
रावण के समय में श्रारम्भ हुश्रा था, जो बादरायण, शुक्र, गोविन्दनाथ और शंकराचार्य के समय तक चलता रहा 
और प्रस्थानत्रयी के नाम से सम्मानित हुश्रा । इसी के द्वारा बौद्धों और जैनों को नष्ट किया गया और इंसी के द्वारा 
भारतवर्षं में श्रनेक सम्प्रदायों को जन्म दिया गया । द्व॑त, भ्रद्व त, विशिष्टाद्व त, शुद्धाद्वैत ग्रौर ढ्व ताद्व त श्रादि दशतो 
तथा शाक्त, शैव, वैष्णव श्रादि सम्प्रदायों को इसी दल और इसी साहित्य ने उत्पन्न किया । शंकराचार्य ने रावणकृत 
लिंग-पूजा को शिवलिग-पूजा में परिवर्तित किया और यज्ञों मे गोवध तथा मांसाहार को सहारा दिया । बात झा 
पड़ने पर वे कह देते थे कि-- 


न व्यासः पराशरसुतः किल सत्यवध्यां । तस्मादभूच्छुकमृनिः प्रथिताइनुभावः | 
तच्छिष्यतामूपगतो किल गोडपादः । गोविन्दनाथमुनिरस्य च शिष्यभूतः ॥। (शङ्करदिरिविजय) 


बह्मसुत्रों की नवीनता 


हन्ता चेन्मन्यते हन्तु हतश्र न्मन्यते हतम्‌ । उभो तो न विजानोती नाय हन्ति न हम्यतै ॥ 


श्र्थात्‌ जो मारनेवाले को हिंसक समभते हैं रौर जो हत को मारा हुमा समके हैं, वे दोनों ही भ्रज्ञ हैं । 
इनमें न किसी ने मारा है और न कोई मरा है । इन बातों से और 'कूटस्थ, चेतन' और 'चिदाभास' ग्रादिं तवीन 
पारिभाषिक शब्दों की रचना से लोगों में कोलाहल मत्र गप्रा । लोगों ते कह दिया कि शंकराचार्य वर्णाम को नहीं 
मानते । क्योंकि वे कहते हैं कि वर्ण, श्राश्रम, वेद, यज्ञ आदि कुछ भो नहीं हैं +, इसलिए झंफराचायं प्रव्छन्न बौद्ध हैं 
»। उनके विरुद्ध अनेक श्लोक स्कन्दपुराण के उत्तराखण्ड में स्कन्द के मुँह से कहलाकर लिखे गये हैं । वे हमें एक 
मरहठी पत्र में मिले हैं, जो श्रशुद्ध श्रौर श्स्तव्यस्त प्रतीत होते हैं, परन्तु हम उनको ज्यों के त्यों फुटनोट में लिखे देते 
हैं # । हमारे इस समस्त विवेचन का केवल इतना ही कारणा है कि यह वात अच्छी तरह सिद्ध हो जाय कि नवीन 
दर्शन और नवीन सम्प्रदायों का जन्म मद्रास से ही हुआ है । हम यहाँ दवत श्रोर श्रद्द त पर बिलकुल बहस नहीं करते । 
क्योंकि बै दिकों के मत में न तो द्वैत ही होता है न अद्वैत ही; वेदों में ढत श्रद्वौत का झगड़ा ही नहीं है। वेदों के 
सिद्धांतानुसार द्वत में श्रद्वैत और श्रवत में द्वैत सदैव वना रहता है। वेद में तो स्पष्ट लिखा है कि 'तदस्तरस्य 
सर्व॑स्य तदु सर्वस्यास्य बाह्यतः’ अर्थात्‌ वह परमात्मा इस सव के भीतर भी है और बाहर भी है। जो सब के भीतर 
और बाहर भी भरा है जो “यत्‌ किञ्‌च जगत्यां अगत्‌' अर्थात्‌ यत्किञ्चस्थान में भी उपस्थित है, उसके श्रतिरिक्त 
न्य वस्तु की कहाँ गुञ्जायश है और अन्य वस्तु उसके अस्तित्व के अतिरिक्त कहां रह सकती है। इसी तरह श्रनिवं- 
चनीय माया और माया विशिष्ट चेतन के विना उस व्यापक का अस्तित्व ही कहाँ रह सकता है और वह बिना व्याप्य 
के किसका व्यापक हो सकता है ? इसलिए कोई ऐसा अद्वै तवादी नहीं है, जो श्रनिवं चनीय जैसी कोई वस्तु और 
मायामोहित जीव जैसा एक पदार्थ अनादि न मानता हो और कोई ऐसा द्व॑ तवादी नहीं है, जो तीनों पदार्थों को 
व्याप्यव्यापक भाव से एक न मानता हो । हमारी समक में तो अ्निवं चचीय माया और मायाविशिष्ट चेतन को म्रनादि 
मान लेने पर और दोनों में परमात्मा को ओतप्रोत व्यापक मान लेने पर दत-अरदवत में कुछ भी अन्तर नहीं रह 
जाता । इस प्रकार के समतोल सिद्धान्त में जो मनुष्य जरा सा भी सुवार करने जायगा, वह र्यो की प्राचीनतम 
तत्वज्ञानबिषयक परिस्थिति में बहुत वड़ा घक्का लगायेगा । इसलिए ब॑ दिकों में त-अ त के नाम से सम्प्रदायों का 
प्रादुर्भाव नहीं हो सकता । द्वैत-अ्रद्वे त के सम्प्रदायों की सृष्टि तो व॑ देशिक है और प्रतार्य है । 


हम ऊपर लिख आये हैं कि शव धर्म और आसुर उपनिषद्‌ के प्रचार से बौळों का नाश हो गया । किन्तु जो 
द्र वौद्ध होकर अच्छी स्थिति में पहुँच चुके थे, वे हिन्दू मं में फिर आने से शूद्र ही रह गये और उच्च जाति के लोगों 
के द्वारा सताये जाने लगे । क्योंकि बौध होकर शुद्रों ने द्विजातियों की समानता करना आरम्भ कर दिया था। इसलिए 


उच्च हिन्दुओं ते इन पर अत्याचार करना शुरू क्रिया । वेद पढ़ने पर उनकी जिह्वा काटी जाते लगी और वेद के सुनने 


† न वर्णा त वर्णाश्रमाचारधर्मा न मे धारणाध्यानयोगादयोपि । 
न साता पिता वान देवा न लोका न वेदा न यज्ञा न तोर्थ ब्रू वस्ति ।। 
५ मायावावप्तसच्छास्त्र प्रच्छन्नं बौद्धमेव च | 
# सणिमत्युर्वका दुष्टा दत्य आसन्‌ कलो युगे । कुशास्त्र प्रकुर्वन्तो हरिवाग्रुविरोधिनः ॥। 
तेषां मध्ये शङ्करस्तु पूर्वं यो मणिमान्‌ खलः । सौगन्धिकवने दिव्ये भीमसेनहतोऽसुरः ॥ 
घः ऋधतंत्रको दुष्दो मिथ्या शास्त्रं बदन्‌ पुनः । कृष्णो भीसे च विद्वेषं कुवं न्‌ सूमावजायत ॥। 
कालडी ग्रामके रुद्र वराञ्जगद्विमोहयन्‌ । बोद्धशास्त्रपरो विभ्रो यः कञ्चिद्वापरशिष्यकः ॥। 
स शङ्कुरश्द संग्परश्य तरुमास्संस्यासरूपिणः । बेदान्तमतमित्येतद्‌ दुष्ट शास्त्रं चकार हूं ॥ 


00० बंदिक सम्पत्ति 


से उनके कानों में गर्म सीसा डलवाया जाने लगा “- । यही कारण है कि श्रव तक उनको अस्पृर्य बताकर रास्ता 
बन्द करना, उनकी छाया से परहेज करना श्रौर उनके साथ बोलने में भी संकोच करना मद्रास प्रान्त में ही प्रचलित 
है, श्रन्यत्र नहीं । अगले समय में यह श्रत्याचार श्रौर भी अधिक भयंकर था । इस ग्रत्याचार से मुक्ति पाने के लिए 
नीचकुलोत्पन्त शठकोपाचार्य ादि साधु पुरुष उद्योग कर रहे थे। उनमें श्ररबदेशनिवासी, व्राह्मणकुलोत्पन्त श्रौर 
अलबजेंडिया विद्यालय का ग्रेजुयेट यवनाचार्य श्रा मिला । इन सब ने मिलकर तथा ग्रत्याचारी स्मार्तो से पृथक होकर 
बौद्ध और नवीन हिन्दुओं के कुछ कुछ तत्व एकत्रित करके वैष्णव धर्म की नींव डाली । इसलिए भागवत के माहा- 
त्म्य ग्रध्याय १, श्लोक ४८ के श्रनुसार भक्ति कहती है कि 


उत्पन्ना द्राविडे साहे बृद्ध कर्णाटके गता । क्वचित्‌ क्वचित्‌ महाराष्ट्रे गुरे जीणतांगता । 


अर्थात्‌ मैं द्रविड़ देश में पैदा हुई, कर्णाटक में बढ़ी, थोड़ा बहुत महाराष्ट्र में भी बढ़ी और गुजरात में आकर 
वृद्ध हो गई । वहाँ भक्ति से भ्रभिप्राय वैष्णव-सम्प्रदाय से ही है । इसे सव से प्रथम मद्रासप्रान्तनिवासी विष्णु स्वामी 
ने सन्‌ ईस्वी की तीसरी शताब्दी में चलाया। परन्तु इसको इस सम्प्रदाय के दूसरे आचार्य रामानुजाचाये ने रौनक 
दी | ये भी मद्रासप्रान्त ही में पैदा हुए और इन्होंने भी उसी प्रस्थानत्रयी का सहारा लिया । वैष्णवों का तीसरा 
सम्प्रदाय निम्बाकं स्वामी ने चलाया । ये भी मद्रासी ही थे। इनका जन्म हैदराबाद राज्य के बेदर गाँव में हुआ, 
जिसे कोई कोई बेदूर्यपत्तन और पंडरपुर भी कहते हैं । वेष्णवधर्म का चौथा सम्प्रदाय वल्लभसम्प्रदाय कहलाता हैं। 
यह भी मद्रासप्रान्तनिवासी तैलङ्गी ब्राह्मणों से ही चला । इन चारों के दार्शनिक सिद्धान्त भिन्न भिन्न हैं । कोई ढँ त, 
कोई विशिष्टद्वौत, कोई शुद्धाद्वैत और कोई द ताद्वत के माननेवाले हैं । जिस प्रकार श्रद्वँ तदर्शन का शैव सम्प्रदाय 
मद्रासप्रान्त से चला है, उसी तरह वैष्णवधमं भी वहीं पर पैदा हुआ और उसकी सभी शाखाग्रों के ्राचार्य वही के 
रहनेवाले द्रविड़ ही हैं। रावणादि का वाममागे, शङ्कराचार्य का शैव मत ग्रौर वैष्णवों का भक्तिमार्ग द्रविड़ों से ही 
पैदा हुआ है । भ्र्थात्‌ भारतवर्ष में दवत, ग्रद्वौत श्रादि दानिक ग्रौर शैव वं प्णवादि ' जितने सम्प्रदाय हैं सबकी 
उत्पत्ति का स्थान मद्रासप्रान्त के द्रविड़ों के ही घर हैं रामानुज वं प्णव होते हुए भी यज्ञों में पशुवध को मानते थे । 
यह बात उन्होंने स्पष्ट रूप से लिख दी है । भ्रर्थात्‌ मांसमद्य को ये समस्त सम्प्रदायप्रवर्तक उसी तरह मानते श्रा रहे हैं 
जिस प्रकार पूर्वं समय के रावणादि मानते थे । 


उसी तरह रावण की भगलिङ्गपूजा भी शङ्कुरचार्य की शिवपार्वती होकर, रामनुजाचार्य की लक्ष्मीनारायण 
बनकर भ्रन्त में वल्लभाचार्य के द्वारा राधाकृष्ण हो गई । राधाकृष्ण व्यभिचार के देवता बने श्रौर उसी वाममार्ग का 
प्रचार होने लगा, जो रावण के समय में था । जिस प्रकार वाममार्गी कहते हैं कि, अहं भेरवस्बं भे रवी' उसी तरह वल्लभः 
कुलवाले भी कहते हैं कि 'कृष्णोऽहं भवती राधा आवयोरस्तु संगमः’ श्रर्थात्‌ मैं कृष्ण हुँ, तू राधा है.... । इनकी 
समस्त लीला का रहस्य उस मुकदमे से खुलता है, जिसका नाम “महाराज लाइवल केस' है। यह प्रसिद्ध है कि बंबई में 
इनके भ्रत्याचारों से घबराकर इन के शिष्यों ने ही इन पर एक मुकदमा चलाया था । उनमें इन लोगों के जो इजहार हुए 
थे और उस पर हाईकोर्ट जज ने जो फैसला सुनाया था, उस समस्त मिसिल को एक ग्रंगरेज ने पुस्तकाकार छुपा दिया 


¬ वेदान्तदर्शन १।३।३८ के 'श्रवणाध्य।पनप्रतिषेधास्मृतेश्च' के भाष्य में शङ्कराचार्य कहते हैं कि, 'ग्रथास्य 
वेदमुपश््ृणवस्त्रपुजतुभ्यां श्रोतरप्रतिपूरम्‌ । उच्चारणे जिह्वाच्छेदो धारणे हृदयविदारणम्‌ । यदयुह वा एतद इमशातं 
तस्मात्‌ शूद्रसमीपे नाध्येतव्यम्‌' श्रर्थात यदि शूद्र वेद को सुन ले, तो उसके काचों में गर्म सीसा और लाख डाली जावे, 
यदि पढ़े तो जिह्वा काट ली जावे और यदि याद करे, तो हृदय फाड़ डाला जावे, क्योंकि शद्र शमशान के तूल्य 
पवित्र है, इसलिए उसके निकट खुद भी न पढ़े । 


र 


द्रविडों का वेदभाष्य 


है। उसी का नाम “महाराज लाइवल केस' है। यहाँ हम उसी का कुछ भाग लेकर थोड़ासा वरान करते हः 
दिखलाते हैं कि वल्लमसम्प्रदाय वाममार्ग का ही रूपान्तर है । इस मुकदमे में हाईकोर्ट के जज कहते हैं कि, वल्लम 
और उसका पिता लक्ष्मणभट्ठ दोनों तैलङ्गी ब्राह्मण हैं। वल्लभ एक नवीन सम्प्रदाय का स्थापक हुआ - । इन | 
लोगों ने पाशविक श्रत्याचार के लिए शास्त्र बना रक्खा है, उस को भी जजों ने इस प्रकार उदूघुत किया है-- 
तस्मादादौ स्तरोपभोगात्पुर्व मेव सर्ववस्तुपदेन भार्यापुत्रादिनामपि समपंणं 
कर्त्तव्यं विवाहानंतर स्वोगभोगे सर्वकार्ये सर्वकार्यं निमित्ते तत्तत्कार्योपभोगी 
वस्तुसमपंणं कार्य समर्पण कृत्वा पश्चात्तानि तानि कार्याणि कत्तव्यानीत्यर्थः । 
ग्र्थात्‌ वर को चाहिए कि श्रपनी सद्योविवाहित पत्नी को अपने भोग के पूर्व अपने महाराज के पास भेजे । 7 
भार्या, पुत्र धनादि श्रपण करे, ्रर्थात्‌ जिस जिस भोग की जो जो वस्तु हो, उस उस भोग की वह वह वस्तु महाराज के 
के पास भेजे । पाणिग्रहणसंस्कार होने के बाद अपने संभोग के प्रथम, वर अपनी वधु को महाराज के पास भेजे, पश्चात्‌ 
अपने काम में लावे # । श्रन्त में हाईकोर्ट जज ने लिखा है कि स्त्रियाँ चाहे श्रविवाहिता कुमारी हों या विवाहिता हों, 
उनका धर्म है कि वे महाराजों से उनकी इच्छानुसार व्यमि चारिक प्रेम और विषयलालसा से मुहब्बत करें । महाराजों के 
साथ व्यभिचार करना केवल विहित ही नहीं है, प्रत्युत वह भ्रत्यन्त आवश्यक है । उसके बिना कोई भी लोक परलोक के 
सुख की झाशा नहीं कर सकता । यह पाशव व्यभिचार का मार्ग ही उनके लिए स्वर्गीय सुख है । वे शैतान के जीवित 
अवतार हैं' >९। इस तरह से वैष्णव सम्प्रदाय भी वाममार्गे ही वन गया और अन्त में अपना सुर रूप प्रकट कर दिया । 
द्रविड़ों का वेदभाष्य 
कृष्णवेद ग्रौर उसका साहित्य, रावणा का गुप्तेन्द्रियपूजन, शङ्कराचार्य का मांसयज्ञ और वैष्णवों का तनमनअपेण 
भ्रच्छी प्रकार प्रचलित होने लगा और यह समस्त आधुनिक रचना हिन्दू धर्म बन गई। यद्यपि यह सब कुछ हो गया, 
तथापि कभी कभी विद्वानों को मूल संहिताओं के देखने, पढ़ने और र्थे करने का प्रसङ्ग प्राया ही करता या श्रोर 
शुद्ध वेदों से तथा ग्रासुरी बमं से विराध दिखने ही लगता था । इसलिए द्रविड़ों को इस बात की श्रावश्यकता हुई कि, 
मूल संहिताग्रों को भी अपने अनुकूल कर लिया जाय । इस विचार के पहिले श्रनन्त ज्ञानभण्डार वेदों का भाष्य कभी 
किसी ने नहीं किया था । पूर्व समय के लोग वेदों के कुछ मन्त्र चुनकर श्रमुक श्रमुक विषय की पद्धतियाँ बना लेते थे 
और विद्यार्थियों को वेदार्थ करने का नमूना वतलाने के लिए निरुक्त ग्रथवा ब्राह्मणग्रन्था की तरह छोटे छोटे पाठ्य 


+ Laxman Bhat (a Teling) the father of Vallabh and Vallabh himself were excommuni- 
cated by the Teling for founding a new sect. (Maharaja Libel Case.) 


* Consequently before he himself has enjoyed her, he should make over his own married 
wife (to the Maharaja). After having got married he should, before having himself enjoyed 
his wife, make an offering of her (to the Mabaraja), after which he should apply her to his 
own use. (Maharaja Libel Case.) 


X Itis the duty of the female members to Jove the Mabarajas with adulterive love and 
sexual lust whensoever called upon or required by any of the latter so to do, albeit such female 
members are or may be unmarried maidens or wives of other man. Adultery with the Maha- 
raja is not only enjoied, but an absolute necessity without which no man can expect happi- 
ness in this world or bliss in the next. A course of bestial licentiousness is their beautitude 
of heaven. They (Maharajas) may be described as living incarnation of Satar. 

(Maharaja Libel Case,) 


os बैदिक सम्पत्ति 


पुस्तक बना लिए जाते थे । पर समग्र वेदों का भाष्य करके वेदों के श्रमिप्राय की इयत्ता निर्धारित करने का साहस 
कभी श्रार्यो ने नहीं किया । परन्तु सन्‌ ईस्वी की चौदहवीं शताब्दी में सायण नामी एक द्रविड़ ब्राह्माण ने यह साहस 
किया। सायणाचार्य विजयनगर के राजा बुक्क के दीवान थे %। इन्होंने पण्डितों की सहायता से समस्त वेदों और 
ब्राह्मणों का भाष्य किया । उस शाष्य में मनुष्यबलि, पशुबलि, इतिहास श्रौर दगध छाप ग्रादि जितने ग्रासुरी सिद्धांत 
हैं, सब को वेदमंत्रों से ही खींचखांचकर अपने भाष्य में मिश्रित कर दिया । 

सायणाचार्य के बाद उवट भी दक्षिण में ही पैदा हुए । उन्होंने भी यजुबेंद पर भाष्य किया । इनका भी भाष्य 
सायणाचार्य के ही आधार पर है । उवट के बाद महीघर हुए । इन्होंने भी सायणाचार्य ग्रौर उवट के ही आधार पर 
भाष्य किया । महीधर ने अपने भाष्य के श्रारम्म ही में लिख दिया है कि “भाष्य विलोक्यौबटमाधवीयस्‌' अर्थात्‌ मैंने 
सायणा प्रौर उवट के भाष्यों को देखकर ही यह भाष्य लिखा है। यजुर्वेद पर सायणाचार्य का भाष्य इस समय नहीं 
मिलता, पर उवट भ्रौर महीधर के भाष्य मिलते हैं दोनों के भाष्यों में कुछ भी अन्तर नंहीं है । इससे यह्‌ ज्ञात होता 
है कि, सायणाचाये का ' भाष्य भी इसी प्रकार का रहा होगा । कहने का मतलब यह्‌ कि सबने सायणाचार्य का ही 
अनुकरण किया है । ग्राधुनिक भाष्यकारो में सबके ग्रगु्रा सायणाचार्य ही हैं भ्रागे हम यजुर्वेद से महीधर के भाष्य 
का भर ऋग्वेद से सायणाचार्य के भाष्य का नमूना दिखलाते हैं भ्रौर बतलाते हैं कि उनका भाष्य कैसा है । 'गणाचां 
त्वा गणपति हवामहे” इस प्रसिद्ध मंत्र का भाष्य करते हुए महीधर लिखते हैं कि 


अस्मिस्मंत्रे गणपति शब्दादश्वो वाजी ग्रहीतव्म इति । तद्यया महिषी 

यजमानस्य पत्नी, यज्ञशालायां, पश्यतां सर्वेषामृत्विजामश्बसमीपे 

शेते शयाना सत्याह हे अश्व गर्भघं गर्भ दघाति गर्भध॑ गर्भधारकं रेतः, अहं आ अजानि, 
आङृष्य क्षिपामि त्वं च गभघं रेतः आ अजासि आङृष्य क्षिपसि । 


भ्रर्थात्‌ यजमानपत्नी सवके सामने यज्ञमण्डप में घोड़े के पास सोवे और घोड़े से गर्भ धारणा करने के लिए कहे। 
महीघर और उवट दोनों भाष्यकारों ने इस स्थल के कई एक मंत्रों का ग्रर्थं इसी तरह श्र्लील ही किया है । परन्तु 
शतपथब्राह्मण में इन्हीं मंत्रों का श्रर्थं बहुत ही शुद्ध और ्रार्योचित किया गया है। स्वामी दयानन्द सरस्वती ने यह 
सारा प्रकरण भ्रपने 'ऋर्वेदादिभाष्यभूमिका' नामी ग्रन्थ में ग्रच्छी तरह लिख दिया है। तथापि यह स्मरण रखना 
चाहिए कि, दूसरी जगह शतपथादि ग्रन्थों में भी उवट श्रौर महीधर के अनुसार ही अर्थ मिलता है । इससे श्रनुमान 
करने का पुरा मौका मिल जाता है कि उपनिषदों की भांति ब्राह्मणग्रन्थों में भी मिश्रण है। अन्यथा एक ही ग्रन्थ में 
एक ही प्रकार के मंत्रों का भाव मिन्न भिन्न स्थलों में परस्परविरोधी क्यों होता ? एक ही सम्पादक इस प्रकार की भथ- 
ङ्कूर गलती नहीं कर सकता । इसलिए यह स्पष्ट है कि शतपथादि में ग्रक्लील प्रकरण वादरायणकालीन है,और उस पर 
भाष्य सायणकालीन है । उवट श्रौर महीधर के भाष्य में इसी प्रकार के अनेक अश्लील, श्रसभ्य और क्रूर वरान हैं, 
जिनको लिखकर हम व्यथे ग्रन्थविस्तार नहीं करना चाहते । जिस प्रकार महीधर के भाष्य का नमूना ग्रार्योचित 
भाव के प्रतिकूल है, उसी तरह सायणाचायै के भाष्य का नमूना भी क्रूर कर्म की पराकाष्ठा बता रहा है। 


सायणाचार्य ने ऋग्वेद मं० १, सू० १४ से ३० तक के भाष्य में शुनःशेप की कथा लिख कर मनुष्यबलि का एक 
भयङ्कर श्रादशे सामने खड़ा कर दिया हैं। परन्तु वेद में इन बातों का कहीं नामोनिशान भी नहीं है । निरुक्त में 
शुतःशेप का अर्थ विज्ञातवेत्ता किया गया है, पर सायणाचाये ने शुनःशेप का अर्थ कुत्ते का""'"""'""''किया है। इस पर 


—— 


x The great scholiast Sayana who was Prime Minister at the court of the King Bukka 
of Vijainagar in what is now the Madras District of Bellary in the fourteenth century of our 
era... : (Introduction, Hymns of the Rigveda by Ralpb T. H. Gnfith, M. A.) 


द्रविड़ों का वैदभाषंप॑ 


मिस्टर मूर कहते हैं कि, डॉक्टर रोसिन को अनुमान करने का मौका मिला है कि रांमायणोक्त ग्रजीगते की कथा * 
वेदों का कुछ भी वास्ता नहीं है - । इस के श्रागे वही मूर साहब कहते हैं कि ब्राह्मणग्रन्थों के अन्दर प्रजीग्त का 
वर्णन इतना भयङ्कर है, जो भारत के श्रनायों का एक नमूना कहने योग्य है # । इन साक्षियों से स्पष्ट हो जाता है 
कि, वेदों में नरबलि का कुछ भी उल्लेख नहीं है, पर ग्रनाये जातियों में नरबलि होता है, ग्रतः उन्होंने वेदों से भी 
वही सिद्ध करने का प्रयत्न किया है । रामायण और ब्राह्मणग्रन्यों में तो प्रक्षेप संभव है, पर संहिताग्रों में एक एक 

अक्षर की गिनती होने से उनमें प्रच्षेप नहीं हो सकता । इसीलिए उनके मन्त्रों से भाष्य के द्वारा खींचतान करके ऐसे 

क्रूर कर्म प्रवर्तक कृत्य का वर्णान किया गया है । यह सायणाचाये का काम है । सायणाचाये ने 'इदं विष्णुविचक्रमे' 

मन्त्र से वामन श्रवतार भी सिद्ध करने का प्रयत्न किया है । परन्तु यही मन्त्र निरुक्त में सूर्यपरक लगाया गया है । निरुक्त 

में इस मन्त्र के होते हुए भी सायणाचायं ने ऐसा श्रनर्थ किया है, जो उनके लिए उचित न था । इसी तरह वैष्णव होने 

के कारण उन्होंने शरीर दग्ध करनेवाली छाप का वणान भी ऋग्वेद से निकाला है ग्रौर जगन्नाथजी की उस लकड़ी 

का भी ऋग्वेद से वर्णन किया है, जो उनके कलेवर के काम ग्राती है । वेदों में इतिहास तो उन्होंने इतना भर दिया 

है कि, वेदों को श्रपौरुपेय साबित करना मुदिकल हो गया है | इस तरह से सायणाचार्य ने वेदों को बहुत ही हीन दर्जे 
का बना दिया है और वेदों में वे समस्त ग्रासुरी बातें सिद्ध कर दी हैं, जिनका प्रारम्भ रावण श्रौर बादरायण भ्रादि 

ने किया था तथा जिसका पोषण शङ्कराचार्य श्रौर रामानुजाचार्यादि ने किया है। 


बहुत दिन तक इसी भाष्य का भारतवर्ष में प्रचार रहा और द्रविड़ ही वेदाचाये प्रसिद्ध रहे । जब योरोपियन 
लोग इस देश में श्राए, तो उन्होंने यहाँ वेदों की बड़ी भारी महिमा सुनी । उनकी इच्छा हुई कि ऐसी पवित्र 
श्रौर प्राचीन पुस्तक हम भी अपने देश के पुस्तकालयों में रक्खें । दुर्देव से उन दिनों में मद्रास प्रान्त के ये द्रविड़ ही 
आय॑जाति के गुरु हो रहे थे । वही वेदपात्र, वही याज्ञिक और वही हिन्दूधमं के नेता समझे जाते थे । भ्रतः योरोपियनों 
ने भी उन्हीं से वेदों की पुस्तक चाही । सनु १७०० के आरम्भ में ही कोलब्रूक साहब को किसी दक्षिणी ने वैदिक 
छन्दों में लिखी हुई श्रौर देवीदेवताओों की स्तुति से पूणे एक पुस्तक दे दी। किन्तु जब मालूम हुआ कि, यह पुस्तक वेद 
नहीं है, तो वह त्याग दी गई। यद्यपि वह पुस्तक त्याग दी गई, तो भी योरोपनिवासियों ने वेदों की प्राप्ति की चेष्टा 
जारी रखी और मद्रासियों द्वारा अनेक बार ठगे भी गये । अन्त में अर्थात्‌ सनु १७७६ में कर्नेल पोलियर ने तत्कालीन 
महाराजासाहब जयपुर से वेदों की नकल माँगी । नकल दी गई और वह नकल प्रसिद्ध पंडित नन्दराम को दिखलाकर 
लन्दन भेजी गई श्रौर वहाँ के ब्रिटिश म्यूजियम में क्ली गई, तथा द्रविड़ों की ठगाई से छुट्टी मिली । कहने का मतलब 
यह कि वेद के सम्बन्ध में ये अन्त तक घोखा ही देते रहे । ये शुद्ध वेदों का प्रचार नहीं चाहते थे । इसीलिए इन्होने 
इस प्रकार की ठगाई भ्रवतक जारी रक्खी और रावण से सायण तक किए हुए कृत्य का पोषण करते रहे । 


उपयुक्त समस्त वर्णन से भ्रच्छी प्रकार प्रकट हो जाता है कि रावणा से सायण तक इन्हीं लोगों ने मांसयज्ञ, 
मद्यपात ग्रौर गुप्तैन्द्रिय-पुजन आदि असुरी प्रवृत्तियों का प्रचार किया, इन्हीं लोगों ने वाममार्ग, शैव रौर वैष्शवादि 
सम्प्रदाय चलाये, इन्हीं लोगों ने शङ्कर, रामानुज, माध्व ग्रादि रूप से घमंगुरु बनकर द्वत, अद्व तादि मतों का प्रचार 
किया श्रौर इन्हीं लोगों ने वेदों का भाष्य करके यों को प्राचीन वैदिक घ्म से पतित किया और उन के हर प्रकार के 


+ Hence the Doctor Rosin was Jed to infer that Vedic Hymns bore no relation to the 
legend of the Ramayan and oflered no indication of a human victim deprecating death. 
(Text Book of Sanskrit literature.) 
# So revolting indeed, ‘is the description given of Ajigartas, behaviour in the Brahman 
that we should rather recognize in him a specimen of the unAryan population of India. Gbid.) 
५२ 


४१० ` दिक सम्पत्ति 


पतन का कारणा हुए । इस प्रकरण के श्रारम्भ में हमने कहा था कि, जितने विदेशी इस देश में श्राये हैं, उनमें से 
केवल चार ही विदेशी दलों के सम्प्रदायप्रवर्तन भर साहित्यविध्वंस का वर्णन करेंगे । उनमें से इस प्रधान द्रविड़ 
जाति के कृत्यो का वर्णन हुआ । ग्रब इसके ग्रागे चितपावतों के साहित्य-विध्वंस का वर्णन करते हैं । 

[ चितपाबन और येशास्त्र 

हम पहले लिख आये हैं कि चितपावन मिश्च के रहनेवाले यहूदी हैं । इन्होंने ब्राह्मण वनकर उसी समय महाराष्ट्रों 
में घुसना चाहा था, पर उन्होंने नहीं घुसने दिया, इसीलिए देशस्थ ग्रौर कोकणस्थ दो भेद हो गये । कोकणस्थ ही 
बितपावन हैं । ब्राह्मण होकर इन्होंने संस्कृत में श्रच्छी योग्यता प्राप्त कर ली और इन्होंने भी तैत्तिरीय ऋष्ण यजुवेंद 
ही स्वीकार किया, तथा यहाँ के साहित्य में कृष्णा यजुर्वेद का वेदत्व ्रपना सब ब्राह्मणों में श्रेष्ठत्व और मिश्र के रीति- 
रिवाजों को ग्रायों की पुस्तकों रौर रीति-रिवाजों में मिश्रित किया । जब प्रेस नहीं थे तब लोगों के पास हस्तलिखित 
ही पुस्तक थे । उस समय नये ग्रन्थों का पहिचानना और पुराने ग्रन्थों के प्रक्षिप्त भागों का पकड़ना भी कठिन था । 
इसलिये पुराने जमाने में इन्होंने व्या क्या रचना की है यह सावित करना कठिन है । पर इस प्रकार के जमाने में जब 
हजारों प्रेस घड़ाधड़ पुस्तकें प्रकाशित करके घर घर पहुँचा रहे हैं, ऐसे जमाने में भी इन्होंने जो कुछ प्रक्षेप किया है, 
यहाँ उसी का वर्णात करते हैं । 

'गहिसा-धर्म-प्रकाश' 'नामी ग्रन्थ में सावरकर महोदय कहते हैं कि, 'तुकाराम तात्या ने राजाराम बोडस 
नामी एक चितपावन ब्राह्मण को प्रस्तावनासहित ऋग्वेद का सायणाभाष्य छुपाने लिये नियुक्त किया और सब काम 
उन्हीं के सुपुदं कर दिया । वोडस महोदय कृष्ण यजुवेंद के माननेवाले थे, इसलिए उस वेद का महततव दर्शाने और 
नीचत्व छिपाने के लिए उन्होंने सायणाचाये की प्रस्तावना में लिख दिया कि कृष्ण यजुर्वेद में जो मन्त्रभाग ग्रौर 
ब्राह्मणभाग का मिश्रण है, उसके लिए ब्रह्मादेव ने सारस्वत श्रौर उनके शिष्यों के विवांद के अनन्त में पहिले ही कह 
दिया है कि वह मिश्रण बिलकुल ही निर्दोष है । प्रस्तावना में यह उक्ति मिल गई और ऋग्वेद छप गया । किन्तु प्रो० 
मैक्समूलर श्रौर प्रो० पिटर्सन के छपाये हुए ऋग्वेद जो बोडस महोदयवाले ऋग्वेद से पहिले ही भिन्न भिन्न समयों में 
छप चुके थे, जब भारत में ग्राये और लोगों ने पढ़ा, तों उनमें वह्‌ उक्ति न॑ मिली । पता लगाने पर ज्ञात हुआ कि, 
यह कृत्य उक्त चितपावन महोदय का ही है' । , 
उक्त पुस्तक में जो दूसरी घटना लिखी है, वह इस प्रकार है कि कृष्ण साठे नाम के एक चितपावन ब्राह्मण ते 
वृद्ध पराशरस्मृति की जितनी भी हस्तलिखित प्रतियाँ मिल सकीं एकत्रित कीं । उनमें एक प्रति बम्बईनिवासी बाबा 
पाठक शुक्ल की भी थी । उस पुस्तक के बारहवें श्रध्याय में जहां ब्रह्मनिरूपण का विषय है, वहाँ उक्त साठे महोदय ने 
पनी चितपावन जाति को उच्च सिद्ध करने के लिए बहुत से श्लोक मिला दिये और उस अध्याय के श्रादि से ग्रन्त तक 
समस्तं भ्रङ्कों को भी बढ़ा दिया। श्लोक कई एक थे, इसलिये पत्रों के हाझियों (87/0) पर भी लिख दिये श्रौर उसी 
प्रति के अनुसार श्रीधर शिवलाल के ज्ञानसागर प्रेस में हजारों प्रतियाँ छपा डालीं। जब पुस्तक छप गई, तब हस्तलिखित 
'प्रति बाबा पाठक शुक्ल को चुपचाप दे श्राये। कुछ दिन के बाद बाबा पाठक को हंष्टि इस कृत्य पर पड़ी । बाबा साहब 
ने महा कोलाहल मचाया । भ्रदालत की भी नौबत आई । पर कुछ भले पुरुषों के बीच में पड़ जाने से मामला शान 
` हो गया । जो श्लोक मिलाये गये थे, वे बड़े हीं मजेदार हैं। श्रतः हंम उनमें से कुछ श्लोक यहाँ लिखते हैं-- 

कोकणाश्चरित्तपूर्णास्ते चित्तपावनसंज्ञकाः । ब्राह्मणेषु च सर्वेषु यतस्ते उत्तमा मताः ॥। 

एतेषां वंशजा: सर्वे विज्ञेया ब्राह्मणा: खलु । माध्यंदिनाश्च देशस्था गौडद्रविडगुजं राः ।। 

कर्णाटा तैलंगाद्यापि चित्तपुणंस्य वंशजा-। अतश्रत्तस्य पुणं यो भिद्यात्तस्य क्षयो भवेत्‌ ॥। 
~` अर्थात्‌ सब ब्राह्मणों में चितपावन ब्राह्मण हीं श्रे हैं ।' गौड़; देशस्थ, द्राविङ़, गुर्जर, कर्णाटक श्रौर तेलङ्ग श्रादि 
जितने ब्राह्मणा हैं, सब चितपावनों के ही वंशज है । इसलिए जो इन चितपावन ब्राह्मणों की निन्दा करे, उसका क्षय हो जांवे। 


चितपावत्त और-.आरयशास्त्र 


इस प्रकार की इन्होंने रचना करके अपनी जाति की निक्रृष्टता को दूर करने का प्रयत्न किया था, परन्तु यह बात आगे ते 
चली श्रौर लोगों को इनका प्रपञ्च मालुम हो गया । इसके अ्रतिरिक्त इन्होंने जिस सम्य क्षत्रियों के राज्य का ग्रपहरण 
किया, उस समय सतीप्रथा के सम्बन्ध में इन्होंने जो कुछ नवीन रचना की, वह बड़ी ही विचित्र है। यहाँ हम उसका भी. 
थोड़ा सा वर्णान करते हैं । सोशल रिफार्म सिरीज २ में और ग्रहिसा-घर्म-प्रकाश में पं० गावस्कर लिखते हैं कि 'दक्षिण 
के शाहुराजा ने बालाजी विश्वनाथ नामी एक चितपावन ब्राह्मण को अपना सेनापति बनाया । बालाजी विश्वनाथ ने मौका 
पाकर शाहुराजा को उपत्रारप्रयोगद्वारा मरवा डाला और स्वयं राजा बनने की चेष्टा करने लगा । उधर शाहुराजा की 
रानी शंभराबाई राज्य का वारिस बनाने के लिए दत्तक पुत्र लेने का विचार करने लगीं । इस पर बालाजी विश्वनाथ ने 
शंभरावाई को समभाना शुरू किया । उसने कहा कि हाय ! जिस पति पर आपकी इतनी भक्ति थी, जो तुम्हे प्राणों से 
| भी श्रविक प्यार करता था, श्रभौ उसे मरे हुए कुछ भी समय नहीं बीता कि, -श्राप राज्य शासन का आनन्द लेने लगीं । 
| धन्य थीं वे पतिव्रता स्त्रियाँ जो अपने प्राणपति के साथ धवकती हुई चिता में जलकर सदेव के लिए पति के समीप 
चली जाती थीं | शंभरावाई के दिल पर इन बातों ने बड़ा असर किया । किन्तु स्त्री को पति के साथ जलता भी कोई 
विशेष धर्म है, यह बात उसने अपने जीवन में नई सुनी । वह जल्दी से बोल उठी कि, क्या पति के सांथ जल मरने पर 
पतिदेव मिल सकते हैं? बालाजी ने उस समय की समस्त हस्तलिखित पुस्तकों में क्षेपक मिलवा मिलवाकर कथा बाँचने 
वाले भाटों के द्वारा दिखला दिया कि, दशरथ, पाण्डु, रावण, इन्द्रजीत आदि बड़े बड़े पुरुषों की स्त्रियों ने अपने पति के 
साथ जलकर प्राण दिये हैं ५। बालाजी ने यह भी कहलवाया कि यदि पति जल में डूबकर मर गया हो, दूसरे ग्राम में 
मर गया हो, उसकी लाश का पता न हो श्रथवा उस समय स्त्री सगर्भा हो, तो समय राने पर सुभीते के साथ श्रपने पति 
की खडाऊँ या वस्त्र आदि लेकर जल मरने से भी वह अपने पति को प्राप्त होती है और दोनों स्वर्गे को जाते हैँ । इस 
उपदेश से शंभरावाई जलने के लिए तैयार हुईं | बालाजी ने तुरन्त ही अपने कृष्णवेद के तैत्तिरीय ्रारण्यक ६।२० में 
आये हुए ऋग्वेद के 'इसा नारीरविधवाः सुपत्नीराञ्जनेन सपिषाः । संविशन्तु अनश्रवोऽनमीवाः सुरत्ना रोहुन्सु 
जनया योनिमग्रे” इस मन्त्र के 'अग्रे' शब्द को 'अग्ते” करके पति के साथ अग्नि में जल मरने की वैदिक विधि भ्रौर 
विनियोग भी दिखला दिया । वेद पर विश्वास करनेवाली आयंजाति की पतिव्रता राजमहिषी श्रपने पति के पास जाने 
को उत्तेजित हो उठी और बालाजी के षड्यन्त्र से तुरन्त ही चिता में घरकर फू क दी गई। रानी के जलते ही समस्त 
राज्यसूत्र चितपावनों के हाथ में आ गया, तथा झाहूराजा की मृत्यु आर शंभराबाई के सतीचरित्र की यह करुणापूर्णो 
कहानी समस्त महाराष्ट्र देश में श्रच्छी तरह सें फैल गई। वहाँ के ग्रामीण श्रव तक इस कलक कथा को गाया करते हूँ । 
उन गीतों में से एक गीत नीचे फुटतोट में दिया गया है, जिसमें उपयुक्त कथा का सार वित है #। 


j > तें शाहू राजाला जारणमारणादि औषधीप्रयोगाने माझ्न व त्याची निपुत्रिक विधवा बायको राज्यप्राप्तीच्या 
j कामांत प्रतिकूल होईल, म्हणन सती जाण्याचे नवे ग्रन्थ रचून व प्राचीन ग्रन्थांत दशरथ, पाण्डु, रावणा, इन्द्रजित 
| ग्रशांच्या स्त्रिया सती गेल्याकारणाने स्वी गेल्या, अशीं क्षेपके घुसडून ते मतलब-ग्रन्थ भटोवांकडून तिला वाचबून 


| दाखबून व शिवाय द्रव्यलालुचीने वश केलेल्या तिच्या भावांकन उपदेश करून व भोति दशुन, तिच्या इच्छेविरुद्ध 
तिजला सती घालवून अर्थात्‌ जिवंत जाळन टाकून मिळ विलें होतें, 


# शाहुराजा भ्रमीभूत । होवोनि राहिला दुःखखाईत । सन्निध बाजीरायसुत । नानासाहेब पेशवे ॥ 
परम ग्रार्जवी चितपावन । तशांत भ्रमिष्ट शाहमन । झालें म्हणोनि श्रपल्याधीन । करोनि लीन शेवेशीं ॥। 
स्वकार्यंसाधु बाजीराय । जारणादि करोनि उपाय । शाहूराजासी करोनि मरणप्राय । राज्यसूत्र बळकावले ॥ 
पोटीं नव्हता शाहूस पुत्र । नानास लाभलें अविकारपत्र। तेव्हां राज्याधिकारसूत्र। तृपमृत्यन्तीं लाविलें ॥ 
स्व्राधीन सेतासमुदाय पाही । प्रतिनिधिचें न चलें कांही त्याची बेडी घालोति पायीं । पवेतारूढ:तो केला ॥ 
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(चितपावनों ने इस बदनामी को रफू श्रौर रफा करने के लिए सती प्रथा को धर्म ही मान लिया और अपने 
खास शहर पूना में मूलामूठा नदी के संगम पर सती होने का एक स्थान ही नियत कर दिया । सती धर्म की इस 
उत्ते जना पर सतीप्रथा की वह घूम जारी हुई कि, पूना में रहने वाला अंग्रेजी रेजीडेंट भी घबरा गया । उसने वहां के 
पेशवा से इस निन्द्य कर्म को बन्द करने के लिए प्रार्थना की। उस समय की सतीप्रथा का वर्णन करते हुए मूर साहब 
कहते हैं कि 'चितपावन लोग सतीप्रथा पर बड़े श्रासक्त थे, परन्तु जब सन्‌ १८३० में गवर्नमेंट ने सतीप्रथा निषेधक 
कातून बनाया, तो उन्होंने बिना कुछ कहे सुने ही उमे बन्द कर दिया । कुछ चितपावन श्रपने जातिबर्‍्धु नानासाहब को 
इस भयङ्कर श्रपराध से मुक्त देखकर प्रसन्न होंगे । पर उनको प्रसन्नता इसलिए न होगी कि नाना साहब इसे अपनी 
न्यायबुद्धि से उचित मानते थे या अनुचित, प्रत्युत इसलिए प्रसन्नता होगी कि, वे इस लज्जायुक्त भयङ्कर कृत्य के कलंक 
सै छुट्टी पा गये। पूना में विधवाद्ों का उनके मृत पतियों के साथ जलना बहुत श्रधिक था। वहाँ प्रति वर्ष पांच छै सतियाँ 
होती थीं । यह कृत्य ब्रिटिश रेजीडेन्सी के पास मूलामूठा नदी के संगम पर होता था' †। इस वरान से पाया जाता 
है कि, इन्होंने शंभराबाई को सती करने के लिए शास्त्रों में श्रवश्य प्रक्षेप कराया । 

इन सब प्रमाणों के अतिरिक्त श्रभी हाल में जो प्रमाण मिले हैं, उनसे भी विदित होता है कि, चितपावनों ने 
जाली ग्रन्थों की रचना की है 'सिद्धांतविजय' के पृष्ट ९, १० में लिखा है कि, सतारा दरवार के दफ़तर में जो कागजपत्र 

मिले हैं, उनसे प्रकट होता है कि पेशवाईकाल में ग्रप्पासाहब पटवर्धन और नीलकंठशास्त्री ने जाली ग्रन्थों की रचना की 
थी । इसके सिवा 'शुबल यजुवेंदीय ब्राह्मणा” के पृष्ठ ६२, ६३ में, 'ग्रामप्याचा साद्यन्त इतिहास' में और 'राजवाड्याची 
गंगाभट्टी' आदि पुस्तकों में चितपावनों द्वारा जाली ग्रन्थों की रचना का विस्तृत वणान है इसलिए यहाँ श्रव अधिक 
लिखने की आवश्यकता नहीं है । यहाँ तो केवल इतना ही लिखना है कि, श्रभी हाल में सवके देखते देखते निर्णंयसागर 
प्रेस में जो उवट महीधर के भाष्यसहित यजुर्वेद छपा है, उसमें भी पाठभेद किया गया है। यजुर्वेद का “श्रीश्च ते लक्ष्मीश्च 
पत्न्या” प्रसिद्ध मन्त्र है । यह मन्त्र बंगाल की छपी हुई प्रति में महीधर उवट के भाष्य के साथ छपा है । उसमें श्री और 
लक्ष्मीरूप दो वेश्याओं का वर्णन है । पर हाल की छपी हुई इस निर्णंयसागर की प्रति से वेश्याओों की बात निकाल 
डाली गई है । लेकिन योरप की छपी हुई प्रति निणयसागर की प्रति से पहिले की छपी है और उसमें वही वेइ्याशरों 


शाहू-भार्या शंभरावाई । नृपासंगें सती न जाई । म्हणोनि तिजला नाना उपायीं । बोघोनि ग्रपाई दग्घविली ॥ 

लोभ दावोनि बंधुस तीचे । होते बन्धु दुष्ट मतीचे । त्यांही बलात्कारे सतीतें । धर्म बोधोनि सती नेली ॥ 

झाहूनृपाचे सुहृदन्यत्र । साताऱ्यासी ते सर्वत्र । रक्षोनि स्वाज्ञों निबन्धसूत्र । आपुल्या तंत्रांत ठेविलें ॥ 

साताऱ्याचें सोडोनि स्थान । पुणियासी केलें श्रधिष्ठान । नृपाधिकार मानपान । साताऱ्यास करवी तया ॥ 

ृक्षी फलें येतां पाडा । वानरे पाहोनि त्या झाडा | शाखोंशाखीं उडिया धडधडा । घेवोनि कडाडा भक्षिती फलें ॥ 

किवा मर्केटें सिदीवन । देखोनि करिती मधुसेवन । तैसे भ्रधमी चितपावन । धांवोनि श्राले पुणियासी ॥ 

+ The Kokanasthas (Chitpayans) were greatly addicted to Sati; but when that horrid 

Act was introduced by Government in ]830, they discontinued it without any remonstrar ९6, 
Some of the Chitpavans would be glad to exculpate their fellow casteman “Nana Sahab. 
from the atrocities laid to his charge, but this is more creditable to their feeling of 
sbame on account of tbese atrocities than to the soundness of the judgement which 
they form of their perpetrator. 


‘The burning of widows with their husbands’ corpses is very frequentat Poona, where 
five or six instances occur every year, and the immolation is usually performed at junction of 
the Moota and Moola rivers, close to the British residency. द ( Mure. ) 
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चितपावत और आर्यशास्त्र 


की बात है । इससे ज्ञात होता है कि उवट महीघर का श्रसली अथे वही है । निर्शयसागरवालों ने व्यथं ही उस. 
को बदला है । निर्णायसागर प्रेस का सम्बन्ध दाक्षिणाव्यों से ही है, इसलिए अनुमान होता है कि यह कृत्य भी किसी 
चितपावन महात्मा ही का होगा । जो हो, यहाँ कहने का अभिप्राय केवल इतना ही है कि चितपावतों ने आर्येशास्त्रों 
में मिश्रण किया है। यही नहीं कि इन्होंने नवीन ग्रन्थों की रचना ओर प्राचीन ग्रन्थों में केबल मिश्रण ही किया है, 
प्रत्युत उन्होंने यहाँ के हिन्दुओं में ्रपने जाति ग्रौर देश के पूज्य देवी देवताओं की पूजा का भी प्रचार क्रिया है। यहाँ 
हम उनके देवता का भी एक नूमूना दिखलाते हैँ । 
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जिस प्रकार भारत देश में श्री नामी देवी के ग्रंशं से दुर्गा, काली, भ वानी, भेरवी, चण्डी, अ्न्नपूर्णा और चामुण्डा 
आदि रूप बनाये गये हैं, उसी प्रकार मिश्रदेश में भी ग्रादिमाया इसिस के ग्रंशों से मिनर्वा, जुनो, वेनसा, ह्लीग्रा, 
हकेटी, डायना श्रौर ह्या श्रादि रूप माने जाते हैं । यहाँवाले जिस प्रकार चन्दन, श्रक्षत, धुप, दीप, मांस, रुधिर से 
श्रपनी देवियों की पुजाश्रर्चा करते हैं, ठीक उसी प्रकार मिश्रवाले भी करते हैं। जिस तरह यहां की देवियों के चतुर्भुज, 
अष्टभुज श्रौर सहस्त्रभुज श्रादि ख्प हैं, उसी तरह मिश्र की प्रतिमाग्रों के भी हैं । जिस प्रकार के श्रस्त्रशस्त्र यहाँ की 
देवियाँ रखती हैं, वैसे ही मिश्र की देवियों के पास भी हैं। जिस तरह यहाँ की देवी ने महिषासुर--भैंसे के से मुंह- 
वाले--राक्षस को मारा है । वैसे ही मिश्च की इसिस-मिनर्वा देवी ने भी 'हीकस-हिपोपोटेमस' नामी (दरियाई घोड़े 
के से मुंहवाले) राक्षस को मारा । जिस प्रकार के नवरात्र यहाँ होते हैं, ठीक वैसा ही नवरात्रि का उत्सव मिश्र में 
भी होता है । जिस तरह उत्सव में यहाँ उदकपूर्ण कुम्भ रवा जाता है, वैसा ही मिश्र में भी रकखा जाता है। बहाँ 
इस घट को 'केनाव' कहते हैं । जिस प्रकार यहां घट पर स्वस्तिक आदि चिल्ल बनाये जाते हैं, वैसे ही मिश्रवाले भी 
स्वस्तिक, दित्त्व, त्रिकोण, त्िपुण्ड तथा त्रिशूल आदि चिह्न बनाते हैं । 


इस समता के श्रतिरिक्त देवियों की उत्पत्ति के विषय में यहाँ एक कथा प्रचलित है। उस कथा का सार इस प्रकार 
है कि दक्ष की लड़की पार्वती थी। उसका विवाह शिव के साथ हुआ । एक दिन उसके पिता ने अनेक पशुओं की बलि 
दी, किन्तु इस बलिदान के समय अपनी कन्या को न बुलाया । पर कन्या वहाँ खुद गई । कन्या ने वहाँ जाकर जब 
अपने पति का भाग न देखा, तो उसने प्राण त्याग दिया । इस पर शिव ने क्रोध किया और वीरभद्र नामी एक भया- 
नक जन्तु को पैदा कर और वहाँ भेजकर दक्ष का सिर कटवा लिया । दक्ष के मरने पर शिव भ्रपनी स्त्री के शव को 
लेकर नाचने लगे । इसी बीच में विष्णु ने भ्रपने चक्र से उस स्त्री-शव के ५१ टुकड़े कर डाले और अनेक स्थानों में 
फेंक दिये | सब टुकड़े कामाक्षी, मीनाक्षी ग्रादि नाम से मातापुर और कलकत्ता आदि में उग्रपीठ बन गए । इनमें सत्र 
से प्रधान कामाक्षी है । इसका काम-भ्रक्षी नाम इसलिए पड़ा है कि, यह उस शव की काम की आँख श्र्थात्‌ गुप्ताद् 
है । यह कथा ज्यों की त्यों दूसरे नामों के साथ सिश्री लोगों में भी प्रचलित है । उनके यहाँ लिखा है कि उस इसिस्‌ 
के टुकड़े मिनर्वा, आसरपायन, डायना आदि हो गये और इन इन नामों से प्रख्यात हुए । इस कथा की शृद्धला तब 
बिलकुल ही समभ में श्रा जाती है, जब हम दत्तात्रेय के जन्म की कथा को ध्यान से पढ़ते हैं। 


दत्तात्रेय की कथा पुराणों के अनेक भागों के जोड़ने से जो रूप बनाती है, वही रूप मिश्रियों की तमाम कथा के 
मिलाने से भी बनता है। दत्तात्रेय के इतिहास के तीन भाग हैं । दत्तात्रेय किससे पैदा हुए, जिससे दत्तात्रेय पैदा हुए, 
वे किससे पैदा हुए श्रौर जिससे वे सब पैदा हुए, वह कौन है ? यहां हम तीनों मागों को लिखते हैं । देवी भागवत में 
लिखा है कि, श्रीपुरनिवासिनी देवी ने भ्रपते हाथ को धिसा । घिसने से हाथ में छाला पड़ गया । छाला फूटा । उस 
छाले से एक लड़का पैदा हुआ, जिसका नाम ब्रह्मा था। माता ने उससे कुचेष्टा की पर उसने माता का कहना न माना । 
माता ने उसे भस्म कर दिया भर हाथ रगड़कर फिर एक लड़का पैदा किया, जिसका नाम विष्णु था । इससे भी 
इच्छा प्रकट की, किन्तु उसने भी त माना और भस्म कर दिया गया । तब. तीसरी वार देवी ने[फिर हाथ रगड़ा झर 
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छाले से शिव नामक लड़का पैदा किया । इस शिव से भी ग्राज्ञा की गई सिव ने कहा कि पहिले यह बतलाइये क्रि, 
ये दोनों राख की ढेरियाँ क्या हैं। माता ने कहा कि ये दोनों ढेरियाँ तेरे बड़े भाइयों की हैं । शिव ने कहा, मा | 
इन्हें जिला दे माता ने उन दोनों को जिला दिया। देवी के यही तीनों पुत्र ब्रह्मा, विष्णु और महेश नामी विख्यात 
देवता हुए । इन तीनों देवताश्रों से दत्तात्रेय कैसे उत्पन्न हुए, वह कथा इस प्रकार है । 

पद्मपुराण में लिखा है कि श्रत्रि ऋषि शीत-कटिबन्ध में तपस्या कर रहे थे। वहाँ उनको सरदी लगी। बहू 
सरदी भ्रत्रि ऋषि की श्राँखों में घुस गई भ्रौर श्रांसू बनकर बाहर निकल पड़ी। उस गिरे हुए आँसू से चंद्रद्वीप, शीतद्वीप 
आदि भूभाग बन गये । वह सरदी श्राकाश की श्रोर फिर उड़ी, परन्तु खाली जगह में पैर न जम सके, इसलिए समुद्र में 
गिर पड़ी । उस गिरी हुई सरदी को श्रत्रि ने भ्रपना चंद्र नामी पुत्र मानकर समुद से कहा कि, इसकी रक्षा करना । 
बहुत दिन तक समुद्र ने इसकी कुछ भी परवा न की, पर ग्रन्त में उसको मनुष्य रूप देकर अपना पुत्र और लक्ष्मी का 
बन्धु माना । उस समय यह चंद्र प्रकारहीन था, इसलिए देवताओं ने उसे उखली में फूटकर समुद्र में फिर फेंक दिया । 
यह फेंका हुका चूर्णं उत्तम चन्द्रमा बन गया। वही चंद्रमा समुद्र-मंथन के समय बाहर निकाला और श्राकाशं को उड़ 
गया । श्रत्रि का यही चन्द्र जगत्‌ के कल्याण के लिए हुआ । परन्तु उन्होंने मनुष्यधारी पुत्र के लिए ब्रह्मा, विष्णु और 
शिव की आराधना की । ब्रह्मा, विष्णु और शिव ने क्रम से सोम, दत्तात्रेय और दुर्वासा नामक तीन पुत्र दिए । इसी 
से संबंध रखनेवाली दूसरी कथा स्कंदपुराण में इस प्रकार है कि, श्रत्रि ऋषि ने मनुष्यों को वेद समाने के लिए तीन 
पुत्र बनाये । एक सोम जो ब्रह्मा की श्राकृति का था, दूसरा दत्तात्रेय जो विष्णु की श्राकृति का था और तीसरा 
दुर्वासा जो शंकर की आकृति का था । इन तीनों कथाश्रों से ज्ञात हुआ कि देवी से ब्रह्मा, विष्णु और शिव हुए तथा 
ब्रह्मा, विष्णु और शिव से सोम दत्तत्रेय श्रौर दुर्वासा हुये श्रब एक मार्कण्डेय पुराण की कथा का भी वर्णन करते हैं । 
उसमें लिखा है कि कौशिक नामी एक ब्राह्मण अपने पूर्वकृत कर्मानुसार कोढ़ी हो गया । उसकी सहधमिनी ग्लानिरहित 
होकर उसकी सेवा करती थी । एक दिन कुष्ठी ब्राह्मणा ने अपनी स्त्री से कहा कि, मैंने जो रास्ते पर एक वेश्या देखी थी, 
वह मेरे मन को विचलित कर रही है, श्रतः उसके प्राप्त करने का उपाय कर { । यह सुनकर वह स्त्री अपते पति को कंत्रे 
पर चढ़ाकर धीरे धीरे उस वेश्या की तरफ ले चली, किन्तु रास्ते में उस कुष्ठी का पैर मांडव्य नामी ऋषि के बदन में लग 
गया। मांडव्य ने महाक्रोध करके शाप दे दिया कि, कल प्रातःकाल होने के पूर्व ही तू मर जा। कुष्ठी की स्त्री इस श्राप 
से भयभीत हुई इधर उघर ऋषि-मुनियों से इस शाप का मोक्ष पूछती हुई अत्रिऋषि की स्त्री भरनुसूया के ग्राश्नम में पहुँची 
और सारा वृत्तान्त कह सुनाया । श्रनुसूया ने कहा कि डरो मत । इतने में सूर्योदय हो गया । और वह कुष्ठी ब्राह्मण 
मर गया + । श्रनुसूया ने उस स्त्री से कहा कि तू भय मत कर, मेरा सामर्थ्य देख । पतिसेवा के सामने तपस्या क्या 
चीज है? मैंने अपने जीवन में श्रन्य पुरुष श्रथवा किसी देवता की कामना नहीं की । इतना कहकर श्रनुसूया ने कहा कि 
भेरे सतबल से यह मृत पुरुष कुष्ठरोगरहित होकर, तरुण होकर और जीवित होकर अपनी स्त्री के साथ सौ वर्ष तक 
रहे । भ्रनुसूया के इतना कहते ही वह मृत पुरुष जी उठा, तरुण हो गया और कुष्ठरोग से भी छुटकारा पा गया %। यह 


{ या सा वेश्या मया हृष्टा राजमार्गे गृहोषिता। तां मां प्रापय धर्मज्ञे सँव मे हृदि वतते ॥ 


+ स्के भर्तारमादाय जगाम मृदुगामिनी । पत्नी स्कन्धे समारूढश्चालयामास कौशिकः ॥ 
पादावमर्षेणात्‌ क्रुद्धो मांडव्यस्तमुवाच ह्‌ । येनाहमेवमत्यर्थं दु:खितश्चालितः पदा ॥ 
दशां कष्टामनुप्राप्तः स पापात्मा नराधमः । सूर्योदयेऽवशः प्राणे विमोक्ष्यति न संशय ॥ 
सास्करावलोकनादेव स विनाशमवाप्स्यति ॥। 

% न विषादस्त्वया भद्रे क्तव्यः पश्य भे बलं । पतिशुश्रूषयावाप्तं तपसः कि चिरेण ते ॥ 
यथा मर्तूसमं नान्यमपश्यं पुरुषं क्वचित्‌ । रूपतः शीलतो बुदृध्या ` वाङभाधुर्यादिभूषणौः ॥ 


चितंपाबेन और आर्यशास्त्र 


देख देवताओं ने श्रानन्दित होकर पुष्पों की वृष्टि की और अनुसूया से बोले कि तूने देवताश्रों से भी त होने वाला 
कार्य किया है, इसीलिए वर माँग । देवताओं से अनुसूया ने कहा कि यदि वर देते हो, तो ब्रह्मा, विष्णु और महेश्वर ; 
को एक में मिलाकर मुझको पुत्र दीजिये # । देवताओं ने यही वरदान दिया और कुछ दिन के बाद ये तीनों देवता 
उसके उदर से इस प्रकार पैदा हुए 
सोषो ब्रह्माभवद्‌ विष्णुदंत्तात्रेयो व्यज्ञायत । 
दुर्वासाः शंकरो जज्ञे वरदानाद्विवोकसाम्‌ ।। 
ग्र्थात्‌ ब्रह्मदेव का सोम, विष्णु का दत्तात्रेय श्रौर शंकर का दुर्वासा होकर ग्रौर एक में मिलकर दत्तात्रेय 
नामी पत्र हश्रा । इन्हीं तीनों रूपों से युक्त आजकल दत्तात्रेय की मूर्ति बनती है। 
इन समस्त कथाग्रों का इतना ही तात्पये है कि देवी से ब्रह्मा, विष्णु और शंकर हुए और ब्रह्मा, विष्णु तथा 
शंकर के मिश्रण से दत्तात्रेय की उत्पत्ति हुई । अर्थात्‌ दत्तात्रेय की उत्पत्ति ब्रह्मा, विष्णु महेश से हुई और ब्रह्मा, विष्णु, 
महेश की पैदा करनेवाली देवी है । श्रव देखना चाहिए कि, इस दत्तात्रेय की इस मिश्चित उत्पत्ति का क्या रहस्य है ? हम 
मिश्च देश के दैवी इतिहास में देखते हैं कि, उसमें भी उपयुक्त वर्णन ज्यों का त्यों दिया हुआ है । हम श्रभी गत पृष्ठ 
में लिख श्राये हैं कि, मिश्रदेश की ग्रादि देवी का नाम इसिस्‌ है। वही इसिस्‌ यहाँ श्री के नाम से प्रसिद्ध है । जिरा 
प्रकार इस देवी से ब्रह्मा, विष्णु और शंकर हुए हैं, उसी तरह मिश्र देश में प्रसिद्ध है कि इसी इसिस्‌ से श्रॉसिरिस, 
होरुस और टायफान नामी तीन पुत्र हुए हैं और जिस प्रकार ब्रह्मा, विष्णा और महेश्वर के मेल से दत्तात्रेय की 
उत्पत्ति हुई है, उसी तरह मिश्र देश में आँसिरिस, होरुस और टायफान के मेल से टॉय नामी पुतला बना है । 


इस टॉथ के विषय में श्रकेश्वर नामी प्रसिद्ध प्रवासी लिखता है कि, मिश्रदेश के पेकीन शहर में शहर की दीवार 

के उत्तर-पश्चिम कोण पर 'महाकाल म्यौ' नामी एक मन्दिर है। मन्दिर का यह नाम महाकाल नामी मुख्य देवता 

के कारण पड़ा है। वहाँ महाकाल नामी देव का पुतला है। वहाँ के लोग उसका भजन करते हैं। मन्दिर के एक 

ग में मच्छोदरनाथ का १८ फीट ऊँचा पुतला है और दूसरे भाग में दत्तात्रेय या दत्ता का पादचिह्न है। इस 
दत्तात्रेय का नाम वहाँ टाथ है #। 


उपयुक्त वर्णन से पाया:जाता है कि दत्तात्रेय-सम्बन्धी सारी कथा ओर दत्तात्रेय की मूर्ति का यह विचित्र प्रकार 

मिश्र देश ही का है और वहीं से चितपावनों द्वारा श्राया है। क्योंकि दत्तात्रेय की पूजा उत्तर हिन्दुस्तान में कहीं 

नहीं होती और न किसी हिन्दू का दत्तावेय नाम ही होता है। परन्तु दत्तात्रेय को महाराष्ट्र ही इष्टदेव मानते हैं श्रोर 
हीं के दत्तात्रेय ग्रादि नाम भी होते हैं, अतएव उन्हीं से इसका सम्बन्ध हैं, इसमें सन्देह नहीं । 


तेन सत्येन ब्रिप्रोऽयं व्याधिमुक्तः पुनयु वा । प्राप्नोतु जीवितं भार्या सहायः शरदां शतम्‌ ॥ 

यथा भतू समं नान्यमहं पश्यामि दैवतं । तेन सत्येन विप्रोऽयं पुनर्जोबत्वनामयः ॥। 

ततो विप्रः समुत्तस्थौ व्याधिमुक्तः पुनयु वा ॥। 

% तद्यान्तु मम पुत्रत्वं ब्रह्मविष्णुमहेश्वराः । एवमस्त्विति तां देवा ब्रह्मविष्णुशिवादयः ॥। 
प्रोक्ता जम्मुर्यथाऱ्यायमनुसाच्य तपस्विनी ।। 
§ The Myau ortemple is-at a small distance from the northwest corner of the wall of 

Pechin and is called Maha-cala-myau from its chief deity Mabacal. who is worshipped there 
and whose statue is on the side of the river and the Myau on the other. There in one part 


ofthe Myau, is a guilt statue of Machhodaranath about I8 feet high; in another part is the 
charanapad or the impression of the feet of Dattatraya or Datta called Toth by the Egyptians. 


४१६ वेदिक संम्पत्ति 


कुछ लोग कहते हैं, कि सम्भव है, दत्तात्रेय की कथा और उसकी मूर्तिपुजा भारत से ही वहाँ गई हो, किन्तु इस 
बात में कुछ भी सत्य नहीं है। प्रथम तो प्रचीन भारतीय श्रार्यों में मूर्तिपूजा थी ही नहीं फिर दत्तात्रेय जैसी विच्चित्र 
मूतति यहाँ की उपज कैसे हो सकती है? इसलिए वह यहाँ से मिश्र नहीं गई । मिश्र देश में जिस इसिस और श्रासिरिस 
भ्रादि देवियों के प्राधार पर टॉथ बना है, वे शब्द न तो श्रार्यमाषा के हैं श्रौर न मिश्चियों की हेमिटिक भाषा के ही हैं। 
बे शब्द तो सेमिटिक भाषा के हैं। इसलिए ज्ञात होता है कि मिश्चियों में दत्तात्रेय की मान्यता भारत से या श्रायों से नहीं 
गई | यह सेमिटिकों से मिश्चियों में गई है श्रोर मिश्रियों से भारतमें श्राई है। भारतमें भी दक्षिणियों में ही इसका प्रचार 
है । क्योंकि मिश्रनिवासी इजिप्तवानु ्रर्थात्‌ चितपावन दक्षिणियोंमें ही घुसे हुए हैं, इसलिए दत्तात्रेय की समस्त मान्यता 
चितपावनों की है श्रौर उ्हींने इसका इस देश में प्रचार ग्रौर विस्तार किया है। इसी बात को स्वीकार करते हुए 
पण्डित सावरकर कहते हैं कि, यह दत्तात्रेय की उत्पत्ति इजिप्ट देश की ही है ग्रौर वहीं से भारत में ग्राई है +- । 

इसलिए यह निश्चय और निविवाद है कि चितपावनों ने जिस प्रकार छल से क्षत्रियों का राज्य लिया और जिस 
प्रकार छल से ग्रन्थों में मिश्रण किया, उसी तरह छल से ही उन्होंने अपनी जाति की यह कथा और पूजा भी ग्रार्यो में 
दाखिल कर दी। यहुदी लोग संसार में छली प्रसिद्ध हैं । ये चितपावन भी यहूदी ही हैं। इसलिए छल करने में 
इनको संकोच नहीं हो सकता । इनको हम ही छली नहीं कहते, प्रत्युत लो० तिलक के जीवनचरित्र में प्रसिद्ध लेखक 
नरसिह्‌ चिन्तामणि केलकर लिखते हैं कि, 'देशस्थ लोकों में जैसे साधुसन्त उत्पन्न हुए वैसे ही कोंकणस्थों में वीर और 
नीतिमान्‌ उत्पन्न हुए । यदि पूछा जाय कि अँगरेजी राज्य में छल करना किसके हिस्से में श्राया होगा, तो कहा जायगा 
कि कोंकरास्थों के । क्योंकि ज्यु लोगों की भांति चितपावनों के लिए भी प्रसिद्ध है कि वे छली हैं और इस छल की ही 
बदौलत उनको वीरता श्रौर ऐश्वर्य की प्राप्ति हुई है। इतिहासप्रसिद्ध है कि कोंकणस्थ भट घराना छल से ही देश में घुसा 
और पेशवाई प्राप्त की' %। इस तरह से इनका छली और प्रपञ्ची होना तथा विदेशी होना सिद्ध है। इनमें विदेशीपन श्रौर 
अनायत्व की एक रिवाज श्रब तक बनी हुई है । पण्डित गावस्कर कहते हैं कि विसलामपुर तथा रत्नागिरी के रहनेवाले 
चितपावनों में अब तक रिवाज है कि, श्रावणी (उपाकर्म) विधि में श्रथवा ग्रौर किसी दिन साल में एक बार ये लोग 
जातिभोजन कराते हैँ । उस समय श्राटा की एक गाय बना कर पकाते हैं श्रौर उसके पेट में मधु (शहद) भरकर उसकी 
बलि देते हैं पने कुलदेवता को बलि देकर उसके अनेक टुकड़े कर डालते हैं और जब सब लोग भोजन करने के लिए 
बेठते हैं, तो सबकी पत्तलों में प्रसाद के तौर पर उसका एक एक टुकड़ा परसते हैं। उसके भीतर जो शहद होता है, 
उसे तीर्थे कहते हैं | यदि यह सत्य है, तो दुःख से कहना पड़ता है कि यह रिवाज इनमें बहुत ही भयङ्कूर है' । 

यहाँ तक हमने मिश्रनिवासी चितपावनों का शास्त्रविध्वंस दिखलाया और बतलाया कि इनके मिश्रण से इनकी 


सोहबत से और इनके सकाश से भ्रायों में कंसे कैसे भयड्कूर रिवाज जारी हुए और किस प्रकार शुद्ध श्रार्य अपवित्र हुए । 


¬ शरॉसिरिस, होरुस व टायफान या इजिप्त लोकांच्या तीन पुरुषांचा जसा 'टॉथ' नामें पुतला, घडविला, 
तद्वतच, हिन्द्र लोकांनी त्या इजिप्त देशस्थ आऑसिरिसादि तीन पुरुषांप्रमाणे घडविलेल्या ब्रह्मा, विष्णु व शिव या तीन 
पुरुषांचा मिळ,न हा गुरुदत्त पुतळा घडविला ग्राहे व या इजिप्तदेशस्थ 'टॉथ' प्रमाणेच गुरुदत्ताचा भ्रवडंबर कांही 
अविचारी हिदुलोकांत माजलेला श्राहे, तात्पर्य ब्रह्मा, विष्णु व शिवजन्य धर्म सम्बन्धी जो क्रियामार्ग भ्राचार- 
विचार त्या सर्वा चें मूल भ्राफ्रिकास्थ इजिपदियन लोक हैं स्पष्ट होतें 


» देशस्थ लोकाँत जसे साधुसंत निर्माण झाले, तसेच कोकणस्थांत वीर व मुत्सही उत्पन्न झाले, इंग्रजी राज्यांत 
छल कोणाच्या विशेष वाटणीस श्राला भ्रसेल, तर तो कोकणास्थांच्या, ज्यू लोकांप्रमाणे चित्पावन जातीवर छळाचा छाप 
मारलेला भ्राहे, पण या छळामुळच त्यांच्या हातून वीरश्रीचीं कृत्येंहि झालेलीं भ्रसण्याचा सम्भव ग्राहे, ऐतिहासिक 
काळांत कोकणस्थ भट घराण्याचा छळ काल्यामुळ च देशावर ते गेले व पेशवेपद पावले. (लो० टिळक यांचें चरित्र, पु० २.) 


चितपावन और आय शास्त्र 


कौन कह सकता है कि ये अ्रपवित्र श्रासुरी रिवाज और आचरण आर्यज,ति के पतन का कारण नहीं हुए रौर इन्हीं र 
से भ्रार्यंजाति का पतन नहीं हुआ ? कट 

ब्राह्मण बन जानेवाली दो ग्रनारयं जातियों का हाल यहां तक लिखकर देखा गया कि उन्होंने किस प्रकार झाये- 
साहित्य का सत्यानाश किया है। इन दो जातियों के अतिरिक्त अन्य भनेकों आयों में समा गई हैं। मालुम नहीं 
उन्होंने और वया वया मिश्रण किया हो । कुछ काल पूर्व नये नये सम्प्रदाय चलाना, नये नमे ग्रन्थ रचना भर पुरात्े 
ग्रन्थों मे प्रक्षेप करने का तो तूफान ही बरपा हो गया था । उस समय जिसके जी में जो कुछ भ्राता था, वह बही 
लिख मारता था । यही नहीं कि ब्राह्मणों ने ही प्रक्नेप किया है, किन्तु हमने गत प्रकरण में दिखला दिया है कि, 
उपनिपदों में क्षत्रियों की ओर से भी प्रक्षेप हुम्रा है! यही नहीं प्रत्युत हमको कायस्थों की श्रोर से भी प्रक्षेप किया 
हुआ लेख मिला है। महा गरुडपुराण ग्रध्याय 8।२ में लिखा हैं कि 


| 
| 


चित्रगुप्तपुरं तत्र योजनानां तु विशतिः । कायस्वास्तत्र पश्यन्ति पापपुण्ये च सर्वशः ॥। 
्रर्थात्‌ चित्रगुप्त का पुर बीस योजना के विस्तार में है, जहाँ सब लोगों के पापपुण्यों को कायस्थ लोग देखते 
| हैं। यह प्रञ्चेप त तो ब्राह्मणों का किया हुआ है ग्रौर न क्षत्रियों का । इस गप में कायस्थों का ही स्वार्थ है, इसलिए 
। यह उग्हीं का किया हुआ है | क्योंकि कायस्थों के स्वार्थ की बदनामी न तो पहिले कम थी न अब कम है । मिताक्षरा 
। में लिखा है कि, कायस्थों को पीट कर प्रजा की रक्षा की जाय 4 । इससे पाया जाता है कि इन्होंने बहुत बड़ा 
| अत्याचार कर रक्खा था, इसीलिए ऐसा कहा गया है । 

जाली ग्रन्थों के रचने का एक नमूना हमने खुद देखा है। उड़ीसा में आठगढ़ नामी एक देशी राज्य है । वहाँ 
के राजा का नाम विश्वनाथ है । राजा साहब संस्कृत में कविता कर लेते हैं । उन्होंने व्यास के नाम से ग्रपने गाँव के 
| महादेव का माहातम्य वर्णन किया है और एक पुस्तक में छपा भी दिया है । कहने का मतलब यह कि जाली रचनाएँ 
| भ्रब तक हुई हैं और हो रही हैं। पुरानी और मध्यकालीन जाली रचनाओं की खोज योरप के विद्वानों ने खून की 
| है । इस प्रकार की जाली रचानाश्रों के लिए कोलब्रुक कहता है कि मेरे कहने का मतलब यह नहीं है कि जाल- 

साजियाँ कभी नहीं होतीं अथवा पुरे या अधूरे बनावटी ग्रन्थ नहीं बनाए गए । सर डब्लू-जोंस, ब्लैकवेयर और मैंने 
प्रक्षेपों को पकड़ा है । इनसे भी बड़ी जालसाजियाँ करने का प्रयत्त किया गया है। उनमें से कुछ तो थोड़े समय के 
| लिए सफल हुई श्रौर श्रन्त में खुल गईं, पर कुछ तो तुरन्त ही पकड़ ली गई । नियमित जालसाजी का प्रत्यक्ष प्रमाण 
| प्रकाशित हो चुका है, जिसने केप्टन बिलफोड को बोले में डाल दिया था । इसका वर्णेन बिलफोडे ने ही कर दिया 
है । इस तरह से यद्यपि कुछ प्रयत्न निष्फल हुए हैं, तथापि दूसरे प्रयत्न निस्सन्देह सफल भी हुए हैं । पूर्वी साहित्य के 
| खोज की वृद्धि होने से और समालोचकों के चातुर्ये से जाली पुस्तकें और पुस्तकों में मिलाए हुए जाली पृष्ठ पकड़े 
| जायेगे, पर मुझको यह शंका नहीं है, कि वेद भी इस प्रकार के निकलेगे % । 
NN 5 कम ला मम 


-- चारचारणदुव्‌ त्य महासाहसआदिभिः । पीड्यमानः प्रजा रक्षेत्‌ कायस्थेश्च विशेषतः ॥। 


x I don't mean to say tbat forgeries are not sometimes committed, or that books are 
| not counterfeited in whole or in part. Sir W. Jores and Mr, Blaquiere and myself have 
detected interpolations. Many greater forgeries have been attempted, some haye for a time 
succeeded and been ultimately discovered, in regard to others detection has immediately over- . 
taken the fraudulent attempt. A conspicuous instance of systematic fabrication by which 
4 Captain Wilford was for a time deceived, has been brought to light as has ben fully stated 


५३ 


४१६ वे दिक॑ सम्पत्ति 


कहने का मतलब यह कि भ्रासुरी संसर्ग से इस प्रकार की जाली रचनाश्रों के कारण श्रार्यजाति हिदू हो गई 
श्रौर उसमें मनमाने सम्प्रदाय, मनमाने ग्रन्थ श्रौर मनमाने सिद्धांतों ने हजारों रूपों से विस्तार क्रिया, तथा ब्राह्मण, 
क्षत्री, वेश्य, शूद्र सभी को नीच बना दिया भ्रौर ग्रार्यजाति का पतन हो गया | इसा पतित दशा में ही मुसलमानों की 
भ्रामद हुई । इनमें से हजारों मुसलमान हिंदू हो गए श्रौर श्रनेकों ने श्रर्घ हिन्दू घर्म मुसलमान रूप धारण करके 
"हिदुभ्रों के रहे सहे विश्वासों और ग्रन्थों को नष्ट कर दिया । 


मुसलमान ओर आयेशास्त्र 
जिसको इन बातों के जानने की न तो फुरसत है न जरूरत है, उसे नहीं मालूम कि हमारी वास्तविक दशा 
कया है, हमारा प्राचीन वैदिक धर्म वया है श्रौर हमारा प्राचीन श्रार्य श्रादर्श वथा है? ग्रभी गत पुष्ठों में हमने दो 
जातियों के द्वारा शास्त्रविध्वंस का वर्णन किया और दिखला दिया है कि किस प्रकार शास्त्रों में आसुरी बातों का 
.प्रक्षेप किया गया है | इन दो जातियों के अतिरिक्त हिन्दुओं की श्रन्य शाखाओं ने भी शास्त्रविध्वंस की हत्या से भ्रपने 
को पाक नहीं रकखा । ब्राह्मणा, क्षत्री, वैदय और शूद्रों ने मतमाना साहित्य रचा है श्रौर पुराने साहित्य में मिश्रण किया 
` है। सबके सामने देखते देखते ५० वर्ष के भ्रन्दर ही तुलसीकृत रामायरा में इतना श्रधिक क्षेपक घुस गया है कि, श्रसली 
ग्रन्थ पहिले से दूना हो गया है श्रौर सात कांड के नौ दस कांड हो गए हैं । तीन सो वर्ष में एक हिंदी पुस्तक का जब 
यह हाल है, तो हजारों वर्ष की पुरानी संस्कृत की पुस्तकें जिनका सम्बन्व घर्म, इतिहास और स्वास्थ्य ग्रादि से है 
ग्रौर जो श्रार्यजाति का जीवन हैं, कितनी दूषित की गई होंगी, कौन जान सकता है? इन हिन्दू नामधारी झास्त्र- 
` विध्वंसकों के अतिरिक्त मुसलमानों का राज्य इस देश में बहुत दिन तक रहा है। उन्होंने भी इस देश के हिन्दुओं में 
अत्याचारों के साथ इसलामं घम के प्रचार का बहुत प्रयत्न किया है। उनका धर्मचार श्रत्याचार और जुल्म के राथ 
` चा । पर उनका जुल्म बहुत प्रचार नहीं कर सका । श्रलताक हुसेन हाली कहते हैं कि-- 
वो दीने हुजाजी का बेवाक बेड़ा निशों जिसका अकसाय आलम में पहुँचा । 
न जेहूं सें अटका न कुलजमु में का मुकाबिल हुआ कोई खतरा न जिसका । 
किये व॑ सिपर जिसने सातों समन्दर वो डूबा दहाने भें गंगा के आकर । 
्रर्थात्‌ इसलाम ने तलवार के जोर से सातों समुद्रों को फतेह कर लिया, पर वह्‌ इसलाम का बेड़ा गङ्गा के 
निकास में भ्राकर इब गया । सच है, इसलाम की तलवार ने जिस देश में प्रवेश किया, उस देश को इसलाम करके ही 
- छोड़ा: काबुल, ईरान, अरब, तुर्क, पोतु गाल, स्पेन, मिश्र, श्रफरीका, रूस ग्रौर चीन तक जहाँ कहीं प्रचार हुआ, बस देश 
का देश इसलाम में भ्रा गया । किन्तु यह एक भारतवर्ष ही है, जहाँ सैकड़ों वर्षो तक लगातार तलवार चली, पर सिवा 
` थोड़ी सी नीच कौमों के भले आदमी अधिक मुसलमान नहीं हुए । जब जुल्म से काम न चला, तो वही पुराना सिद्धान्त 


_ काम में लाया गया । श्रर्थात्‌ कुछ बातें इधरउधर की लेकर नये नये रूप से मुसलमानों ने हिन्दू साहित्य को गन्दा 


करना शुरू किया और खुद उनके गुरु बन कर उनमें भ्रपने विचार स्थापित करने का प्रयत्न करने लगे 
, बातें सारांशरूप से दिखलाने का यत्न कर 


में इस देश के निवासियों के साथ क्या ब 


। यहां हम वही सब 
ते हैं । हम यह्‌ नहीं लिखना चाहते कि मुसलमान जालिमों ने अपने शासनकाल 
या व्यवहार किया । हम तो यहाँ केवल यह दिखलाना चाहते हैं कि, इनके प्रभाव 


_ by the gentleman. But though some attem 
have succeeded. 
_ ‘Some fabricated works, some interpolated 
in the progress of researches into the learning 
will appear to be of this description. 


pts have been abortive, others may doubtless 


pages will be detected by the sagacity of critics 
of the East, but I don’t doubt tbat the Vedas 


\ 


। 
। 
| 
| 
| 
| 


मुसलमान और आर्यशास्त्र 


थे यहाँ का संस्कत साहित्य किस प्रकार नष्ट हुआ और वैदिक धर्म में कितना धक्का पहुँचा। सभी जानते हैं कि संस्कृत र , 
के लाखों ग्रन्थ वर्षो तक मुसलमानों के हम्मामों में जलते रहे हैं और उदन्तापुरी आदि के नो नौ मंजिल ऊँचे पुस्तकालय 
बात की बात में भस्म कर दिये गये हैं, पर यह समग्र वृत्तान्त लिखकर हम ग्रन्थ को बढ़ाना नहीं चाहते । क्योंकि पाठकों 
से कुछ छिपा नहीं है श्रौर न सब कागजपत्र श्रौर इतिहास कहीं चला ही गया है। इसलिए हम यहाँ केवल यही दिखलाना 
हते हैं कि, मुसलमान जाति ने जब अपने कठोर शासन से भी हिन्दू धर्म का नाश न कर पाया, तो उसने अपने 
सिद्धांत संस्कृत भाषा में लिखवाना शुरू किया श्रौर अपना एक दल अपने से अलग करके हिनदुझरों का गुरु बनने के लिए 
कायम किया । एक तरफ तो मुसलमान श्रपने प्रचार के लिए इस तरह साहित्य नष्ट करने लगे श्रौर दूसरी तरफ हिन्दुओं 
मुसलमानी श्रत्याचार से पीड़ित होकर उनसे बचने के लिए खुद भी नवीन नवीन रचना करके शास्त्रों में मिश्रण 
करना शुरू कर दिया । इस तरह से इन दो तीन मार्गो के द्वारा हिन्दुओं का साहित्य बिगड़ने लगा। यहाँ हम पहिले 
नवीन रचना के प्रमाणा उपस्थित करते हैं । नवीन रचना में अल्लोपनिषद्‌ विशेष उल्लेखनीय है । क्योंकि यह सभी 
जानते हैं कि श्रल्लोपनिषदू मुसलमानों की ही रचना है । यहाँ हम उसे ज्यां का त्यां उद्धुत करते हैँ- 
अस्माल्लां इल्ले मित्रावदणा दिव्यानि धत्ते । इल्लल्ले बदणो राजा पुनर्ददुः। 
हृयामित्रो इल्लां इल्लह्जे इल्लां वरुणो मित्रस्तेजस्क्राम: ॥। १ ॥ 
होतारमिग्द्रो होतारमिन्द्र महा सुरिग्द्राः । अल्लो ज्येष्ठं श्रेष्ठ परमं पुणं ब्रह्माणं अल्लाम्‌ ।। २॥ 
अल्लो रसुल महामदरकबरस्य प्रल्लो अल्लास्‌ ॥ ३ ॥ 
आदल्ला बुक मेरुम्‌ । अल्लबूक निखादकसु ॥। ४ ॥ 
अलो यज्ञेन हुत हुत्वा । अल्ला सूर्य्षचन्द्रसर्वचक्षत्राः ॥। ५ ॥ 
अह्ला ऋषीणां सर्वेदिव्यां इन्द्राय पूर्व माया परममन्तरिक्ष! ॥ ६ ॥ 
अल्लः पृथिव्य्रा अन्तरिक्षं विश्वपस्‌ ।॥ ७ ॥ 
इल्लांकबर इल्लांकबर इल्लां इल्लल्लेति इल्लल्ला: ॥ 5 ॥ 
ओम अल्ला इल्लहह्ला अनादि स्वरूपाय अवशा श्यामा हुह्ली जनान पशून्‌ सिद्धान्‌ 
जलबरान्‌ अहृष्टं कुरु कुरु फट ॥। ६ 
असुरसंहारिणी हू' ह्वीं अल्लो रसूल महमदरकबरस्प अल्लो अह्लाम्‌ इल्लल्लेति इल्लल्ला: ॥ १० ॥ 
इति अल्लोपनिषत्‌ ॥। 
इसको पढ़कर कौन कह सकता है कि, यह मुसलमानों की रचना नहीं है श्रथवा यह बिना उनकी प्रेरणा के 
बना है ? इसके ्तिरिक्त यूनानी बैद्यक को भी संस्कृत में लिखवाकर हिन्दू जनता में मुसलमानी हिकमत के प्रकार 
का उद्योग किया गया है। यहाँ हम उसका भी एक नमूना दिखलाते हैं । वद्यक का एक अभिनव निघण्टुः नामी 
ग्रन्थ है । यह ग्रन्थ वम्बई में पं० दत्तराम रामनारायण चौबे के तत्वविवेक प्रेस में छपा है । इसके शोक इस प्रकार हैं- 
दोष: खिल्त इति प्रोक्तः स चदुर्दा निरूप्यते । 
सौदासफरा तथा बलगस्‌ तुरीयं खून उच्यते ॥ 
तबियत्‌ कंफियत्‌ कुब्वत्‌ खासियच्च चतुष्टयम्‌ ॥ 
निखिलं द्रव्यसंज्ञेयमल्पं किवाप्पनल्पकस्‌ ॥ 
अपरगमुसहिलनाम्ती इसहालरेचनं विशः । 
नौमनिद्रा समाख्यात मुनक्किम तट्विघायनी ॥। 
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खुशी फहुंत्‌ प्रसादः, स्याम्मनसौदेहृपाटवम्‌ । 
उभयं विदधात्येषा मुफरंह सा प्रकीतिता ॥। 
दिमाग दिल जिरं मादा एतदंगचतुष्टयमु । 
आजाय रईस इत्युक्त' श्रेष्ठ देहे शरीरिणाम्‌ '। 
यहाँ इनके ग्रथं करने की श्रावइयकता नहीं है | इनके शब्दों से ही ज्ञात हो रहा है कि, इनमें यूनानी हिकमत की 
बातें भरी हुई हैं ्रौर इनके प्रचलित करनेवाले मुसलमान हैं। जिस तरह वैद्यक में हिकमत का मिश्रण किया गया है, 
उसी तरह ज्योतिष्‌ में भी इसलामी तत्व दाखिल करने का प्रयत्न हुआ है। खोज करनेवाले जानते हैं कि फलित ज्योतिष्‌ 
का प्रचार विदेशी है | वह इस देश में युनान से ही श्राया है। पारसियों श्रौर मुसलमानों का उस पर श्रधिक विश्वास है। 
लखनऊ के नवाब तो बिना ज्योतिष्‌ का मुहुर्त दिखलाए छोटे छोटे काम भी नहीं करते थे--भाड़े श्रौर पेशाव को भी 
नहीं जाते थे । उसी फलित को मुसलमानी भाषा में संस्कृत मिलाकर किस प्रकार हिन्दुओं में दाखिल किया गया है, 
उसका भी एक नमूना यहाँ हम दिखलाते हैं । नवाब खानखाना की 'सेटकोतुक' नामी एक छोटी सी पुस्तिका है। 
उसको पं ० रामरत्न वाजपेयी ने लखनऊ में छापा है। उसमें लिखा है कि 


यदा माहताबो भवेत्मालखाने मिरीखोथवा मुश्तरी बख्तखाने । 

अता रिद्विलग्ने भवेद्र्श पूर्ण भवेह्टीनदारोथवा बादशाह: ॥ १ ॥ 

भवेहाफताबो यदा षष्ठखाने पुनर्देत्यपीरोथ केन्द्रे गुरुर्वा । 

सुजातः शुतुर्फोलताज्यो हयाढयो जरी ज्ज रावश्यदातः चिरायुः ।। २॥। 

यदा चश्मखोरा भवेद्दोस्तखाने ततो मुश्तरी दोस्तखाने विलग्नात्‌ । 

अताररिद्धनस्थो बृहत्साहिबी स्यात्‌ बृहत्‌ सूर्य मखमल खजानाश्वपूर्णः ।। ३ ॥ 

तृतीये भवेह्दाफताबस्य पुत्रो यदा माहतीबस्य पुत्रो विलग्ने । 

भवेन्मुश्तरी केन्द्रखाने नराणां बृहत्‌ साहिबी तस्य तालेरुजरु स्थात्‌ ॥ ४ ।) 

यदा मुश्तरी पंजखीने मिरीखो यदा बख्तखाने रिपौ आफताब: | 

नरो बावकूफो भवेरकु जरेशो बृहद्रोसनोवाहिनी वारणाढधः ॥। ५ ॥ 

अतारिद्‌ विलग्ने सुखे माहताबो गुरुस्स्वपखनि तसो लाभखाने । 

जहानस्य घूरी भवेन्नेकबर्तः खजानागजाढ्यो मुलुक साहिबी स्थात्‌ । ६॥ 

यदा देवपीरो भवेद्रर्तखाने पुनदेत्यपीरोथवा स्वपरखाने । 

अतारिद्विलग्ने तृतीये मिरीलः शनिर्लाभखाने नरः काबिल: स्यात्‌ ।। ७ ।। 
` महल माहताबो व्यये आफताबो यदा मुश्तरी केनद्रखाने त्रिकोणो । 

_ भवेस्मानवो देवतेजस्कराढयो वृहत्‌ साहिबी बख्तखूबी कमाल: ।। ८ ।। 
खज'नागजाढयो भवेल्लश्कराढयो महानप्रियो मुश्तरी जायखाने । 
भिरीखोथ लाभे बुधः पंजखाने शनिः श्रुखाने नरः काबिलः स्यात्‌ ।। ६ ॥। 
कमर केन्द्रखाने शनिः शत्रुखाने त्रिकोरोथवा मुश्तरो चश्सखोरी । 

स जाता नरो साविरः सद्गुणज्ञो भवेत्‌ शायरो मालदारोथ खूबी ।। १० ॥। 


इन श्लोकों का भी अर्थ करने की आवश्यकता नहीं है। इनमें ग्राये हुए फारसी शब्दों से ही ज्ञात हो रहा है कि, . 


इनमें मुसलमानों के नजुम का वर्णान है । इसके श्रतिरिक्त इस्लाम प्रचार के लिए उदू मिश्चित अन्य श्लोक भी ऐसे ऐसे 
बनाये गये हैं, जिनसे उनके श्रर्लाह की भक्ति की जा सके। यहाँ हम नमूने के लिए इस तरह का भी एक श्लोक लिखते हैं- 
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हेच फिक्रमरकर्तब्यं कर्तव्यं जिकरे खुदा । खुदातालाप्रसादेन स्वकायं फतह भवेत्‌ । 


इस तरह से मुसलमानों ने संस्कृत भाषा के द्वारा अपने भाव, अपने विचार रौर विश्वासों को हमारे भावों, 
विचारों और विश्वासों में भरा है और हमारी संस्कृति में क्षोभ पैदा कर दिया है इसी तरह उनके दूसरे दल ने गुरु 
बनकर और देशी भाषा में नये नये ग्रन्थ रचकर भी हिन्दुओं के विश्वासों में बहुत सा अन्तर पैदा कर दिया है । यह 
मुसलमानों का दल जो हिन्दुश्रों का गुरु बनने चला था, वंशपरम्परा से अरब तक मौजूद है । बम्बईनिवासी सर 
ग्रागाखाँ उसी गद्दी के वर्तमान झाचाये हैं और इस समय भी कई लाख हिन्दुओं के गुरु हैं । गुजरात, सिंष और पंजाब 
में लाखों आदमी उनके चेले हैं श्रौर हर साल कई लाख रुपया दशांशा के नाम से उनके पास पहुँचाते हैं । उनके ग्रन्थ 
सिन्धी, पंजाबी और गुजराती भाषा की एक मिश्रित भाषा में लिखे गये हैं । उन ग्रन्थों में लिखा है कि, भ्रथवंवेद से 
हमारा धर्म चला है । इन्होंने इस अ्थमेवेद का सिलसिला ग्रागे चलकर कुरान में जोड़ दिया है। इसी तरह उस 
ग्रादि मुसलमान को कलङ्की श्रवतार माना गया है, जिसकी गद्दी पर इस समय सर ्रागाखाँ विराजमान हैं । इसका 
सिलसिला किसी तरह हजरत मुहम्मद से भी जा मिलाया है। इस धर्म में गाय खाना और पालना दोनों लिखा हैं 
पाँच छै साल से सर आगाखाँ ने ग्राज्ञा दे दी है कि श्रव हमारे सब चेले खुलासा अपने नाम मुसलमानी ढंग के रक्खे 
और हिन्दुओं से पृथक्‌ हो जायें । कहते हैं कि हिंदुओं की एक बहुत बड़ी जमात जिसमें लाखों मनुष्यों की संख्या है, प्रब 
हिंदुओं के हाथ से निकलनेवाली है । यहाँ हम थोड़ासा इस श्रागाखा नी धर्म का भी इतिहास और सिद्धांत लिखते हैं । 
मुसलमानी धर्म के संस्थापक और कुरानमजीद के प्रचारक हज रत मुहम्मद के दामाद हजरत अली से शाहजादा 

जाफर सादिक छठा इमाम हुआ । इसी से जाफरी फिरका चला, जिसको सिया कहते है । इन जाफर सादिक के 
इस्माईल और मूसाकाजम दो लड़के थे। इस्माइली घर्म इन्हीं इस्माइल के नाम से प्रसिद्ध हुआ । हिस्ट्री श्रॉफ दि 
एसेशिन्स' में लिखा है कि इस्मालियों ने श्रपना राज्य इजिप्ट(मिश्र) में स्थापित किया और वहाँ बहुत दिन तक राज्य 
किया । उसमें मुस्तनसर नामी एक खलीफा हुआ, जिसने अपने बड़े लड़के मुस्तफा गलीदिन ग्रल्लानिजार को वारिस 
बनाया । इसी निजार के नाम से निजारी फिरका हुआ । बहुत दिनों के वाद इन निजारी लोगों ने अपनी गद्दी भ्रल- 
मूत में कायम की । यह्‌ ग्रलमूत एक पहाड़ी किला है, जो कास्पियन समुद्र के दक्षिण और ईरान के उत्तर में स्थित 
है । इसी को इनके ग्रन्थों में 'लमूत गढ़' के नाम से लिखा है। आज से कोई ७५० वर्ष पूवे यहीं से इन लोगों ने 
ग्रपने उपदेशकों को हिन्दोस्तान में मुसलमानी घर्म के फैलाने के लिए भेजा । पहिले ये लोग काइमीर में आये और 
वहाँ से लहौर और लाहौर से सिध कोटड़ा ग्राम में आकर वसे । इनके ग्रन्थों में लिखा है कि 

पीर सदरदीन पंथज किया जाहर खाना सकान । 

पेलो खानो आवी कर्यो 'कोटड़ा' ग्राम निधान ।। 

पीर सदरदीन जाहर थया हिंदू कर्या मुसलमान । 

लोवाणा फिर खोजा कर्या तेने आप्यो साचो इमान ॥ 


अर्थात्‌ पीर सदरदीन ने सबसे पहिले कोटड़ा ग्राम में मुकाम किया और हिन्दुओं को मुसलमान किया, तथा 
वहीं पर लोहाणों को खोजा बनाया। इन नेवाले इसलाम प्रचारकों की गोल के उस समय पीर सदरंदीन गुरु थे। 
उन पीर सदरदीन ने ग्रपने तीन नाम रक्खे थे । सदरदीन, सहदेव श्रोर हरिचंद । पीर सदरदीन की गद्दी पर भ्राज- 
कल बम्बईनिवासी हिज हाईनेस ग्रागाखाँ विराजमान हुँ । 

इन श्रागाखानी गुरुओं के पूर्वज बड़े ही चालाक थे । इन्होंने अपनी चालाकी से दूर दूर तक अपने धर्म का प्रचार 
किया । इन्होंने मिश्रियों में, ईसाइयों में और दूसरे फिकों में बड़ी ही चातुरी से प्रचार किया । इनकी प्रचारसम्बन्धी 
चालाकियों का पता खोजों के एक मुकदमे का फैसला देखने से लगता है। यह फैसला सन्‌ १८६६ ईस्वी में हाईकोटं के 


४२२ वेदिक सम्पत्ति 


जजों ने लिखा है । इसमें लिखा है क्रि जब किसी शिया को इमामी इस्माइली धर्म में लाना होता है, तो इस्माइली 
उपदेशक पहिले शिया धर्म की शिक्षा को दिलोजान से स्वीकार करता है, श्रली श्रौर उसके पुत्र पर हुए जुल्मों पर 
दुःख प्रकाश करता है, हुसेन के शहीद होने पर दया दिखलाता है श्रौर उनके कुटुम्ब के साथ कुछ सहायता करने के 
लिए विचार दर्शाता है तथा बनी, उमैया श्रौ श्रब्बाशी के लिए तिरस्कार प्रकट करता है । इस तरह से श्रपने लिए 
रास्ता तैयार करता है श्ौर फिर धीरे से इशारह करता है कि शियाधर्म जानने श्रौर पालने की श्रपेक्षा इस्लामी धर्म 
के गुप्त भेदों को जानना चाहिये । इसी तरह जब किसी यहूदी को श्रपने धर्म में लाना होता है, तो इनका उपदेशक 
खिती श्रौर मुसलमानी धर्म के विरुद्ध बोलता है श्रौर जिसको श्रपने धर्म में लाना होता है, उसके साथ मिलकर कहता 
है कि यह विश्वास रखना चाहिए कि मसीहा ग्रानेवाला है। परन्तु धीरे धीरे उसके मन में यह बात जमाता है कि 
जो मसीहा श्रानेवाला है, वह भ्रली के सिवा श्रौर दूसरा कोई नहीं है । इसी तरह जब किसी ईसाई को अपने धर्म में 
लाना होता है, तो यहूदियों की हठ श्रौर मुसलमानों की श्रज्ञानता का वर्णान करता है श्रौर ईसाई धर्म के मुख्य ग्रंशों 
को मान देने का ढोंग रचता है । किन्तु धीरे धीरे ऐसा इशारह भी करता है कि, यह सब ठीक है, पर इसके भीतर 
बड़ा भेद है और वह भेद प्रकट करनेवाला एकमात्र इस्माइली धर्म ही है । फिर उसको सूचना करता है कि ईसाइयों 
ने पाराङ्कीट (Paraclete= The Holy Ghost 07 5Piri) की तालीम का अर्थ उलट दिया है । मतलब यह है 
कि ये लोग अपने धमं के विचार गुप्त रखते हैं रौर जिसको अपने धर्मे में लाना होता है, उसके धर्म का एक बड़ा 
भाग खुद कुबूल कर लेते हैं । 
इसी ढंग से शिक्षा देने लिये इन्होंने मिश्र में एक विद्यालय भी खोला था । उस विद्यालय की वाषिक श्रामदनी 
२५७००० ड्यूकेट थी ५ । उस विद्यालय में धर्मशिक्षा के नौ दर्जे थे और शिक्षा का क्रम यह था । 


प्रथम श्रेणी--शिक्षक के वचनों पर विश्वास रखना । धर्मे पर भरोसा रखने के लिए प्रेरणा करना । धर्म के गुप्त 
भेदों में बाधा न न डालने और उनमें श्रद्धा रखने के लिये कसम खाना। धर्म और बुद्धिवाद में जहाँ अंतर श्रावे, वहाँ उलटी 
सीधी बातें बनाकर जिज्ञासु को संदेह में डालना । इन समस्त बातों को काम में लाने के लिये कोई कसर बाकी न रखना। 

हितीय भ्लेणी--परमेश्वर के बनाये हुए इमाम जो विद्याप्रचार के मूल थे, उनकी पहचान कराना, उनकी बड़ाई 
करना और उन पर विश्‍वास पक्का कराना । 


तीसरी श्रेणी--इमामों पर विशवास हो जाने पर उनकी संख्या के विषय में बातचीत करता और कहना कि, 
इमामों की संख्या सात ही थी । क्योंकि सात की संख्या पवित्र होती है । परमेश्वर ने जिस प्रकार सात की पवित्रता 
को ध्यान में रखकर सात दुनियां, सात आसमान, सात दरिया, सात ग्रह, सात रंग, सात स्वर और सात धातुओं को 
बनाया है, उसी प्रकार प्राणियों में श्रेष्ठ सात ही इमामों को भेजा है। इसके बाद उन सात इमामों के नाम अली, 
हसन, हुसेन, श्रली जेनलाबदीन, मुहम्मद बाकर, जाफरसादिक और इस्माइल बताना --। 


चौथी श्र णी--पहिले यह सिखलाना कि संसार के श्रारम्भ के वाद ईरुवरीय कायदों का प्रचार करनेवाले पर- 
भेश्वर, की ओर से सात पेगम्बर बोलनेवाले-लेकचरसं हुए । उन्होंने खुदा की श्राज्ञा से अपना मत फँलाया । इसके 
बाद यह सिखलाना कि उन सातों के साथ विता बोलनेवाले भी सात थे, जो उन बोलतेवालों के ग्राचार्य की भांति 
प्रतीत होते थे । पहिले सातों को सूस कहते थे। इन सातों के नाम श्रादम, नूह, इब्राहीम, मूसा, ईसा, महम्मद भ्रौर 
जाफर का लड़का इस्माईल हैं। बिना बोलनेवाले उनके सात मददगारों के नाम--सेथ, शेम, इब्राहीम का लड़का 
इस्माईल, भ्राइरन, सीमियन, श्रली श्रौर इस्माइल का लड़का मुहम्मद हैं । 


2% एक ड्यूकेट बारह रुपये के बराबर होता है-। 
+ इमामी लोग सात के स्थान में बारह इमाम मानते हैं। 


धुंसलमान और आयशास्त्र 


पाँश्चवीं श्रेणी--जिज्ञासु को खुली रीति से ईमान आ जाय, इसलिए प्रथम से ही ऐसा कहता कि.हर एक 
गूगे पैगम्बर के साथ बारह बारह मददगार थे । दलील यह देना कि सात के बाद बारह का ही श्रङ्क श्रेष्ठ है । क्योंकि 
राशियाँ बारह हैं श्रोर श्रॅगूठे को छोड़कर चारों उंगलियों के पोर भी बारह ही हैं। बारह ईमामों के घरमे के 
सिद्धान्त सिखलाना । 
छडी श्रेणी--इस श्रेणी में अपने नवीन धर्म के कायदे थोड़े सिखलाना और तत्त्वज्ञान के नियम ग्रधिक 
पढ़ाना । इस दर्जे में प्लेटो, श्रारिस्टॉटल, पेथागोरस के सिद्धान्तों का प्रमाण स्वीकार करना । 
सातवीं श्रेगी-सातवीं श्रेणी में इस्माइली धर्म के गुप्त सिद्धान्तों के सीखने का भ्रवसर देना और धर्म की 
वास्तबिक श्राज्ञाश्रों को समाता । 
आठवों श्रेणो- सभी पैगम्बरों ने श्रपने से पुर्व पैगम्बरों की बात को काटकर नेस्तनाबूद कर दिया है, इसलिए 
इस श्रेणी में इस्माइली धर्म की इस कमजोरी को रफा करने के लिए स्वरगे-नकं का वर्णान करने जिज्ञासु के मन को 
भयभीत कर देना । 
नवीं श्रेणी-इस श्रेणी में श्रपना पूरा श्रभीष्ट प्रकट रूप से सिखला लेना । 
खोजों के मुकदमे में इनके धर्म-प्रचार का जो ढंग जजों ने वर्णन किया हैं, वही तरीका इस विद्यालयं की इस 
शिक्षाप्रणाली में भी पाया जाता है और इनका वही ढंग हम यहाँ भारत में भी देख रहे हैं । इन्होंने इस्लाम धर्म के 
प्रचार करने के लिए जो ग्रन्थरचना की है और हिन्दू वनकर जिस प्रकार हिनदुग्रों को मुसलमान बनाने का: प्रपञ्च 
किया है, उसका हम यहाँ थोड़ा सा नमूना दिखाते हैं । इनके एक ग्रन्थ में श्रागाखान आदि गुरुग्रों के लिए मुहमदशाह 
३ > ए है] 
ने लिखा है कि 
जीरे क्ष्ण पहेरतां पीताम्बर धोती । जीरे आज कलि में कभी ने टोपी ॥। 
जीरे कृष्ण चालतां टिलडी काढ़ी । जीरे आज कलि में बढ़ाई डाढ़ी । 


अर्थात्‌ जहाँ कृष्ण पीताम्वर पहिनते थे, वहाँ श्राज कलियुग में गुरुजी टोपी पहिनते हैं और जहाँ कृष्ण टिलड़ी 
संवारते थे, वहाँ आज कलियुग में गुरुजी डाढ़ी रखते हैं इसी तरह हजरत मुहम्मद के लिए लिखा है कि 


जीरे भाई रे आज कलयुग माँ ईश्वर आदम नाम भणाया 
गुर ब्रह्मा ने रची मुहम्मद कहाब्या हो जीरे भाई 
जीरे भाई रे पुरख उत्तम विष्णुजी अलीरूप नाप्त भणाया 
ते तो नाम रखो सरे धायाँ हो जीरे भाई । 
अर्थात्‌ कलियुग में परमेश्वर ने अपना नाम आदम रक्खा, ब्रह्मा मुहम्मद कहलाये और विष्ण अली नाम से 
प्रसिद्ध हुए । इनके ग्रतिरिक्त पीर सदरदीन को हिन्दुओं का दशवाँ श्रवतार बताया है । एक पद्म में लिखा है कि 
जुग मधे अनंत कोडी पीर सहत्शायें वर आलिया । 
अवतार दशमो दिलमां धरी घट कलशरूपे सही थापिया । 
अर्थात्‌ कलियुग में दशवाँ भ्रवतार पीर सदरदीन ही है, जो घट, कलश आदि रखवाते हैं । इसके श्रोगे फिर 
लिखा है कि : ज़ेड हि 
पेजी अलख पुरख शाजी वेजो दातार 
अलख पुरख शासरणी सतार 
श्रेवो श्री इसलासशा दशमो अदतार । 


४२४ वै दिके सम्पत्ति 
्र्थात्‌ ये दशवे प्रौर इसलाम के बादशाह पीर सदरदीन ही श्रलखपुरुष हैं। इसके श्रागे पश्चिम दिशा की 
प्रशांसा में लिखा है कि-- 
कृता जुगे द्वार उत्तर मुखे हुआ त्रेता में मुख पृं रचायां । 
द्वापर दखण आज कलि पच्छिमे मेहदीशा नाम भणायां । 


| 


पर्थात्‌ सत्ययुग में उत्तर मुख का द्वार, त्रेता में पूवं मुख का, द्वापर में दक्षिण मुख का श्रौर श्राज कलियुग में 
पश्चिम का द्वार हुआ, जहाँ मेहदीशाह हुए । इसके श्रागे श्रपने घट पाट का वणान करते हुए लिखा है कि-- 

आज कलजुग मधे साहेब नुं एक रूप 
पच्छुम दिशा वार क्रोडी सु पीर सदरदीन 
घट पाट स्थापतां, माटीना घट माटीना पाट, | 
अजा जाग करतवा । अजानु मूल ते सेजादान देतवा । | 
एशो फलेथी वार करोडी सु' पीर सदरदीन सीजंता । 
अमीर अमरापुरी पोंचता । 


अर्थात्‌ श्राज कलियुग में साहब का एक ही रूप है। पश्चिम दिशा में माटी का घटश्रोर माटी का पाट 
स्थापित करके अमीर उमरा सब पीर सदरदीन की सेवा करके ्रमरपुरी को जाते हैं । इसके आगे दशों अवतारों का 
वणेन इस प्रकार है कि 
मछ कोरम वाराह मणा पाई 
नर्रासह रूपे स्वामीजी विष्णु भणो 
वामन परसराम सोई अवतर्यो | 
श्रीरामें लंकागढ़ नहियो 
कानजी बुध दखण अवतर्या 
अढ़ार खुणी शानर देयों 
पाछसें पान्न निकलंकी नारायण 
घेलम देश में शाजो स्थान रच्यो 
कोड़ी पंज, सत, नव, चारों अनत ही नारींघो 
श्री इसलामशा जो नाम भणांया 
अर्थात्‌ विष्णु ने मच्छ, कूम, वाराह, नृसिह, वामन, परशुराम आदि अवतार घारण किये । रामचन्द्र ने लङ्का 
में चढ़ाई की । श्रीकृष्ण भर बुद्ध भी हुए । इनके बाद सबसे पीछे घेलमदेश में निष्कलंकी नारायण ने श्रवतार धारण 
किया । वही श्री इसलामशाह पीर-सदरदीन हैं । इसके ्रागे मुसलमानी घम में सबको लाने के लिए लिखा है कि 
चीला छोड़ो न दीन का धांचा मत खाव, सुनो बटाऊ वावरे मत भूल न जाव । 
सांचा दीन रसूल का सो तभे सही करिजाणों, जो कोई आवे दीन में उनको दीन में आणों । 


्र्थात्‌ हे मुसाफिर ! सुन । भूलना नहीं, धोखा मत खाना और दीन की डोर मत छोड़ना, क्योंकि रसूल का 
ही दीन सच्चा है। इसलिए तू उसे सचा समभ और जो दूसरे लोग श्रावें, उनको उस दीन में ला । इसके ग्रागे उस 
दीन का वणन करते हुए पीर साहब खुद श्रपने प्रचारकों को गुप्त बात का उपदेश करते हैं कि-- 
अली थकी बहु पेनज चाल्यां सो सतगुर नूरे पाया 
साले दीन पुरा कहिये हुआ सुदीन रहेमान 


| 
{ 
| 
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शाह शम्स केरो दिन पिछाणो चोदिश तेणे पाय 

सुरज अगामी जोत देखाडी नर सोई अवतार | 
करणो कारण खाल उतारी प्रतक्ष पे परमाण्या 

मुआ जीवता ते नर करिया करणी बिना नव होय 
नशीरदीन नूरज पाया हुआ सुदीन रहेमान 

हिन्दू केरी पूजा करता किन्ने न पाया भेद 

चरित्र हिन्दू अन्दर मुसलमान कोई नड तेने जाणे । 
राम राम काया नव राखे रातियाँ करे जु जाग 
नशीरदीन एवा बुजर्ग कहिये कई एक हिन्दू ने तार्या 
तिस्की आल पीर साहबदीन हुआ हुआ सुदीन रहमान 
साहबदीन गरीबी वेशे फकीरी पुरी राखी 

सफल तेणे दशोंद कीधी पाया दीन रहेमान 

पीर सदरदीन बुजरग कहिये वार क्रोडी ना धार्या 
कलजुग मां तेणे जिवडा तार्या जेणें साची दशोंद कीधी 
हसन कबीरदीन गरीब बंदा होता साहबजी के चरणं 
अनन्त करोडी ना गुरूजी आव्या करवा ऊनां काम । 


(पीर सदरदीन कृत श्रनन्तज्ञान) 
इसमें उन्होंने सालेदीन का प्रभाव, शम्सतबरेजी का तपोबल ओर नशीरदीन का प्रताप वर्णन करके इस्लाम- 
धर्म के प्रचार की यह युक्ति बतलाई है कि जाहिर में हिन्दूरूप से और ग्रंतःकररण में मुसलमान रहकर प्रचार करना 
चाहिये और शिष्यसम्प्रदाय से अ्रशोंध श्रर्थात्‌ आमदनी का दशांश वसूल करना चाहिये । इस प्रकार से मुसलमानों के . 
इस दल ने जो हिन्दुओं का गुरु बनकर उनका धन और घर्म लेने श्राया था, इस प्रकार जाली ग्रन्थों की रचना से 
लाखों हिन्दुओं को पतित किया है । जिस प्रकार के ये इस्माइली प्रचारक थे, उसी ढङ्ग का प्रचारक कबीर भी था। 
वह भी हिन्दू मुसलमानों के बीच में एक विचित्र घर्म कायम करके हिन्दुओं में से अपने चेले छीन लेने का प्रयास करता 
था । वह कुछ ग्रंश सफल भी हुआ था । जितने कबीरपंथी हैं यदि वे कट्टर हैं तो बजाय अग्निदाह के गाड़ना अ्रधिक 
पसन्द करते हैं और वेदों तथा ब्राह्मणों की निन्दा करते हैं । इस बात को गुरु नातक ने ताड़ लिया था । गुरु नातक 
पर कबीर का जादू नहीं चला । वे कबीरपंथ से सचेत रहे श्रौर अलग एक ऐसा पंथ बना सके जो ठीक मुसलमानों का 
विरोधी है । पर दुःख से कहना पड़ता है कि कभी कभी सिक्ख कह देते हैं कि हम हिन्दू नहीं हैं । 
जिस प्रकार कबीर साहब गुरु बन गये थे, उसी तरह अकबर बादशाह भी गुरु बनना चाहता था । उसने 
यह प्रसिद्ध कर दिया था कि, मैं पूर्वजन्म का हिन्दू हूँ ्रौर मेरा नाम मुकुन्द ब्रह्मचारी था । उसने मुकुन्द ब्रह्मचारी 
होने की पुष्टि में जो श्लोक बनवाया था, वह इस प्रकार है-- 
वसुरन्ध्रबाणचन्द्रे तीर्थराजप्रयागे । तपसि बहुलपक्षे द्वादशी र्वयामे ॥ 
नखशिखतनुहोमे सर्वभुम्याधिपत्ये । सकलदुरतिहारी ब्रह्मचारी सुकुस्दः ।। 


अर्थात्‌ संबत्‌ १५९८ की फाल्गुण शुक्ला द्वादशी को प्रातःकाल पृथिवी का सम्पूर्ण राज्य प्राप्त करने के लिए 
मुकुन्द ब्रह्मचारी ने अपना शरीर नख से शिखा तक होम कर दिया । श्रकबर मुकुन्द ब्रह्मचारी बतकर अपना हिदुरूपः 


दिखलाना चाहता था। वह कभी कभी यज्ञोपवीत भौ पहनता था. और डाढ़ी निकाल डालता था। यह सब इसीलिए कि. 
LE 
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हिन्दू उसके चक्कर में ग्रा जायें। भ्रकबर भ्रपने समय के बड़े बड़े लोगों को ऐसी ऐसी बातें सुनाकर श्रपने काबू में लाता 
था । उसकी ये चालें बहुत ग्रंथों में हिन्दुओं पर प्रसर कर गई थीं। वह उनके साथ शादी विवाह का संबंध खुले ग्राम 
करना चाहता था । इतना ही नहीं, प्रत्युत उसने हिन्दुओं को एक साथ ही मुसलमान बनाने का बहुत बड़ा श्रायोजन 
किया था । उसने फतेहपुर सीकरी में एक इबादतखाना बनवाया था, जहाँ पर भारतवपं के समस्त सम्प्रदायो के भ्राचार्य 
एकत्रित होते थे । इसमें पारसियों के दस्तूर मेहरजी राना नौसारी से बुलाये गये थे, श्रब्बुलफज़ल के कहने से उनके 
लिए एक भ्राग्यारी भी बनवाई गई थी श्रौर उनको दो सौ बीघा जमीन भी दी गई थी । इसी तरह पादरी R०4०- 
]f० A१५४।४० भी इस इबादतखाने में रहते थे । इनके भ्रतिरिक्त हरिविजय सूरि, विजयसेन सूरि, चन्द्रसूरि श्रादि 
जैन भ्रौर बौद्ध साधु भी वहाँ रहते थे । इनके सबके जमा करने का यही कारणा था कि, कोई ऐसी सूरत निकल श्रावे 
कि वे समस्त हिन्द जातियाँ मुसलमान हो जावें । हमारे इस आरोप में यह प्रबल प्रमाण है कि श्रकबर ने जो नवीन 
घर्म बनाया था, उसका नाम दीन इलाही था और जहाँ इस घर्म की चर्चा होती थी, उस स्थान का नाम इवादतखाना 
था। ये दोनों नाम इस्लाम के ही अनुकूल हैं, दूसरों के नहीं और इनकी तहों में इसलाम ही झलकता है, भ्रच्य नहीं। 

ये मुसलमानों के गुरु बनने के नमूने हैं । इन रचनाओं, इन युक्तियों और गुरुग्रों की इन तरकीवों से हिदुश्रों 
के विश्वासों में और उनके व्यवहारों में क्या क्या फेरफार हुभ्रा और इनके प्रभाव, दबाव और भ्रत्याचारों से बचने 
के लिए हिन्दुओं ने स्वयं श्रपने विचारों और पुस्तकों में क्या क्या फेरफार किया, इसकी याद श्राते ही रोमांच होता 
है । भ्रष्टवर्षा आदि श्लोकों की रचना करके बाल-विवाह का जारी करना, सुवर का मांसाहार स्वीकार करना, पुत्री-हत्या 
का प्रचार करना और पर्दा-प्रथा का जारी करना क्या बिलकुल ही इस्लामी श्रत्याचारों के ही कारण नहीं स्वीकार किया 
गया ? कोन कह सकता है कि हिन्दुओं को इस्लाम ही के कारणा ये ग्रनाये सिद्धांत नहीं स्वीकार करने पड़े? कोई भी 
विचारवान्‌ हमारी इस बात का यही उत्तर देगा कि, मुसलमानों ने स्वयं और हिन्दुओं ने विवश होकर ग्रार्य-साहित्य 
और ग्राय-संस्कृति का नाश किया है, तथा झ्ाये-साहित्य और आर्य-संस्क्ृति के नष्ट होने ही से हिन्दुओं का पतन हुआ है। 
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चौथी योरपनिवासित्ती ईसाई जाति है, जिसने भारत में आकर श्रायों के रहे सहे विशवासों को बदलने 

श्रौर वेदिक साहित्य के द्वारा अपने सिद्धांतों का प्रचार करने के लिए महान्‌ प्रयत्न किया है | यद्यपि ईसाई जाति ने 
इस देश को बहुत बड़ी हानि पहुँचाई है, परन्तु हम यहाँ वह्‌ सब नहीं लिखना चाहते । हम यहाँ यह नहीं लिखना 
चाहते कि, ईसाइयों के शासन द्वारा हिन्दुओं को क्या नफा श्रौर नुकसान हुआ ? हम यह भी नहीं लिखना चाहते 
कि इस देश में श्रानेः के साथ ही वास्कोडि-गामा ने अपने आश्रयदाता कालिकट के राजा के साथ कैसी बेईमानी 
की ? हम यह! भी नहीं लिखना चाहते कि पुर्तगाल के पादरियों ने गोवा में माबापविहीन लड़कों को किस जालि- 
माना तरीके से क्रिश्चियन बनाया और हम यहाँ यह भी नहीं लिखना चाहते कि किस प्रकार यहाँ के कारीगरों के 
श्रंगठझे को काट काटकर इन ईसाइयों ने यहां का व्यापार नष्ट किया और इस तपस्वी देश को विलासी बनाया । 
क्योंकि सभी जानते हैं कि, भारतवासी इनके कारण भूख और अपमान से शारीरिक तथा मानसिक बल खो चुके 
हैं | ग्रतः हम यहाँ केवल उतना ही माग लिखना चाहते हैं, जिसके कारण हमारे श्रार्यत्व श्रर्थात्‌ वैदिकता का ह्लास 
हुआ है । यह मानी हुई बात है कि जब कभी कोई नवीन जाति दूसरी जाति में ग्रपने बिचार और विश्वास 
दाखिल करना चाहती है, तो वह उस जाति की कुछ बातों को. मान लेती है, कुछ का श्रर्थ बदल देती है और कुछ 
भ्रपने विचार उसमें दाखिल कर देती है.। इस देश में ईसाइयों ने भी इस सिद्धांत से बहुत लाभ उठाया है। 

आरंभ में ईसाई पादरियों ने देखा कि यहां के घ्मंगुरु ब्राह्माण हैं, प्रतः वे भी यज्ञोपवीत पहनकर और ब्राह्मणों के से 

अपने नाम रखकर ईसाई धर्म का उपदेश करने लगे । जब उन्होंने. देखा कि यहां साधु संन्यासियों का बड़ा मान है, 

डन पर लोग बड़ी श्रद्धा रखते हैं ग्रोर उनके वचनों को मानते हैं, तब मुक्ति फौज के ईसाई प्रचारकों ने भी वस्त्रों को 
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भगवा रंग से रङ्गकर और संन्यासियों का भेष बनाकर प्रचार करना ग्रारम्भ किया । इसी तरह उन्होंने देखा कि, यहाँ 
उपनिषदों का बड़ा मान है तब वाजसनेयी उपनिषद्‌ की ईशावास्यमिदं संबं” इस श्रुति से ईसा मसीह का उपदेश करने 
लगे । इसी तरह संस्कृत में बाइबिल को लिखवाकर भी बड़े बड़े पंडितों को ईसाई बना लिया । यह सारी हकीकत सब 
लोग जानते हैं, इसलिए यहाँ विशेष लिखने की आवश्यकता नहीं है । हाँ, केवल इस बात का जिक़ कर देना भ्रावश्यक 
है कि, इन्होंने किस प्रकार अपने सिद्धान्तों को संस्कृत द्वारा हिन्दुओं में प्रचलित करने की जालसाजी की । 

हम पहिले ही लिख श्राये हैं कि, कोलब्रू क श्रादिकों ने वेदों को प्राप्त करना चाहा था, पर द्रविड़ों ने उन्हें ठग 
लिया भ्ौर वेदों को न दिया । किंतु पादरियों ने सोचा कि लोभी द्रविड़ों को रुपया देकर बाइबिल के सिद्धांतों को 
संस्कृत में लिखवाकर एक वेद तैयार कराना चाहिये। वही किया गया | सन्‌ १७६१ में रॉबर्ट ड़ी० नोबली नामक पादरी 
ने एक द्रविड़ पण्डित को रूपया देकर पुराण श्रौर बाइबिलमिश्रित एक पुस्तक संस्कृत में लिखवाई भर उसका नाम 
यजुर्वेद रक्खा । उस समय यह वेद के नाम से लोगों को सुनाया जाने लगा । इसका फ्रेच भाषा में श्रनुवाद भी हुमा 
और बड़ी धुमधाम से पेरिस के पुस्तकालय में रकखा गया । सन्‌ १७७८ में इस पर बड़े बड़े लेख निकले, पर बात 
खुल गई श्रौर शन्त में मैक्समूलर ने कह दिया कि, ‘In plain English the whole book is childishly der- 
¡४९० अर्थात्‌ यह समग्र पुस्तक लड़कों का सेल है। यह पुस्तक भी अगर भ्रल्लोपनिषद्‌ की तरह श्राज तक प्रचलित 
रहती, तो वह भी हिन्दुओं में मान्य ग्रन्थ हो जाती, किन्तु ईसाइयों का यह प्रपञ्च न चला और इस साहित्यध्वंस के 
तरीके का श्रन्त हो श्राया । 

यह मानी हुई बात है कि किसी भी जाति के उत्तम साहित्य का नाश करना उस जाति के नाश करने का ध्रबल 
उपाय है । साहित्य नाश करने के तीन तरीके हैं । जला देना, गड़वा देना या दरिया में डलवा देता, नीच तरीका हैः 
उसमें अपने सिद्धान्तों का प्रक्षेपकर देना मध्यम तरीका है और उसे निकम्मा साबित करना गूढ़ भ्रथवा उत्तम तरीका 
है। पहिले दोनों तरीकों से तो बचने का उपाय है। कण्ठस्थ करके उत्तम साहित्य बचाया जा सकता है और जाँच 
पड़ताल से प्रक्षेप भी पकड़ में आ सकता है, पर तीसरा तरीका बड़ा ही दुर्ग है। इससे बचना बहुत ही कठिन है । 
ईसाइयों ने हमारे साहित्य के नष्ट करने का श्रव दूसरा ही तरीका अख्तियार किया है ्रौर हमारे देश के बच्चों की 
शिक्षा का भार अपने हाथ में लेकर मनमाना साहित्य पढाते हैं और उसका मतमाना भ्रथ भी करते हैं। उन्होने 
हमारे देश के साहित्य पर विचार भी किया है। कृष्ण यजुर्वेद से लेकर श्रल्लोपनिषद्‌ तक जो कुछ भ्रब तक ग्रायों 
श्रौर अनार्यो ने मिश्रण किया है, सबको समका है और हमें जंगली साबित करने में उसका उपयोग भी किया है। 
क्योंकि वे मान बैठे हैं कि भारतीयों के कल्याण में हम योरपवासियों का कल्याण नहीं है । जबसे उन्होंने इस देश को 
राजनैतिक दृष्टि से देखना आरम्भ किया है, जब से उनको यहाँ की ३० कोटि जनसंख्या सैनिक दृष्टि से दिखने लगी 
है, जब से उन्होंने देखा है कि सर्र स्वतन्त्र हो जाय, तो युद्ध के लिए प्रतिवर्षं बीस लक्ष जवान दे सकता है और 
हमेशा के लिए युद्धोपकरण तथा खाने पीने का सामान अपने आप पूरा कर सकता है श्रौर जब से उन्होंने देखा 
है कि पारसी, यहूदी, देशी ईसाई, मुसलमान और बौद्ध आदि भारतवासी देशप्रेम से प्रेरित होकर एक हो सकते 
हैं, तबसे योरपनिवासी इस देश के साहित्य, इस देश के इतिहास, इस देश के व्यापार श्र राज्य झादि किसी 
भी उत्कर्षं को पनपने नहीं देते । वे जानते हैं कि प्राचीन जातियों के समस्त उत्कर्ष की कुञ्जी उनके साहित्य में होती 
है, इसीलिए ये ईसाई कुटिल नीति से प्रेरित होकर यहाँ के उत्तम साहित्य का अनर्थ करके अ्रभिप्राय पलट देते हैं। 
बंगाल के प्रसिद्ध विद्वान्‌ भौर रसायनशास्त्र के आचायै श्रीयुक्त पी० सी० राय 'हिस्ट्री श्राफ इण्डियन केमिस्ट्री' के 
पृष्ठ ४२ में लिखते हैं कि जब योरोपियन विद्वानों को स्वीकार करना पड़ता है कि विद्यासम्बन्धी विषयों में योरप 
देश भारतवर्ष का ऋणी है, तब उनको बहुत बुरा लगता है ॥ यही कारण है कि ये लोग ऐतिहासिक विषयों को 
न्य रीति से वर्णन करने का व्यर्थे प्रयत्न करते हैं ।' 


४२८ . घैदिक सम्पत्ति 


योरपनिवासियों की यह बात शिक्षाविषयक पाठ्य पुस्तकों में बहुत ही स्पष्ट रूप से दिखलाई पड़ती है । यह्‌ 
सभी जानते हैं कि वेदों का समय हर तरह से पुराना साबित हो चुका है, पर स्कूलों में श्रब तक वेदों की प्राचीनता 
बही तीन हजार वर्ष की पढ़ाई जा रही है। 
इसी तरह हर प्रकार से यह साबित हो चुका है कि, भरार्यो के पूर्वं इस देश में कोल द्रविड़ादि कोई भी श्रसभ्य 
जातियाँ नहीं रहती थीं भ्रौर ग्रायं लोग कहीं बाहर से श्राकर यहाँ नहीं बसे, पर श्रबतक वही पुरानी ही बातें पढ़ाई 
जाती हैं कि, यहाँ के मूलनिवासी द्रविड श्रौर कोल हैं श्रौर ्रार्य तो कहीं बाहर से ग्राये हैं इसका मतलब यही है कि 
इस तरह की बातों को पढ़कर भारतीय आयं श्रपने साहित्य से उदासीन हो जायें ग्रौर विना जलाये, विना प्रक्षेप 
किये ही उनके लिये उनका इतिहास मुरदे से भी भ्रधिक बदतर हो जाय । वही हुआ । हमारे विश्वासों में अन्तर श्राने 
लगा । हम ईसाई शासकों के द्वारा प्रतारित होकर इस साहित्य के साथ ईसाईसागर में समाना चाहते थे कि, बंगाल 
के भ्रार्यशिरोमणि राजा राममोहन राय ने ब्रह्मसमाजद्वारा हमें बचाने का यत्न किया, पर इसके वाद ही केशवचन्द्र सेन 
ने ईसाईयों से प्रभावित होकर ब्रह्मसमाज के सिद्धान्तों को ईसाई सिद्धांतों के साथ मिलाकर ब्रह्मसमाज को भी एक 
प्रकार से देशी ईसाईसमाज ही बना दिया । किन्तु तुरन्त ही स्वामी दयानन्द ने इस क्षेत्र में श्रपना कार्य श्रारम्भ कर 
दिया । उन्होने भ्रायों में उनकी प्राचीन विद्या, सभ्यता, संस्कार, धर्म और सार्वभौम राज्य आदि मन्त्र फू के । उन्होंने 
सारे देश में घृमघूमकर तत्कालीन समझदार लोगों के हृदयों में प्राचीन श्रार्यों का जाज्वल्यमान यश प्रकाशित कर 
दिया । उन्होंने वेदों की उच्च शिक्षा का विस्तारपूर्वक वर्णान किया और श्रायं जाति को सचेत किया कि वे अपनी 
इबती हुई श्रार्यनौका को संभालें। यह बात लोगों की समक में ग्रा गई और स्वामी दयानन्द के घर्मप्रचार का तूफान 
उमड़ पड़ा । सारे देश में स्वामी दयानन्द के उद्देश्य की चरचा होने लगी । 
कांग्रेस के जन्मदाता मिस्टर ह्य_म ने कहा कि स्वामी दयानन्द इतना बड़ा श्रादमी है कि मैं उसक पेर के बूटों के 
तस्मे खोलने की भी योग्यता नहीं रखता । दूसरे ग्रंग्रेज भी उनकी प्रतिभा के सामने नतमस्तक हुए। यह चरचा योरप 
आर अमेरिका में भी पहुँची । योरप ग्रौर भ्रमेरिका - में स्वामी दयानन्द के ग्राविर्भाव, धर्मप्रचार श्रौर संगठन पर 
लेख निकलने लगे। वहाँ के लोग घबराये और श्रनुभव करने लगे कि ईसाई घर्म की खैरियत नहीं हैं । अमेरिका के उन 
लेखों में से एंड्रो जेसन डेविस के एक लेख का कुछ अंश हम यहाँ उद्धत करते हैं। वह लिखता है कि 'मुझे एक श्राग' 
दिखलाई पड़ती है, जो सर्वत्र फैली हुई है । बह आग सनातन श्रार्य धर्म को स्वाभाविक पवित्र दशा में लाते के लिए 
आयेससाजरूपी भट्टी में से निकली है और भारत के एक परम योगी दयानन्द सरस्वती के हृदय में प्रकाशित हुई है। 
'हिन्दू और मुसलमान इस प्रचंड अग्नि को बुझाने के लिए दौड़े, ईसाइयों ने भी इसके बुझाने के लिए हिन्दू और 
मुसलमानों का साथ दिया, परन्तु यह: ईश्चरी आग और भी भड़क उठी और सर्वत्र फैल गई' । इस प्रकार के लेखों से 
वहाँ के पादरी घबराये। उस समय भ्रमेरिका में कर्नल श्रलकट और मेडम ब्लेवेट्रस्की आदि जो वैज्ञानिक रीतियों से 
इसाईधर्म की सिद्धि किया करते थे; दूर तक सोचे और भारत से ईसाई जाति के प्रस्थान का स्वप्न देखने लगे और 
भविष्यं को. खतरनाक समभकेर स्वामी दयानन्द को अपने पंजे में फंसाने के लिए निकल पड़े । भारत में ग्राये श्रौर 
आयेसमाज में घुसे, पर स्वामी 'दयानन्द'ने उन्को ताड़ लिया और तुरंत ही श्रार्यसमाज से जुदा कर दिया । निराश 
होकर उन्होने भारतवर्ष में ईसाई घर्मप्रचार के लिए थिञ्रोसोफिकल सोसायटी की स्थापना की श्रौर प्रचार करने 
लगे । : उन्होंने संसार भर के बड़े बड़े घर्मो कों थिश्रोसोफी के चक्कर में लाकर ईसा का चेला बनाने की विधि रच 
'डाली । मेडम 'ब्लेवेठरस्की तो कुछ ही वर्षो के बाद ही चल बसीं, परः उनकी स्थनापञ्न एनीबीसेन्ट नाम्नी ्रायरलेण्ड 
वासिनी एक दूसरी गौराङ्ग.महिला यहाँ आकर उपस्थित हो गई । श्राप बड़ी ही चलता पुर्जा, जबरदस्त लेखिका और 
प्रभाचशालिती'व्याख्यानदात्री सिद्ध हुई। हमेशा हर विषय में अप-टु-डेट रहने लगीं और आपने यहाँ के नवशिक्षित 
समाज में भ्रपने सिद्धांतों को साइंस से सजाकर फलाना शुरू किया । 9 फज 


ईसाई और मार्यशास्त्र 


बाहरी ज्ञान तथा भीतर अदृश्य ज्ञानों की थियरी बनाकर अहृब्य साधुश्रों से योगद्वारा अपना सम्बन्ध बतलाने 

लगी श्रौर भूत-प्रेत प्रादि का ढकोसला भी जारी कर दिया । उन्होंने कई प्रकार के यन्त्र बनवाये, जिनके द्वारा भूत 
प्रेत श्रौर मृत श्रात्माश्रों का दशन कराने लगीं । मेस्मरेजम और हिपनाठिज्म द्वारा योग की क्रियाएं बतलाकर भोर 
दिखलाकर लोगों को मोह में डालने लगीं । इसी तरह अपने धर्म के विचित्र सिद्धांत बनाकर समस्त सम्प्रदायों और 
समस्त धर्मो को एक ही स्थान में मिलाकर सबको ईसा के जटिल फन्दे में फंसाने की युक्ति करने लगीं और कहते लगीं oe 
कि, संसार का शिक्षक श्रानेवाला है, जो ईसा का ही रूप है, अतएव उसके लिए हृदय श्रौर देश तैयार करना चाहिये 
यहाँ हम उनके इस सिद्धांत का वर्णान उनके ही शब्दों में करते । श्राप कहती हैं कि, 'संसार में दो शक्तियाँ हैं, एक 
शासक, दूसरी शिक्षक । शासक शक्ति पहिले मनु ्र्थात्‌ मनुष्य हुई । इसी के साथ साथ उसका भाई सिक्षक भी हुआ । 
्रार्येजाति में यह व्यास हुश्रा, जिसने सूर्य चिह्न को प्रचलित किया । दुबारा वही शक्ति मिश्र में टॉथ नाम से और ग्रीस 
में हम्सँ नाम से प्रादुभूंत हुई । तीसरी बार वही ईरान में जरथुख्र के नाम से कही गई । चौथी बार वही ग्रीस में 
ग्रारफस नाम से ग्रवत्तीणा हुई । पाँचवीं बार वही शक्ति बुद्ध हुई और मुक्त होकर चली गई । चलते समय वह संसार 
के शिक्षक का काम अपने भाई मैत्रेय को दे गई, जो श्रव क्राइस्ट-ईसा--कहलाता है । बुद्ध बुद्धि का और ईसा 
प्रेम का देवता है । यही प्रेमदेव-ईसा--श्राजकल संसार का शिक्षक है .-+- । 


इस लेख में शिक्षागुरुओं का सिलसिला व्यास से शुरू होकर बुद्ध तक चला। जब बुद्ध का निर्वाण होने लगा, तो 
जाते वक्त उन्होंने यह काम श्रपने भाई मैत्रेय ऋषि को दे दिया और वही मैत्रेय ईसा हो गये । तब से प्रब बन्दोबस्त 
दमामी हो गया है । श्रव संसार के धर्मगुरु ईसा ही हैं । इस फन्दे में हिन्दू, मिश्री, पारसी, बौद्ध आदि सभी धर्मावलम्बी 
फाँसे गये हैं और विना इच्छा के जबरदस्ती ईसा के चेले बना दिये गये हैं । इस रचना के साथ ही एक मद्रासी लड़के 
के लिए प्रसिद्ध किया गया है कि, वही संसार का शिक्षक है, अर्थात्‌ वही ईसा का अवतार है। 


इस तरह से उस नवीन शिक्षक के द्वारा शिक्षा दिलाकर संसार को ईसाई धर्म के श्रनुकूल बनाने रौर सब घर्मो 
में ईसाइयत का शासन जमाने का उत्तम साधन किया गया। परन्छु पाप की नाव बहुत दिन तक नहीं चलती । भूतप्रेत 


+ The coming of a world-Teacher:—That mighty Heirarchy has two chief departs 
ments concerned with the growth and the evolution of man—one the department that 
guides the outer evolution, tbat shapes the forms of races, that raises and casts down 
civilisations, to whom kings and the nations of the world are as pawns in the mighty game of 
life; the other the department of teaching which gives religion after religion of the world as 
the world has need of it, 


At the head of the ruling department—so far as appearance in the world is concerned— 
stands the Mighty Being from whom our very name of man is drawn. He is the ‘Manu’ the 
man, The name Manu means the thinker, tbe reasoner, the intelligent one, so this name of 
the typical man, the Manu, stands for the Ruler, the Law-giver of the race. And side by 
side of him, his brother in the great world of evolution, stands the World-Teacher, called 
by that name in some of the ancient books of earth, known as the one Who embodies in 
himself the wisdom which is tbe truth that feeds the human race. हु 

jn the stock of our races, the first great Aryan people, there they had as the World- 
Teacher the great one Known under the name of Vyasa and he taught the ०76 truth by the 


figure and the syrnbol of the Sun. 


४३० वेदिक सम्पत्ति 


दिखलाने वाले यंत्रों का भण्डाफोड़ खुद उसी श्रार्टिस्ट ने कर दिया, जो उन यंत्रों को बनाया करता था और इस सारी 
हकीकत को यन्त्रों के फोटो सहित पियर्सन्स मेगेजीन ने छाप दिया है, जो सवके सामने है। इसी तरह एफ० ही० रू षस 
ने Theosophical 305m नामी पुस्तक में इनके भीतरी श्रष्ृश्य ज्ञानों (¡११९7 ०7०७) की पोल खोल दी है। 
नये संसारशिक्षक की उत्पत्ति ग्रौर भ्रनेकों ऐसी ही फरेबबाजियों से श्रारी श्राकर बाबू भगवानदास आदि विद्वानों ने 
धियोसोफीकल सोसाइटी से उपेक्षा कर लिया । फल यह हुआ कि थियोसोफी की पोल खुल गई ग्रौर उसकी धाभिक 
स्कीम एक प्रकार से गिर गई भ्रौर कुछ दिन के लिए एनी वीसेन्ट का रङ्ग फीका पड़ गया--उसकी भद्द हो गई। 

घर्मप्रचार का बनाया खेल बिगड़ते देखकर उन्होंने दूसरा प्रपञ्च शुरू किया और विद्याप्रचार के काम में सर- 
गर्मी दिखलाने लगीं, तथा कई एक नये कालेज खोल दिये | उस समय ऐसा मालूम होता था कि, वे हिन्दोस्थान भर की 
शिक्षाका भार भ्रपने हाथ में ले लेंगी | शिक्षाप्रचार का काम हाथ में लेने के दो कारण थे । एक.तो शिक्षा के साथ साथ 
गुप्त रीतिसे ईसाई सिद्धांतों का सिखलाना, दूसरे श्रखण्ड ब्रह्मचर्यं से विद्याथियों को उदासीन बनाना । जहाँ देश क 
हितचिन्तक गुरुकुल ऋषिकुल श्रादि खोलकर श्रखण्ड ब्रह्माचे का प्रचार करते थे, वहाँ ठीक इसके विरुद्ध इनके वहाँ 
इस प्रकार की शिक्षा होती थी । इस प्रचार का यही उद्देश्य होगा कि जितने लड़के ब्रह्मचारी हों कम से कम उतने 
ही लड़के ब्रह्मचर्यं से उदासीन बना दिये जायें, जिससे कभी भी यह्‌ जाति ्रंगरेजों के मुकाबिले में न तो पढ़ लिख सके 
श्रौर न शौर्य, तेज, बल और पराक्रम श्रादि धारण कर सके । सारांश यह कि, इस प्रकार की शिक्षा एनी वीसेन्ट के 
सहायक महाशय लेडबिटर के द्वारा जारी कराई गई । परन्तु भाग्य से यह सारा भेद प्रकट हो गया और इसके प्रकट 
होते ही सारे देश में इसी की चर्चा होने लगी श्रौर टीकाटिप्पणियों से प्रत्येक जमात उपेक्षा दिखलाने लगी । लोगों 
ते भ्रपने बच्चों को स्कूलों से उठाना शुरू कर दिया भ्रौर देश में एनी बीसेन्ट की बुरी तरह से भह हो गई । स्कूलों 
और कालेजों से उनका सम्बन्ध छूट गया और उनकी यह वार भी खाली गई । घमंप्रचार श्रौर विद्याप्रचार के द्वारा 
वे ईसाई धमे भ्रौर अँगरेज जाति की बहुत सेवा न कर सकीं । 


‘Then when he came to the second sub-race and taught in Egypt under a different name, 
the name of Thoth, whom the Greeks called Hermes. 


‘Then he came tothe third sub-race. to the Iranians and he came then under the name 
‘of Zarthustra, better known as Zoraoster. 

Then a fourth time he came to the fourth snb-race, the Greeks known as Orpheus; but 
he no longer spoke in light but in music and by the mysteries of sound he taught the 
unfolding of the spirit in man. 

Then that Mighty one returned to earth, but once more, to become the Lord Buddha 
and to found the reiigion that still outnumbers any other faith on earth. 


And then: He passed away, never again to take a mortal form and handed on the duty 
of the world-Teaching to his Brother. who has come side by side with him through many 
ages, to Him who isthe World-Teacher of to-day, the great Lord Maitreya, whom Christendom 
calls the Christ and between these two indentical in thought, indentical in teaching there Was 
yeta difference of temperament that coloured all they thought, for He who became the Buddha 
is known as Lord of wisdom and He who was the Chirst is known as the Lord of Love-—one 
teaching the law, calling on men for right understanding for right thinking, the other seeing 
in love tbe fulfilling of the law and seeing in love the very face of God, Lord of wisdom ! 
Lord of Love ! It is the Lord of Love, who is the World-Teacher of to-day. 

(The Immediate Future and Other Lectures; by Annie Besant. ) 


SE RIN जी आम अल 


४३१. 
कुछ दिन के बाद श्रायरलेण्ड ग्रौर इंगलेण्ड के बीच खटपट हुई । एनीबीसेन्ट ्राइरिश हैं, अतः वे अंगरेजों को. 
बन्दरघुड़की देने और एक नई स्कीम के द्वारा भारतवासियों को शअपने पंजे में फिर फंसाने के लिए श्रब की. बार 
राजनैतिक रूप से दिखलाई पड़ीं । यह उनका तीसरा रूप है। श्रायरलैण्ड और भारत में पुजने के लिए उन्होने 
गवर्नमेंटके विरुद्ध बड़े ही गर्मागमं लेकचर देना शुरू किये और होमरूल नामी एक नई संस्था को जन्म दिया । उन्हीं दिनों 
में लोकमान्य तिलक और महात्मा गान्धी देश का राजनैतिक कार्य कुछ आगे बढ़ानेवाले थे । परन्तु एनीबीसेन्ट' ने, 
इस डर से कि कहीं इन लोगों का उद्देश्य विशाल न हो जाय, चट होमरूल लीग के द्वारा गवनंमेंट से परिमितः 
ग्रधिकार चाहनेवाले नियम बनाकर श्रोर उनका नाम होमरूल रखकर लोगों को उसी की हलचल में चिपका दिया 
ग्रौर लो० तिलक तथा महात्मा गांधी की संयुक्त शक्ति के द्वारा होनेवाले काम को सदा के लिए नष्ट कर दिया। 


मुसलमान और आर्यशास्त्र 


होमरूल लीग से पृथक्‌ लो० तिलक ने तो अपनी एक अलग संस्था निकाली । महात्मा गांधी भी कुछ काम 
करना ही चाहते थे और इसके लिए केवल देश का वातावरणा ही देख रहे थे। इतने में हिंदू युनिवसिंटी का उत्सव 
हुआ । इसी में महात्मा गांधी के कार्य का भविष्य सोचकर एनी बीसेंट ने वहीं पर महात्मा गांधी को गिराने का 
प्रयत्न किया । पर सूर्य पापी के कोसने से नहीं छिपता, ग्रतः एनी बीसेंट का वह हाथ भी खाली गया । वहाँ से लौटकर 
एनी बीसेंट ने कुछ ऐसे लेकचर दिए, जो श्रापत्तिजनक थे । उन्हीं के कारणा एनी बीसेंट को जेल हुआ । इस गुण से 
मुग्ध होकर देश के नातजर्बेकारों ने उनको कांग्रेस का प्रेसीडेंट बनाया । परन्तु उन्होंने वहाँ भी श्रपना रूप प्रकट कर 
दिया । अपने भाषणा में कह दिया कि, मैं आपको सदा प्रसन्न रखने की प्रतिज्ञा तो नहीं कर सकती पर यह प्रतिज्ञा 
कर सकती हूँ कि राष्ट्र की सेवा के लिए सब प्रकार उद्योग करू गी । मैं भ्रापकी सभी बातों से सहमत होने तथा अपके 
मार्ग का भ्रनुसरण करने की प्रतिज्ञा नहीं कर सकती । क्योंकि नेता का कत्तव्य नेतृत्व करना ही होता है। 


इस बात से हमको तो उसी दिन ज्ञात हो गया था कि, इन्होंने अपना रूप प्रकट कर दिया है। हमको ही नहीं 
प्रत्युत और भी सब देशवासियों को ज्ञात हो गया था कि, वे राजनैतिक मैदान में हमारा साथ वहीं तक दे सकती हैं, 
जहाँ तक हमको ईसाइयों की गुलामी करना मंजर हो, इससे आगे नहीं । पिछले कागजपत्रों के देखने से ज्ञात होता है कि 
होमरूल लीग उन्होंने इसलिए बनाई थी कि अगर उन पर कोई आपत्ति आवे, तो देश के लोग उसके द्वारा पुकार 
करके उनको उस ्राफत से बचावें । यह वात १६।१०।१६ के 'नवजीवव अने सत्य” नामी पत्रमें छपे हुए शङ्करलाल 
बेंकर एम्‌० ए० के लेख से श्रच्छी प्रकार प्रकट होती है । कहने का मतलब यह कि होमरूल लीग उनकी तारीफ करने, 
ग्रायरलेण्डवालों को मदद देने और एक प्रकार से अपने चेलों को अपने फन्दे में फंसाये रखने के लिये हीं थी । महात्मा 
गांधी के सच्चे काम के ग्रारम्भ करते ही न होमरूल लीग का कहीं पता लगा और न एनी बीसेट का । 


इस तरह से यह उनका तीसरा धावा भी समाप्त हुआ । यद्यपि वे पूर्ण रीति से अपने उद्देश्य में कामयाब नहीं 
हुई तथापि हजारों श्रौर लाखों आदमियों के विचारों और विश्वासों को इतना लचर और कमजोर बना दिया है कि 
उनकी हालत पर दया श्रौर श्रफसोस होता है । पढ़े लिखे हिन्दुओं का जितना जीवन . थियोसोफी ने नष्ट किया है, 
उतना श्रौर किसी ने नहीं । उनका उद्देश्य ही यह कि जहाँ रायो का उत्कर्ष हो, वहीं परः हिकमत से वाघा पहुँचाना । 
'ियोसोफिरट किसी भी भारतवासी की प्रबल आवाज को सुनते हैं, तो तुरन्त उसको दिखाने के लिये आगे पहुँचते 
हैं। ये नहीं चाहते कि इस देश के लोग जरा भी उठ सकें । स्वामी दयानन्द और महात्मा गांधी का उत्कं नष्ट करने 
का जैसा एृणित उद्योग इन लोगों ते किया है, वह हम ऊपर लिख चुके हैं । उससे भी ग्रधिक भयङ्कर व्यवहार 
इन्होंने स्वामी विवेकानन्द के साथ भी किया है । स्वामी विवेकानन्द की श्रमेरिका में जब कीति ्रारम्भ हुई थी, तो 
वहाँ इन लोगों ने उनके प्राण तक लेने का इरादा किया था । अपने आप पर बीती हुई इस हकीकत को स्वामी 
विवेकानन्द ने मद्रास के विक्टोरिया हाल में वक्‍्तृता देते हुए खुद कहा है कि, अमेरिका जाने: के समय थियोसोफिकलः 


Ff 
" 


४३२ वेदिक सम्पत्ति 


सोसाइटी के नेता महाशय से, जो श्रमेरिकावासी होते हुये भी भारतभक्त कहलाते हैं, मिलकर मैंने एक परिचय-पत्र के 
लिये प्रार्थना की, परन्तु फल यह हुआ कि, उक्त महोदय ने मुझे श्रपनी सोसाइटी से श्रलग समक कर कहा कि, हम 
तुम्हारे लिये कुछ भी नहीं कर सकते । जव मैं श्रमेरिका पहुँचा, तो वहाँ मुझे श्राथिक दशा पर कठोर दुःखों का 
सामना करते देख, इन्हीं में से एक ने लिखा कि शयतान बहुत जल्द मरेगा | पर ईश्वरेच्छा, मैं वच गया । इतना ही 
करके इन लोगोने मेरा पीछा नहीं छोड़ा, किन्तु जहाँ पर मैं ठहरता था, वहां से लात मारकर मुझे निकाल बाहर 
कराने और मेरे मित्रों से ही मुझे मरवा डालने की भी बड़े वेग से हजारों कोशिशें कीं, परन्तु ईश्वर की मर्जी से 
उनकी एक भी कोशिश सफल न हुई। सबके सव हाथ मलते ही रह गये । जब धर्म महासभा में मेरी ख्याति बढ़ी 
तब तो उन लोगों की ईर्ष्या का ठिकाना ही न रहा' # । 

स्वामी विवेकानन्द की इस वकतृता से स्पष्ट हो जाता है कि, थियोसोफिस्ट भारत का उत्कर्प नहीं चाहते । उनका 
उद्देश्य तो संसार को ईसाई बनाना है । एनी बीसेंट सब र्मावलम्बियों को थियोसोफी में केन्द्रित करके ईसा को 
संसार का वर्मंगुरु मनवाने का यत्न करती हैं श्रौर कृष्णमूति को ईसा का अवतार बनाकर बर्तमान बिज्ञान के हूटे 
फुटे और कूठे चमत्कारों से मोलेभाले लोगों को उनके घर्म से पतित करना चाहती हैं । इस कृष्णमूर्ति के नवीन श्रव 
तार पर यद्यपि श्राजकल थियोसो फिस्टों में भी श्रसन्तोष फैल रहा है, तथापि एनी बीसेंट ईसाईर्मप्रचार की धुन में किसी 
की नहीं सुनतीं । ये कृष्णमूर्ति कौन हैं श्रौर इनके विषय में क्या चरचा है, यहाँ थोड़ासा इसका भी वर्णन करते हैं । 

कृष्शमूति एक मद्रासी ब्राह्मणा के पुत्र हैं। इनके पिता तहसीलदार थे । एनी वीसेंट ने कृष्णामूति को उनके 
पिता से शिक्षा देने के लिये मांग लिया श्रौर लेडबिटर नामी श्रपने एक सहायक के सुपुर्द कर दिया । परन्तु लेडबिटर 
के पास रखना कृष्णमूति के पिता को मंजूर न हुआ, इसलिए उन्होंने श्रपने पुत्र को वापस लेना चाहा । वापस न 
देने पर उन्होंने श्रदालत में दावा किया, पर श्रदालत ने उनको उनका पुत्र न दिलाया और कृष्णमूति शिक्षा प्राप्त 
करने के लिए योरप भेज दिए गये श्रव वे वहाँ से शिक्षा प्राप्त करके यहाँ आ गये हैं । सन्‌ १६२६ ई० में मद्रास प्रांत के 
्रद्यार नामी कसबे में संसार की समस्त जातियों के दो हजार थियोसोफिस्ट प्रतिनिधियों की उपस्थिति में एक वटवृक्ष के 
नीचे कृष्णमूति का “नवीन मसीहा के रूप में अभिषेक हुआ । इस नवीन मसीहा के विषय में एनी बीसेंट ने कहा कि 
नवीन मसीहा संसार के समस्त घमा की ऐक्यता करने के लिए श्रवतरित हुए हैं । इसी तरह पेरिस में स्वयं कृष्णमूति 
ने भी कहा कि, मैं संसार में उदारता, प्रेम, तितिक्षा ग्रौर सव घर्मो की एकता का प्रचार करता हूँ । 

परन्तु इस नवीन मसीहाके विरुद्ध श्राज समस्त थियोसोफीमंडल में ग्रान्दोलन हो रहा है। सभी इस पाखण्ड का 
खण्डन कर रहे हैं । लण्डन थियोसोफी लॉज के प्रेसीडेंट लेफ्टिनेंट कर्नेल सी० एल० पीकॉक ने लिखा है कि, बीसेंट का 
यह नया धर्म थियोसोफी के वास्तविक रूप के विरुद्ध है । इसी तरह केलीफोनिया और न्यूयाके के नेताओं ने भी इस 
नवीन मंसीहासम्बन्धी निश्चय का विरोध किया है। सब कहते हैं कि एनी बीसेंट कृष्णमूति को क्राइस्ट का श्रवतार 
बनाना चाहती हैं श्रौर वे यह भी चाहती हैं कि सब थियोसोफिस्टों का धर्मचिह्न क्रॉस हो, परन्तु अनेकों ने इसे ्रस्वी- 
कार कर दिया है । इस तरह कृष्णामूति को ईसा का श्रवतार बनाने के प्रयत्न की सबने निन्दा की है । जेकोस्लाविया, 
फांस और मद्रास श्रादि के लोगों ने उनके इस नये धर्म की निन्दा की है। इस सम्बन्ध में पेरिस के 'इवनिङ्ग वल्ड 
नामी पत्र ने लिखा है कि, कृष्णमूति कहता है कि, मेरे कमजोर कन्धों पर क्यों यह घर्म का बो लादा जा रहा है +। 


% भारते निवेकानन्द, श्रामार समरनीति । 
ॐ श्रंभी हाल में ख़बरें श्राई हैं कि कष्णमूति ने भब इस गुरुडम से अपने को पृथक्‌ कर लिया है और ग्राडर भ्राफ 
दि ईस्ट नामी पन्थ (जो एनी बीसेंट ने कृष्णमूति के लिये बनाया है) से जुदा हो गये हैं । इस घटनासे दांमिन्दा होकर 
आप कहती हैं कि कृष्णभूर्ति श्रवतार हैं ओर इससे ज्यादा बुद्धिमान्‌ हैं, इसलिये जो कुछ करते हैं सब ठीक ही है। 
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ईसाई और आयंशांसत् ४३३३ 
मुझे तो टेनिस खेलने में जितना श्रानन्द राता है, उतना ग्रौर किसी बात में नहीं । इसी से अमेरिकावाले दिल्‍्लगी से 
कृष्णमूति को टेनिसप्रो मी मसीहा कहते हैं । नवीन मसीहा के इस समस्त वन से स्पष्ट -हो रहा है कि किस प्रकार ऐनी 
बीसेंट भारतवासियों को ईसाई बनाना चाहती हैं । बड़े मार्क की बात तो यह है कि एनी बीसेंट को ईसा का म्बतार 
बनाने के लिए आदमी भी कहाँ मिला ? वहीं मद्रास में--द्रविड़ों में । वहीं से तो यों के वेदिक धर्म के नष्ट करने और 
्रार्यो को पतित करने का सूत्रपात ही हुआ है । यह वात थियोप्तोफिस्ट जानते हैं । उन्होंने यह सब समझ बूसकर 
ही श्रपना श्रडूडा मद्रास प्रान्त में लगाया है । ; 
हमने यहाँ तक यह थोड़ीसी किन्तु देर तक गौर करने योग्य बात ईसाइयों, ईसाई शासकों और ईसाई थियोसो= 
फिस्ट की लिखी है। यह वर्तमान जमाने की बात है, जो सबके सामते है, तो भी कितनी पेंचदार है ? पढ़े लिखे हिन्दू, 
पारसी, मुसलमान शादि सभी इसके फेर में हैं । सभी को ्राकिसजन, हाइड्रोजन, इलक्ट्रीसिटी, ईथर श्र इलेक्ट्रोन 
की थियरी बताकर और स्प्रिचुअलिज्म, योग रौर वेदान्त की बातें सुनाकर तथा भूत्रेत श्रौर श्रात्मा के इनर प्लानों 
की बातें सिखाकर ये लोग भोले मनुष्यों को चक्कर में डालते हैं। पढ़े लिखे किन्तु भोले लोग ही इनके चक्कर में पढ़ते 
हैं और श्रपना हर प्रकार से पतन कर लेते हैं। वे आर्यो चित कव्य के योग्य नहीं रहते और ईसाई प्रचारकों के पभ्नुकूल 
हो जाते हैं । इसलिए इनको श्रत्र सचेत हो जाना चाहिये और निश्चय कर लेता चाहिये कि, इस पंथ में हमारा 
कल्याण नहीं है। क्योंकि जिस ईसाई धर्म की ही श्रोर थिञ्रोसोफिस्ट ले जाते हैं, उस धर्म को योरपनिवासी अपने 
लिये लाभदायक नहीं समभते, प्रत्युत वे दूसरों का सत्यानाश करने के लिए ही इसे पारियों के द्वारा दूसरे देशों में 
भेजते हैं । फ्रेंच पालियामेंट में बजट सम्बन्धी वादविवाद के समय जव ईसाई धर्मप्रचार के खचंपर आपत्ति की गई, तो इस 
आपत्ति का उत्तर देते हुए मन्त्री ने कहा कि “टhristanity is not for home consumption it is for 
C०००4] ९४०7४ अर्थात्‌ ईसाइयत घर के लिए नहीं, प्रत्युत उपनिवेशों में भेजने के लिये है । ईसाइयत यदि भ्रच्छी 
चीज होती, तो घर के योग्य ्रवश्य समझी जाती । पर निकम्मी चीज़ है और तिकम्मी चीज के जरिये दूसरे देशों को 
निकम्मा बनाना है, इसलिये उसका प्रचार दूर देशों में किया जाता है। ईसाइयों के द्वारा और ईसाई घर्मप्रचार के 
दवारा दूसरे देशों को किस प्रकार निकम्मा बनाया जाता है, इसका उदाहरण ढूढने की आवश्यकता नहीं है । इसका 
प्रत्यक्ष उदाहरण भारतवर्ष है । किस प्रकार इन्होंने अपनी कुटिल नीति से इस देश की ग्रात्मिक, शारीरिक शोर 
सामाजिक शक्तियों का सत्यानाश किया है, वह सवके सामने है और समी उसका फल भोग रहे हैं। प्रत्येक वर्षे कहीं 
न कहीं दुष्काल, नाता प्रकार की जनसंहारिणी दीमारियाँ और परस्पर कलहाग्नि भारत के कोनेकोते में व्याप्त हो रही 
है। ईसाई शासकों, ईसाई प्रचा रकों और ईसाई व्यापारियों ने इस देश में ऐसी ऐसी बीमारियाँ फैला दी हैं कि इस देश 
का प्रलयपर्यत कल्याणा नहीं दिखलाई पड़ता । ऐसी चेपी बीमारियों में से उपदंश की बीमारी इन्हीं की फैलाई _हुई है। 
इनके श्राने के पूर्व तक इस देश में इसका कोई नाम भी नहीं जानता था । पर पोठ़ंगीजों के श्राते ही यह भयङ्कर रोग 
इस देश में फैल गया +! कहने का मतलब यह्‌ कि ईसाइयों के द्वारा इस देश की जो हानि हुई है, वह अकथनीय है। 
यहाँ तक हमने विदेशियों द्वारा नवीन सम्प्रदायों का प्रवर्तन श्रौर वैदिक साहित्य का विध्वंस दिखलाया । अंब 
हम यह समस्त कथा यहीं पर समाप्त करते हैं । इतने ही वर्णन से अनुमान करने के लिए मौका न छोड़ता चाहिये और 
तुरन्त ही यह बात ध्यान में ले लेना चाहिये कि जब दीर्घकाल के बाद भी श्राज साहित्यविध्वं् का पता इतनी 
अधिकता से लग सकता है, तो न जाते अगले जमाने में पता लगाने से कितना पता मिलता और कित कित विदेशियों 
+ Syphilis appears to have been unknown in India ——— Tics iknow in India शो the end of the ffieenth or 
beginning of the sixteenth century, when it was introduced by the Portuguese. 3 
हे (The Ocean of Story, by: Penger,) 
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ने क्या क्या रचना की है जाना जाता । इसलिए यदि कोई हिन्दू धर्म की शरब्यवस्था र रा्यंजाति की दुर्गेति का 
कारण जानना चाहे, तो वह इतने ही वर्णन से श्रच्छी प्रकार समझ सकता है । ग्राज हिन्दुओं में जो नाना प्रकार 
के कुसंस्कार, भ्रविद्या भौर भ्रनैक्यता दिखलाई पड़ती है और भ्राज जो श्रार्यजाति पतित दशा में पहुँची है, उसका 
कारण इस वणन पर से सहज ही दिखने लगता है । क्योंकि यह मानी हुई बात है कि, मनुष्यजाति का पतन अनैक्य, 
विद्या और श्रनाचार से ही होता है। हमारे इस समस्त वर्णान से स्पष्ट हो रहा है कि, ग्रार्यों में विदेशियों के द्वारा 
ग्रनेकों मतमतान्तरों, दाशंनिक विचारों और ्रनेकों सम्प्रदायों का प्रचार हुग्रा है श्रौर उसी से हममें श्रनेवयता उत्पन्न 
हुई है। इसी तरह विदेशियों के ही द्वारा धर्म के नाम से मच्च, मांस, व्यभिचार रादि दुर्व्यसन ग्रौर श्रनाचार भी श्राया 
में दाखिल हुए है, जिनसे हममें हर प्रकार की दुर्वलता, निरुत्साह श्रोर अपवित्रता समा गई है। इसी तरह विदेशियों 
की ही कृपा से हम में भ्रविद्या का प्रचार भी हुय्रा है । जहाँ मद्य, मांस और व्यभिचार हो, जहाँ जंगली व्यवहार ही 
धर्म हों, जहाँ वंचक ग्रौर श्रविवेकी मनुष्य गुरु बन जाँय श्रौर जहाँ इसी तरह के गुरुग्रों की बात पर विशवास किया 
जाना धमे हो, वहाँ विद्या का प्रचार कंसे हो सकता है ? विद्या तो इन सब उपद्रवों की दाजु है । इसीलिए यहाँ गुरपुजा, 
शुरुओं की सम्प्रदायपूजा ग्रौर गुरुश्रों की वाक्यपूंजा ही ने सब बिद्याश्रों का स्थान ले लिया । वही जो कुछ कहें वह 
सत्य और सब झूठ हो गया । इन गुरुग्रों के श्रादेश से देश की प्रधान जनसंख्या शूद्र हो गई ग्रौर वह विद्या से अलग 
हुई । बची हुई थोडीसी संख्या का श्राधा भाग स्त्रियों का भो विद्या से अलग हुआ, तथा ब्राह्मण, क्षती और वैश्य 
सब विदेशी गुरुग्रों की राज्ञा पालन करने और उनकी ही सेवा करते में लग गये । ऐसी स्थिति में विद्या कोन पढ़े ? 
इस तरह से सारी हिन्दू समाज में अनैक्यता, श्रवाचार और ग्रतिद्या का साम्राज्य हो गथा और इन तीतों दुगु णों के 
कारण श्रार्यजाति का हर प्रकार से पतन हो गया, जिसक्रा चित्र सव के सामने विद्यमान है । 
` इस इतिहास से यह निश्चय कर लेता सहज है कि अरब हमें क्या करना चाहिये, अर्थात्‌ हमें घामिक विश्वासों 
में किस प्रकार फेरफार करना चाहिये । हम कहते हैं कि सत्यासत्य के निर्णय के लिए श्रर्थात्‌ वैदिक धर्मे और ग्रासुरी 
विश्वासों का निश्चय करने के लिए ग्रौर दोनों का अन्तर जानने के लिए यही उत्तम कुंजी है कि, हम केवल वेदोंपर ही 
विश्वास करें, न्य ग्रन्थों पर नहीं । क्योंकि रावणा से सायण तक और कबीर से एनी बीसेंट के द्वारा स्थापित द्रवि: 
डावतार तक समस्त विदेशी घर्मप्रचारकों के द्वारा श्रायेधमं में श्राथे से श्रधिक ग्रासुरी विश्वासों का मिश्रण किया गया 
है। इसलिए वेदों को स्वतःप्रमाण और अच्य ग्रन्थों को परत:प्रमाण मानते का जो प्राचीन विश्वास चला श्राता है, उसी 
को मात्य समभकर प्रत्येक ग्रायंहिन्दू को चाहिये कि, वह वेदों का स्वाध्याय करके केत्रल संहिताओं से ही अपते धर्म- 
कमं की शिक्षा ग्रहण करे । क्योंकि मनु महाराज स्पष्ट शब्दों में कह रहे हैं कि वेरों को छोड़कर भ्रन्य ग्रन्थों में श्रम 
करने से श्रांत नहीं रह सकता । इसका कारण स्पष्ट है कि अन्य ग्रन्थों में मनुष्यों की कपोलक्रल्पना का होता संभव 
है। किन्तु वेद ईश्वरप्रदतत हैं, इसलिए उनके आदेश निर्ान्त हैं। थोड़े से विष के मिलने से जिस प्रकार पका हुश्रा 
अ्रन्न का बहुत बड़ा भाग त्याज्य समभा जाता है, उसी तरह दूषित साहित्य के पढ़ने से भी वियतुल्य श्रासुरी भावों के 
चिपक जाने का भ्रन्देशा रहता है । इसलिए अपने धर्मे को वेदानुकूल ही बनाना चाहिये । परन्तु दुःख से कहना पड़ता है 
कि आंसुरी भावों की उत्पत्ति, उनका विस्तार और आये विश्वासों में उनके मिश्रणा का यह इतिहास स्पष्ट बता रहा है कि 
श्राज तक वेदों की किस प्रकार उपेक्षा हुई है ग्रवार्यो ने उनको नष्ट करने की प्रेरणा से उनकी महत्ता की उपेक्षा की 
है और भार्यो ने उतकी निर्मल शिक्षा के प्राप्त करने और उस शिक्षा के ग्रहण करने में उपेक्षा की है। श्र्थात्‌ हर प्रकार से 
_ चेंदों की उपेक्षा हुई है । जों वेद ईश्वरीय ज्ञान हैं श्रौर जो मनुष्य की शिक्षा के लिए आदिसृष्टि में दिये हैं, उनकी उपेक्षा 
करके मनुष्यजाति केसे सुखी हो सकती है? बिशेष कर श्रार्येजाति केसे श्रायंत्व की रक्षा कर सकती है और कंसे पतन से बच 
सकती है ? आयो ने वेदों की उपेक्षा करके श्रासुरी सिद्धान्तों को ग्रहण किया, इसीलिए उनका पतन हुग्रा, जो इस समय 
सबके सामने है। प्रतः ्रायों के इस पतन का कारणा वेद नहीं हैं, प्रत्युत इस पतन का कारण तो वेदों की उपेक्षा ही है । 
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इसके पूर्व तीन खण्डों में हमने वेदों की प्राचीनता, वेदों की श्रपौरषेयत्रा और वेदों की उपेक्षा पर प्रकाश 
डाला है । हमने यथाशक्ति यह दिखलाने का यत्न किया है कि, वेद श्रपौरुपेय और ईश्वरप्रदत्त हैं, ग्रतः जब तक रायो 
ने उनके अनुकूल अपनी रहन-सहन, शिक्षा-प्रभ्यता, घर्म-कर्म और नीति-श्राचार कायम रवखा तब तक उनकी हर 
प्रकार से उन्नति रही, परन्तु जब से उनमें आलस आया, जब से उनमें विदेशियों का मिश्रण हुआ और जबसे उन्होंने 
मिश्रित सिद्धान्तों पर विश्वास करके अपनी रहन-सहन सिक्षा-सभ्यता, धर्म-कर्म और नीति-श्राचार को श्रासुरी बना 
लिया और वेदों की उपेक्षा कर दी, तव से उनमें ग्रनैवय, अनाचार और अविद्या ने घर कर लिया और उनका हर 
प्रकार से पतन हो गया । इसलिए यह निविवाद और निस्संशय है कि जब तक हम समस्त आर्य हिन्दू संपूर्ण दूषित 
साहित्य को छोड़कर केवल वेदोंपर ही विश्वास करनेवाले न हो जायें, वेदों की शिक्षा के अनुसार ही अपना ग्राचरण 
न बना लें गौर वेदों के ही अनुकूल न हो जागे, तब तक हमारी अनैक्यता, हमारी कुरीतियाँ और हमारा अज्ञान दूर 
नहीं हो सकता। परन्तु वेदों के विषय में बड़े बड़े पण्डितों में भी अनेक प्रकार के श्रसमञ्जस फैले हुए हैं । कुछ लोग 
समभते हैं कि वेद और ब्राह्मण एक ही वस्तु हूँ । कुछ लोगों का स्याल है कि पहिले तीन ही वेद थे, भ्रथवेवेद बहुत 
दिनके वाद बना लिया गया है | कुछ लोग कहते हैं कि वेदों की बहुत सी शाखाएँ लुप्त हो गई हैं, इसलिए श्रव वेद पूरे 
पूरे प्राप्त नहीं होते । कई लोग विचार करते हैं कि इन वेदों में बहुत सा ब्राह्मणों का भाग मिल गया है । श्रनेकों का 
विश्वास है कि वेदों में बहुत सी पुनर्शक्त है। कुछ का ख्याल है कि वेदों में लिखे हुए ऋषि, देवता और छन्दों का मत- 
लब समक में नहीं आता । श्रनेकों का कहना है कि वेदों में पशुहिसा और अ्लीलता भरी हुई है और बहुत से लोग 
समभते हैं कि केवल वेदों के ही पठनपाठन से अथवा केवल वेदानुकूल ही अपनी रहन सहन, शिक्षा-सभ्यता घर्मःकमे 
और नीति-्राचार बना लेने से काम नहीं चल सकता । इसलिए जब तक इन झाक्षेपों का समुचित उत्तर न दिया जाय, 
वैदिक शिक्षा की एक पर्याप्त मन्त्रसूची सप्रमाण न उपस्थित की जाय आर जब तक प्राचीन ्रा्यसभ्यता का विस्तृत वर्णन 
न किया जाय तब तक वेदों के अपौरुषेय सिद्ध हो जाने पर और यह सिद्ध हो जाने पर भी कि हमारा पतन वेदों की 
उपेक्षा से ही हुआ है, वेदों का जैसा चाहिये वैसा महत्व समक में नहीं श्रा सकता । इसलिए हम यहां इन ग्राक्षेपों का 
यथामति उत्तर देते हुए, वेदमन्त्र से ही वेदों की शिक्षा की एक विस्तृत सुची देते हैं और श्राये सभ्यता का विस्तृत वर्णन 
करते हैं, जिससे ज्ञात हो जायगा कि वेद कुत्सित श्राक्षेपों से पाक हैं और उनकी शिक्षा पूर्ण, विशाल और उपयोगी है । 

हमारे इस वणांत के तीन विभाग होंगे.। पहिले विभाग में वेदों की आभ्यन्तरीय परीक्षा होगी, दूसरे में वैदिक 
मन्त्रों से वेदों की झिक्षा दिखलाई जायगी और तीसरे में आरयंसभ्यता का विस्तृत वणेन किया जायगा । 
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ऊपर जितने ग्राक्षेप लिखे गये हैं, वे दो भागों में विभवत हैं एक विभाग वेदों की इयत्ता से सम्बन्ध रखता है रौर 
दूसरा उनकी अन्तरङ्ग परीक्षा से । पहिले बिभाग में वेद भर ब्राह्मणों की एकता, भ्रथवे का वेदत्व, शाखाग्रों की 
गड़बड़, वेदों में प्रक्षेप भौर पुनरुक्ति रादि विषय हैं । इन विवादों के कारण यह नहीं सूचित होता है कि, वेदों का 
परिमाण कितना है। दूसरे विभाग में ऋषि, देवता, छन्द ग्रौर स्वरों का तात्पर्य तथा इतिहास, पशुहिसा श्रौर 
प्रश्नीलता श्रादि विषय सम्मिलित हैं। ये विषय वेदों की श्रन्तरङ्ग परीक्षा से सम्बन्ध रखते हैं । इस तरह से ये दोनों 
बिभाग विचारणीय हैं । हम यहां क्रम से इतकी ालोचना ग्रारम्भ करते हैं ग्रौर दिखलाते हैं कि वेदों की इयत्ता 
भर भ्रन्तरङ्गपरीक्षा से बया तथ्य उपलब्ध होता है। 


वेद और ब्राह्मण 


प्राचीन काल में वेद शब्द बड़े महत्व का समभा जाता था। जिस प्रकार शास्त्र शब्द किसी समय अनेक 
विषयों के लिए प्रयुक्त होने लगा था श्रौर धमं शास्त्र, ज्योतिषशास्त्र आदि नामों से श्रनेकों विद्याएँ कही जाती थीं, 
जिस प्रकार किसी जमाने में सूत्रों का महत्व बढ़ा और धमं ग्रन्थ, क्रियाग्रन्थ, व्याकरण और दर्शन ्रादि समस्त ग्रन्थ सूत्रों 
में ही लिखे, पढ़े जाने लगे, जिस प्रकार स्मृतिकाल में अनेकों ग्रन्थ स्मृति के नाम से, ब्राह्मणकाल में अनेकों ग्रन्थ ब्राह्मणों 
के नाम से, पुराणकाल में पुराण दाब्द का महत्त्व होने से अनेकों ग्रन्थ पुराण शब्द से लिखे, पढ़े जाने लगे, ठीक 
उसी तरह वैदिक काल में वेद शब्द की महत्ता के कारण श्रनेक्रों विद्याएँ अनेकों पुस्तकें वेद के ही नाम से कही जाती 
थीं । यही कारण है कि “मन्त्रन्नाह्मणयोबेदनामधेयम्‌' अर्थात्‌ मन्त्र और ब्राह्मण दोनों का नाम वेद कहा जाने लगा। 
इतना ही नहीं वेद के नाम से अनेकों विद्याएं प्रसिद्ध हो गई । गोपथ ब्राह्मण १ । १० में प्रसिद्ध चारों वेदों के 
श्रतिरिक्त पाँच प्रकार में अन्य वेदों क्रा वणान है। यहां लिखा है कि 'ताभ्यः पञ्चवेदान्तिरमियत । सर्पवेदं पिशाचेदम- 
सुरवेदमितिहासवेदं पुराणवेदमिति’ अर्थात्‌ उसमे सर्पेवेद, पिशाचवेद, श्रसुरवेद, इतिहासवेद श्रौर पुराणवेद निर्माण 
हुए । यहाँ इतिहास और पुराण भी वेद ही के नाम से कहे गये हैं । भरतकृत नाट्यशास्त्र में लिखा है कि-- 
सङ्कल्य भगवानेहं सबंचेदातनुस्मरन्‌ । नाटचवेदं ततश्चं कं चतुर्वेदा द्भसम्भवमु ॥। 
जप्राह पाठय ऋग्बेदात्सामेभ्यो गीतमेव च । यजुरबेदादभिनयान्‌ रसानाथर्वणादपि।। (नाट्यशास्त्र) 


अर्थात्‌ चारों वेदों से संकलन करके भगवान्‌ ने नाट्यवेद बनाया । ऋग्वेद से पाठ (27!) लिया, सामवेद से 
गीत लिया, यजुवेंद से श्रामिनय लिया और भ्रथवंवेद से रसों का ग्रहण किया। यहाँ स्पष्ट ही नाट्यशास्त्र को नाट्यवेद 
कहा गया है।-यही क्यों, चरक और सुश्रुत को श्रायुवेंद, नारदसंहिता को गान्धर्ववेद और एक अन्य पुस्तक को धनुर्वेद 
समी लोग कहते हैं और इन्हीं नामों से व्यवहार करते हैं। यहाँ तक कि महाभारत को भी पञ्चम वेद के नाम से लिखा 
' गया है श्रौ श्रल्लोपनिषद्‌ भी वेद ही के नाम से प्रसिद्ध है। हमने तो एक कवि को एक राजा के सम्मुख यह कहते हुए 
` सुना है कि “भूपति तिहारो गुत वेदन में गायो है'। इसने ग्रपनी इस कविता को भी वेद ही बना दिया है, इसलिए 
केवल वेद शब्द के हारा हम भ्रपने श्रमी्ट वेदों तक नहीं पहुँचा सकते ्रौर न श्रुति, आम्नाय ादि विवादास्पद शब्दों 
' से भी हमारा श्रभिप्राय-सिद्ध हो सकता है । श्रतएव हम इस नाम के जाल से हटकर ग्ब यह जानना चाहते हैं कि 
` वह कौन सी पुस्तक या वाकयसमूह हैं, जो आदिसृष्ट्रि से भ्राज तक ईश्वरप्रदत्त श्रपौरुषेय ज्ञान के नाम से प्रसिद्ध है। 

इस विचार के उपस्थित होते ही समस्त वैदिक साहित्य एक स्वर से कहता है कि-- 

अ * _ 'अरे अस्य महतो भूतस्य निश्चसितसेतद्‌ । 
स ` ` - ` पहृरबेदो यजुबेदः सामवेदोऽयवर्ङ्करसः ॥ (बृहदारण्यक उपनिषद्‌) 
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न्रथो वेदा अजायन्त ऋगचेद एवानेरजायत । 

यजुर्वेदो वायोः साप्रबेदः आदित्यात्‌ ॥ (ऐतरेय ब्राह्मण) 

त्रयो वेदा अजायन्त अग्नेऋ ग्वेदः । 

वायोर्यजुरवेदः सूर्यात्‌ सामवेदः ।। (शतपथ-ब्राह्मणा) 

अग्नेऋ चो वायोषंजू षि सामान्यादित्यात्‌ ।। (छान्दोग्य उपनिषद्‌) 
अग्निवायुर विभ्यस्तु त्रयं ब्रह्म सनातनमु । 

दुदोह यज्ञ सिथ्यर्थमृग्यजुःसामलक्षणम्‌ ॥। (मनुस्मृति) 

तस्माद्यज्ञात्‌ सवेहुत ऋचःसामानि जज्ञिरे । 

छन्दांसि जन्निरे तस्माद्यजुस्तस्मादजायत ॥ (ऋग्वेद) 
यस्मिन्नृचःसामयजू' षि यस्मिन्‌ प्रतिष्ठिता रथनाभाविवाराः ॥ (यजुर्वेद) 
यस्माहचो अपातक्षन्‌ यजुर्यस्मादपाकषन्‌ । 

सामानि यस्य लोमान्यथर्वाङ्भिरसो मुखम्‌ ॥ (ग्रथवेवेद) 


इन समस्त प्रमाणों से सिद्ध होता है कि, श्रपोरुपेयता श्रौर ईश्वरदत्तता ऋग्यजुस्साम और, ग्रथवे को ही प्राप्त है, 
भ्रत्य को नहीं । कुछ लोग कहते हैं कि बृहदारण्यक २।४।१० में लिखा है कि इतिहास, पुराण, उपनिषद्‌, श्लोक, सूत्र; 
व्याख्या और नुव्याख्या भी अपौरुषेय ही हैं । परन्तु हम विगत पृष्ठों में उपनिषदों को मिश्रित सिद्ध करते हुए इस 
वावय के विषय में लिख आये हैं कि इसमें वर्णित सूत्रग्रल्थ बहुत ही आधुनिक हैं और वेदों में सूत्रों का पता भी नहीं 
है, इसलिए यह वाक्य प्रक्षित्त है । इतना ही क्यों ? प्रक्षिप्त वचन तो लोगों ने यहाँ तक डाले हैं. कि पुराणों को वेद 
के पहिले का बतला दिया है । मत्स्यपुराण ५३।३ में लिखा है कि 
पुराणं सरंशास्त्राणां प्रथमं ब्रह्मणा स्मृतम्‌ । 
अनन्तरं च वक्तेभ्यो वेदास्य विनिर्गतः (मत्स्यपुराण) 
अर्थात्‌ ब्रह्मा ने सब शास्त्रों के पूवे पुराण बनाये और पुराणों के बाद वेद बनाया । यहाँ पुराणों को वेद से 
भी पहिले का कह दिया है, इसलिए इस प्रकार के वाक्य विश्वासयोग्य नहीं हैं । कहते का मतलब यह कि अ्रपौरुषेयता 
ऋग्यजुस्साम और श्रथर्वं को ही प्राप्त है, भ्रन्य को नहीं । इसलिए अब देखना चाहिये कि, क्या कभी किसी ने 
ब्राह्मणों को ऋग्यजु श्रादि कहा है ? और क्या कभी ऋग्यजु आदि के अतिरिक्त भी किसी न्य ग्रन्थ को भ्रपौरषेय 
कहा है ? उत्तर एक स्वर से यही ग्राता है कि नहीं । इस विषय का बहुत ही अच्छा निर्णय मीमांसाशास्व में किया 
गया है। यहाँ हम उस स्थल के समस्त सूत्र लिखते हैं-- 


चोदना लक्षणोऽर्थो घर्मः । विधिमन्त्रयोरे कारथ्यंभेकशब्द्यात्‌ 
तच्चोदकेषु मन्त्राख्या । शेषे ब्राह्मणशब्दः । अना्नातेष्व- 
मन्त्रत्वमाम्नातेषु हि विभागः । तेषामृग्यत्रा थेवशेन पादव्यवस्था । 
गीतिषु सामाख्या । शेषे यजुः शब्दः । निगदो वा चतुथं स्थाद्धमंविशेषात्‌ । 
अर्थात्‌ प्रेरणात्मक लक्षणवाला ग्रर्थ ही धर्म है। विधि (प्रेरणा) और मन्त्र का एक ही अर्थ है, क्योंकि 
प्रेरणात्मकों को मन्त्र कहते हैं और बाकी को ब्राह्मणा कहते हैं । ग्रताम्नों (ब्राह्मणों) में भ्रमन्त्रत्व है, अतः श्राम्नयों 
(मन्त्रों) का विभाग करते हूँ । उन (मन्त्रों) में जिनकी झर्थेसहित पादव्यवस्था है, वे ऋक्‌ हैं, जो गाये जाते हैं वे 
- साम हैं, बाकी के यजु हैं और सरलार्थवालों को चौथा--्रथवं-कहते हैं । इन सूत्रों में दो सूत्र बड़े महत्व के हैं । 
पहिले सूत्र में कहा गया है कि, 'अनाम्वातेष्वमन्त्रस्वमाम्तातेषु हि विभाग: अर्थात्‌ जिसको मन्त्रत्व प्राप्त है उसी का 


४३६ वेदिक सम्पत्ति 


विभाग करते हैं भ्रौर जिसको मन्तरतव प्राप्त नहीं है, उसको छोड़े देते हैं । इस प्रतिज्ञा के ग्रनुसार ऋग्यजुःसाम श्रादि 
का ही विभाग किया है श्रौर ब्राह्माण को छोड़ दिया है। इससे ज्ञात हुआ कि ऋग्यजुस्सामादि को ही मन्त्रत्व प्राप्त 
है, ब्राह्मणों को नहीं । दूसरे सूत्र में स्पष्ट ही कह दिया है कि, 'तञ्चोदकेषु मम्त्राख्या' अर्थात्‌ प्रेरणात्मकों में ही 
मन्त्रत्व है । तात्य यह कि, जो ईशवरप्रदत् हैं, वही मन्त्र हैं श्रौर उन्हीं मन्त्रों का ऋग्यजुस्सामादि में विभाग किया 
गया है। श्रतः मालुम हुआ कि ऋग्यजुस्सामादि ही ईइवरप्रदत्त हैं--श्रपोरुपेय हैं, ब्राह्मण नहीं । क्योंकि ब्राह्मण शेष 
भाग हैं | कुछ लोग शेष शब्द पर कहते हैं कि मूल पदार्थ ही के बचे हुए भाग को शेष कहते हैं, इसलिए ब्राह्मण भी 
वेद ही का भाग हैं। हम भी स्वीकार करते हैं कि शेष का श्रर्थ बाकी ही है, परन्तु यहाँ शेष शब्द पारिभाषिक है, 
बाकी का बोधक नहीं # । मीमांसा ३।१।२ में ही लिखा हुआ है कि-- 


'अथातः शेषलक्षणम्‌ । शेषः पराथंत्वात्‌' । श्र्थात्‌ श्रब शेप का लक्षण करते हैं। दूसरे के श्रर्थं को शेष 
कहते हैं । यही बात मीमांसा की दूसरी पुस्तकों में भी लिखी हुई है। एक जगह लिसा है कि 'विधिस्तुतिकरं शेषं 
ब्राह्मणं कथयन्ति हि’ भ्रर्थात्‌ विधि (मन्त्र) की स्तुति करनेवाले को शेष ब्राह्मण कहते हैं । मतलव यह कि जो 
मन्त्रों की व्याख्या करे-विस्तार करे--वही ब्राह्मण है। इन सब प्रमाणों से ज्ञात हुआ कि ऋग्यजुस्सामादि 
ईर्वरप्रदत्त तथा श्रपौरुषेय हैं ग्रौर उसके भ्रथे-भाप्य--श्रादि शेष हैं--ब्राह्मण हैं, इसलिए ब्राह्मणों को अ्रपोरुषेयत्व 
पराप्त नहीं है । ब्राह्माणाग्रन्थ तो वेदों का ग्रर्थ प्रतिपादन करनेवाले, उनके ्रम्रिप्राय को विस्तृत करनेवाले श्रौर 
समस्त वेदमन्त्रों को यज्ञों में विनियुक्त करनेवाले हैं । इस बात को प्राचीन, मध्यमकालीन और श्रर्वाचीन सभी विद्वानों 
ने स्वीकार किया है और माना है कि ब्राह्णभाग मन्त्रों की व्याख्या हैं। श्रापस्तम्व ३६-३७ में लिखा है कि, 
'ब्राह्मणशेषोऽर्थवादः निम्दाप्रशंसापरक्ृतिः पुराकल्पश्र’ । अर्थात्‌ ब्राह्मणाग्रन्थों में अर्थवाद, निन्दा, प्रशंसा, परकृति और 
पुराकल्प का ही वर्णन है इसी तरह वेशेषिकदशेन ५।२।१ में बुद्धिपूर्वा वाक्‌ प्रकृतिवेंदे! लिखकर “ब्राह्मणो संज्ञा 
कर्मसिद्धिलिङ्गम्‌' लिखा गया है, जिसका श्रर्थ होता है कि ब्राह्मणों में शब्दों की परिभाषा और शब्दों की सिद्धि के 
चिह्न पाये जाते हैं । यहाँ भी ब्राह्मणग्रन्थ मन्त्रों के ही ग्रथों के बतलानेवाले कहे गये हैं। इसी तरह मीमांसादर्शन के 
'विधिशब्दाच्च' सूत्र पर शबर स्वामी कहते हैं कि 'मन्त्रव्यास्यानरूपो ब्राह्मणणत: शब्दों विधिशब्दवत्‌॒ इत्युच्यते’ 
्र्थात्‌ ब्राह्मणों के शब्द मन्त्रों के व्याख्यानरूप होने से विधि शब्दों की ही भांति हैं । छान्दोग्य उपनिषद ७।१४।१ 
के भाष्य में स्वामी श्रीशंकराचार्य कहते हैं कि-- 

ऋगादीन्मन्त्रानधीतेऽधीत्य च तदर्थम्‌ । ब्राह्मणेभ्यो विधींश्च श्रुत्वा कर्माणि कुरते || 

अर्थात्‌ ऋग्वेदादि के मन्त्रों को पढ़कर और उनके श्रर्थों और विधियों को ब्राह्मणाग्रस्थों से सुनकर कर्म करते है । 
यहाँ ब्राह्मणग्रन्थों को मन्त्रों का भ्र्थे करनेवाला ही बतलाया है। इसी तरह तैत्तिरीयसंहिता की भाष्यभ्ूमिका में 
सायणाचार्य कहते हैं कि-- 

यद्यपि मन्त्रब्राह्मणात्मको वेदः तथापि 
ब्राह्मणस्य मन्त्रव्यास्यातरूपत्वात्‌ मंत्रा एवादौ समाम्नाताः ।। 


्र्थात्‌ यद्यपि मन्त्र और ब्राह्मण दोनों वेद कहलाते हैं, तथापि ब्राह्मणागरन्थ मन्तों के व्याख्यान ही हैं, भ्रतः मन्त्र 
ही भ्रादि में प्रादुभूंत हुए । जयपुर राज्य के राजपण्डित श्रीयुत पं० मधुसूदन शर्मा ने भी ग्रपने 'वेदधर्मव्याख्यानम्‌' 
नामी निबंध में सिद्ध किया है कि, ऋगादि मंत्र ही अपौरुषेय हैं और ब्राह्मण मनुष्यकृत हैं । इसी तरह इटावानिवासी 
पण्डित भीमसेन शर्माते गुजरानवाला में जैनियों के साथ शास्त्रार्थे करते समय ब्राह्मण ग्रन्थों का प्रमाण न मानते हुए लिखा 


_ झब्दः में श्राया हुआ शेप शब्द पारिभाषिक है, इसलिए उसका अर्थ परार्थं ही है। 
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ॐ शेष दाब्द बाकी का भी वोघक है । मोमांसा में ही लिखा है, कि “शेष यजुः शब्दः' । परन्तु शेषे ब्राह्मण 
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था कि, पहले गूलवेद का कोई मंत्र लिखके उसके सीधे सीधे उत्तराथे लिखकर यह दिखाओ कि, मनुष्य को मारते) 
काटने श्रौर होममें चढ़ाने की श्राज्ञा कहाँ है ? मूलवेद ही में गौ को मारने काटने की आज्ञा दिखाश्रो । और जब तक 
यह न दिखा दो कि नरमेध, गोमेध (मनुष्य गौ को मारना) मुलवेद में नहीं है, तब तक अन्य का प्रमाण नहीं माना 
जावेगा --। इस प्रकार से प्राचीन, मध्यमकालीन श्रौर अर्वाचीन विद्वान्‌ एक स्वर से कहते हैं कि, ऋभ्यजुस्सामादि 
मंत्र ही श्रपौरुषेय हैं--ईव्वरप्रदत्त हैं और ब्राह्माग्रन्थ उनके व्याख्यान हैं और मनुष्यकृत हैं । यह बात भगवद्गीता 
में बहुत ही स्पष्ट रीति से लिली हुई है। गीता भें लिखा है कि, उपनिषद्‌ (जो ब्राह्मणों का ही भाग है) ऋषियों 
क्री रचना है तात्पर्ये यह कि, ऋग्यजुस्सामादि ही अ्रपौरुषेय--वेद हैं, ब्राह्मण नहीं । क्योंकि ब्राह्मणम्रन्थों को 
ऋषियों ने वेदों के व्यास्यानों को विस्तार करने के लिए बनाया है । इसीलिए ब्राह्मणों में सेकड़ों वेदमंत्रों का प्रथ 
लिखा हुआ है । इतना ही नहीं प्रत्युत त्राह्मणाग्नन्थों में वेदों की झाखाश्रों और वेदों के खैलिक भागों का भी बर्णन 
है#। शाखाभेद श्रौर खैलिक (प्रक्षेप) भाग दोनों आ्राधुनिक हैं, इसलिए ये ब्राह्मणग्रन्थ अपोरुषेय नहीं, प्रत्युत वेदों की 
पेक्षा बहुत ही नवीन हैं, अतः उनसे और मूल मंत्रसंहिताश्रों से कुछ भी वास्ता नहीं है । 


Cc 
अथववद्‌ 

बहुत से लोगों का व्याल है कि, श्रथववेद ऋगादि तीनों वेदों के वाद बना है । वे भ्रपने इस विचार को 
पुष्टि में दो दलीलें पेश करते हुँ । वे कहते हैँ कि, एक तो श्रनेकों जगह त्रयीविद्या का ही नाम ग्राता है और ऋग्वेद, 
यजुर्वेद, सामवेद ही के नाम कहे जाते हैं, दूसरे श्रथवंवेद का नाम श्रथरवंवेद के सिवा अन्य तीनों वेदों में नहीं श्राता, 
इसलिए श्रथर्ववेद बाद का है। हम यहाँ इन दोनों दलीलों की आलोचना करके बतलाचा चाहते हैं कि, ये दोनों 
दलीलें निस्सार हैं । जो लोग कहते हैं कि, त्रयीविद्या से अभिप्राय ऋकू, यजु और साम ही से है, वे गलती पर हैं। 
त्रयीविद्या का यह मतलब ही नहीं है। त्रयीविद्या का अ्रभिप्राय तो ज्ञान, कर्म और उपासना है । ज्ञान, कर्म, उपा- 
सना ही का वर्णन चारों वेदों में श्राता है, इसलिए चारों वेद त्रयीविद्या कहलाते हैं, तीन ही नहीं। महाभारत में 
लिखा है कि 


त्रयी विद्यामवेक्षेत वेदे धुक्तमथश्ङ्गतः । 
ऋतक्साम्वर्णाक्षरता यजुषोऽयर्वणस्तया । (महाभारत शांति० १३ ५) 
अर्थात्‌ ऋग्यजुस्साभ और श्रथ में ही त्रयीविद्या है | यहां त्रयीविद्या के साथ चारों वेदों के नाम दिये गये 
हैं, जिससे ज्ञात होता है कि, त्रयीविद्या से अभिप्राय चारों वेदों से ही है । दूसरी बात यह है कि चारों वेदों में तीन 
ही प्रकार के मंत्र हैं, इंसलिए चारों वेदों का समावेश तीन में हो जाता है । सर्वानुक्रमणी में लिखा है कि 
विनिषोक्तव्यरूपश्व त्रिविधः सम्प्रद््यते । ऋग्यजुःस्ामरूपेणमन्त्रो वेदचतुष्टये ।। 
श्र्थात्‌ विनियोग किये जाने वाले सन्त्र चारों वेदों में तीत ही प्रकार के हैं । मीमांसा में इन तीनों प्रकार के मन्त्रों 


का वर्णन करते हुए लिखा गया है कि, जिन मन्त्रों के अर्थ के साथ पादव्यवस्था है वे ऋक्‌, जो गानेयोग्य हैं वे साम श्रौर 


जो इन दोनों के ग्रतिरिक्त हैं वे सब यजु हैं|। इससे ज्ञात होता है कि चारों वेदों को तीन ही विभागों में विभक्त करने . 
का कारण मंत्रों के तीन प्रकार और उन मन्त्रों में प्रतिपादित तीन (ज्ञान, कमे, उपासना) विषय ही हैं। रहा यह कि 
प्राचीन ग्रन्थों में तीन ही वेदों के नाम कहे गये हैं, यह गलत है। समस्त ब्राह्मण ग्रन्थों में तीनों वेदों के साथ ग्रथ ववेद का 


+ भीमज्ञानत्रिशिका का परिशिष्ट, पृष्ठ ३े । 

५ ऋषिमिबंहुधा गीतं छन्दोभि विविधेः पृथक्‌ । 

# ऐतरेय ब्रा० १४।५ और २८।५, ऐतरेय आ० ३।५।३ ॥ 

३ तेषामृग्यत्राथेवशेन पादव्यवस्था । गीतिषु सामाख्या । शेषे यजुः शब्दः । 


३४० तदिक सम्पत्ति 


भो वैन है । बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में लिखा है कि, 'अरे अस्य महतो भूतस्य निश्वसितमेतद्‌ ऋग्वेदो. यजवेद: 
सामवेदोऽथर्वाङ्करसः' । यहां स्पष्ट श्रथवं का नाम ग्राया है। इसी तरह ताण्ड्य महाब्राह्मण १२।९।१० में लिसा है कि 
'भेषजं वा अथर्वणानि' प्र्थात्‌ अथर्व में ्रौषधि विद्या का वर्णन है । इसके श्रतिरिक्त यज्ञो में जो ब्रह्मा होता है, बह 
भ्रथवे का ही विशेष ज्ञाता होता है। इसके लिए सर्वत्र ही लिखा हुश्रा है कि 'अथबेर्वा ब्रह्मा' श्र्थात्‌ ब्रह्मा अथर्व 
वेद वाला ही हो | इन प्रमाणों से विदित होता है कि, तीनों वेदों के साथ अथवे की गणाना समस्त प्राचीनतम 
साहित्य में है, इसलिए त्रयीविद्या ्रथवा कारणवश्ञ केवल ऋग्यजुः ग्रौर साम का ही नाम श्रा जाने से यह न समझना 
चाहिये कि भ्रथवेवेद तीनों वेदों के बाद बना है । श्रथवंवेद उतना ही प्राचीन है जितने प्राचीन ऋग्यजुः और साम हैं। 
इस दलील के श्रतिरिक्त ग्रथवंवेद के नवीन होने में जो दूसरी दलील दी जाती है कि, श्रथवेवेद का नाम 
ऋग्यजुः रौर साम में नहीं ग्राता, वह भी निस्सार ही हैं। हम लिख आये हैं कि, श्रथर्व में भी उसी त्रयीविद्या का 
वर्णन है भौर उसी प्रकार के मन्त्रों का समावेश है, जिस प्रकार से अन्य तीनों वेदों में है, किन्तु श्रथर्ववेद के मन्त्र कुछ 
सरलार्धबोधक हैं इसलिए ग्रथर्व का पृथक्‌ ग्रस्तित्व स्थिर किया गया है । मीमांसा में लिखा है कि “निगदो बा चतुर्थ 
स्याद्धमंविशेषात्‌' ्र्थात्‌ विशेषता के कारणा ही निगद नामक चतुर्थ वेद का अस्तित्व है । श्रथवे का निगदत्व ही 
उसको तीनों से पृथक्‌ किए हुए है । बाकी सब बातें चारों की समान ही है। यही कारण है कि ग्रथर्व न तो तीनों 
से प्लग ही हो सकता है, न तीनों में समा ही सक्ता है श्रौर न ऋग्यजुः और साम की तरह उसका कोई स्थिर 
नाम ही रकखा जा सकता है। 
बेदिक साहित्य में हमको श्रथर्ववेद के चार नाम--निगद, ब्रह्म, ग्रथर्व और छन्द मिलते हैं । ये चारों नाम 
इसके चार गुणों के कारणा पड़े हैं । निगद नाम इसका इसकी सरलता के कारण पड़ा है, जैसा कि हमने ऊपर 
मीमांसा के प्रमाण से लिखा है। इसका दूसरा नाम ब्रह्मा है। श्रथेवेद १५।७।८ ही में लिखा है कि, 'तमूचश्च 
सामानि च यजूषि च ब्रह्म च' यहां ऋग्‌, यजुः श्रौर साम के साथ ब्रह्म का भी नाम है। यही वात गोपथब्राह्मण में 
इस तरह लिखी है कि, 'चत्वारो वा इमे वेदा ऋग्वेदो यजुवद: सामवेदो ब्रह्मवेद: यहां स्पष्ट तीनों वेदों के साथ 
ब्रह्मवेद का भी खुलासा कर दिया गया है । इसका यह ब्रह्मवेद नाम इसलिए पड़ा है कि, यज्ञ का श्रधिष्ठाता ब्रह्मा 
इसी वेद के साथ नियुक्त होता है । ब्राह्मणग्रन्थों में लिखा है कि ऋग्वेदेन होता करोति, यजुवेंदेनाध्वणु:, साम- 
बेदेनोग्दबाता, अथर्वेर्बा ब्रह्मा' भ्र्थात, ऋग्वेद से होता, यजुर्वेद से श्रध्वयुं, सामवेद से उदूगाता श्रौ र ग्रथवंवेद से ब्रह्मा 
नियुक्त करे । भ्रथवंवेद से ब्रह्मा की नियुक्ति के लिए गोपथब्राह्मण में कहा गया है कि. 'अथर्वाङ्गिरोभिन्न हात्वमु । 
अथर्वाङ्भिरोविद्‌ ब्रह्माणम्‌' भ्र्थात्‌ भ्रथवं से ब्रह्मा होता है--श्रथवं का जानने वाला ब्रह्मा है। इसका भ्रभिप्राय यही 
है कि चारों वेदों का जानने वाला ग्रर्थात्‌ ऋग्वेद से लेकर श्रथवेवेद तक का जानने वाला ब्रह्मा होता है। इसीसे ब्रह्मा 
चार मुख वाला कहलाता है। तात्पर्यं यह कि यज्ञ में ब्रह्मा की नियुक्ति भ्रथवे से ही होती है, इसलिए अथवे का 
नाम भी ब्रह्मवेद रक्खा गया है। इसी तरह इसका तीसरा नाम ग्रथवं है। श्रथवंवेद में विराट्‌ का वणन करते हुए 
कहा गया है कि-- ह i 
यस्माहचो अपातक्षन्‌ यजुर्यस्मादपाकषन्‌ । 
सामानि यस्य लोमानि अथवगिरसो मुखमु । (अ्रथर्ग० १०।७।२०) 
इस मन्त्र में तीन वेदों से विराट्‌ के अन्य भ्रन्य अ्रद्ध बतलांये गये हैं, परन्तु भ्रथबं से विराट्‌ का मुख बतलाया 
गया है। विराट्‌ के मुख से ही अग्नि की उत्पत्ति हुई है। यजुर्वेद में लिखा है कि 'मुखादग्निरजायत' भ्रर्थात्‌ विराट्‌ के मुख 
से अग्नि उत्पन्न हुई । मालूम हुआ कि अथवे भी श्रर्नि ही है । ऊपर के मन्त्र में स्पष्ट ही भ्रथव के साथ ्रंगिरस शब्द 
श्राया है । अंगिरस अंगारों को कहते हैं। इससे स्पष्ट हो गया कि, ग्रथवे रग्नि ही हैँ। जिस प्रकार यज्ञ में ब्रह्मा 
विशेष वस्तु है, उसी तरह यज्ञ में श्रग्ति भी प्रधान वस्तु हैं । गिनि प्रधान होने से ही श्रथर्ववेद का यज्ञ में विशेष स्थान 
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अथवेधेद 


है। वाल्मीकि रामायण में लिखा है कि राजा दशरथ ने श्रथवंवेद के ही अनुसार प्रेष यज्ञ किया थो ‡। ऋग्वेद में को 
भी अ्थवे को यज्ञप्रधान कहा गया है । वहाँ लिखा है कि 'यज्नैरथर्वा प्रथम: पथस्तले' अर्थात्‌ अ्रथर्वा ने पहिले यज्ञ से 
धर्ममार्ग कायम किया, 'अभ्निर्जातो अवर्बणः' अर्थात्‌ श्रथर्वा से श्रग्ति उत्पन्न हुई और “त्वमग्ने पुष्करादध्यथर्वा 
निरमन्यत्‌! श्र्थात्‌ हे अग्नि ! तुको पुष्कर (प्राकाश) में अथर्वा ने सथकर निकाला । इत प्रमाणों से पाया जाता है 
कि श्रथर्व यज्ञ का भी वाचक है । अग्नि श्रौर यज्ञ का वाचक होने से ही थवे नाम इस वेद के लिए भी प्रयुक्त हुआ है । 
ग्रथर्ववेद का चौथा नाम छन्द भी है। अथवेवेद १८५।४।२४ में ही लिखा हुआ है कि “ऋचः सामानि छन्दासि 
पुराणं यजुषा सह । इस मन्त्र में ऋग्‌, यजुः, साम के साथ अथव को छन्दांसि कहा गया है । श्रन्य नामों की श्रपेक्षा 
इसका यह नाम अ्रधिक युक्तिसङ्गत है । यह नाम इसके प्रवान निगद गुण के कारण पंड़ा है। निगद सरलार्थ छन्दों 
को कहते हैं । इस वेद में हर प्रकार के छन्द हैं और सब सरलार्थद्योतक ही हैं, इसीलिए इसका नाम छन्दवेद है। इससे 
यह नाम जिस मन्त्र में श्राता है, वह मन्त्र चारों वेदों में आया है । यहाँ हम उस मन्त्र को उद्धुत करते हैं-- 
तस्माद्यज्ञात्‌ सर्वहुत ऋचः सामानि जज्ञिरे । छन्दांसि जन्निरे तर्ताद्यजुध्तस्मादजायत ॥ 
यह मन्त्र पुरुषसूक्त का है और पुरुषसूक्त चारों वेदों में आता है, इसलिये यह मन्त्र चारों वेदों में श्राया हुश्रा 
समझना चाहिए श्रौर मानना चाहिए कि चारों वेदों में श्रथवे को छन्द कहा गया है । कुछ लोग इस छन्द शब्द से वेदों 
में आये हुए अनेक छन्दों का ग्रहण करते हैं, पर यह उनकी भूल है । क्योंकि जब चारों वेद ही छन्दों में हैं | तब वेदों 
का नाम आने से ही छन्दों का नाम श्रा गया और अलग छन्द कहने की कोई आवश्यकता न रही, प्रत्युत सब छन्दवाले 
वेदों के साथ--ऋक्‌, यजुः, साम के साथ-छन्द का नाम आने से यही सिद्ध होता है कि, यहाँ यह छन्द शब्द ग्रथबे 
के ही लिए आया है । यह वात हमारी कल्पना नहीं है । ग्रथवेवेद का गोपथब्राह्मण स्वयं ्रवर्वतेद को छन्दवेद कहते 
का कारण बतलाता है। गोपथब्राह्मण में लिखा है कि 'अथर्वणां चन्द्रमा दैवतं ददेव ज्योतिः सर्वाणि छन्दांसि आपः 
स्थानम्‌? श्र्थात्‌ श्रथर्ववेद का चन्द्रमा देवता है, वही ज्योति है, सभी प्रकार के छन्द हैं और जलस्थान है | यहाँ सभी 
प्रकार के छन्द कहकर बतला दिया गया है कि, ग्रथवैवेद में सब प्रकार के सरलार्थबोवक छन्द हैं । इसीलिए बृहदारण्यक 
उपनिषद १।२।५ में लिखा है कि 'यदिदं किचर्चा यज्‌ खि सामानि छन्दाछसि'। यहाँ ऋग्‌, यजुः, साम के साथ 
छन्दवेद का वर्णन किया गया है । यही नहीं, किन्तु ऋग्वेद ६।११३।६ में स्पष्ट कर दिया गया कि, यत्र ब्रह्मा पबमान- 
छन्दस्यां वाचं बढत्‌' अर्थात्‌ जहाँ यज्ञ में ब्रह्मा छन्दवाशी बोलता है । यज्ञ में ब्रह्मा अथर्ववेद से ही नियुक्त होता है। 
बरही बात इस ऋचा में कह दी गई है। ऋचा कहती है कि, ब्रह्मा छन्दवाणी बोलता है । इसका मतलब यही हैं कि, 
ब्रह्मा श्रपने श्रथवंवेद को पढ़ता है । इस तरह से स्पष्ट हो गया कि, छन्द अथववेद ही है । पुराणों में तो यह बात 
बहुत ही श्रच्छी तरह स्पष्ट कर दी गई है । हरिवंशपुराण में लिखा है कि-+ 
ऋचो यजूंषि सामान छन्दांस्याथर्वणाति च । 
चत्वारस्स्वखिला बेदाः सरहस्यास्सविस्तराः ॥ (हरिवंशपुराण) : 
यहाँ ऋग्‌, यजुः, साम के साथ 'छन्दाँसि अथर्वणानि' कहा गया है, जिससे अब निविवाद हो गया कि अ्रथववेद 
का ही नाम छन्दवेद है । इस छन्दवेद का वर्णंन चारों वेदों, ब्राह्मणों, -उपनिषदों और पुराणों में एक स्वर से 
भ्रथर्ववेद के ही लिए किया गया है, इससे कह सकते हैं कि अथववेद का वर्णान चारों वेदों में ग्राता है। यही नहीं, 
__ किन्तु पारसी धे के प्राचीन ग्य गाया में भी अबववेद को ससह पारसी चर्म के प्राचीन धमेग्रन्थ याथा में भी ग्रथवंवेद को छन्द ही कहा गया है । 
त इष्टितेऽहुं करिष्यामि पुत्रा यां पुत्रकारणाद्‌ । 
अथर्वशिरसि प्रोक्तं मन्त्रैः सिद्धां विघानतः । (वाल्मीकि बाल० ५।६) ; 
{ तीनों वेद छन्दों में ही हैं । यजुर्वेद की कण्डिकाएँ भी किसी न किसी छन्द के ही नाम से लिली हूँ । 
दि 
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हम बचपन से यह सुनते श्राते हैं कि मुसलमानी यहूदी श्रौर पारसी ग्रादि धर्म ग्रथर्ववेद से ही निकले हैं। 
परन्तु श्रथवेवेद के पन्ने उलटने पलटने पर कहीं भी हमको श्रल्ला बिस्मिल्ला का पता न मिला । हमने समझा कि 
सम्भव है यह बात सत्य न हो, किन्तु पारसी धर्म की पुस्तकों श्रौर उन पुस्तकों के पढ़ने से जिनको योरोपीय विद्वानों 
ने ढूंढ तलाश के साथ लिखा है, यह बात खुल गई कि इसलाम श्रादि धमां का खरोत भ्रथरववेद ही से बहा है । अरबी 
भाषा के प्रसिद्ध पण्डित भ्रौर कुरानशरीफ के ज्ञाता सेल साहब श्रपनी कुरान की भूमिका में लिखते हैं कि 'हुजरत 
मुहम्मद ने भ्रपने विश्वास यहुदियों से लिए हैं और यहूदियों ने पारसियों से - । पारसियों के विश्वासों के सम्बन्ध में 
माटिन हॉग कहते हैं कि 'पारसियों के पुराने साहित्य गाथा में महात्मा जरदुस्त एक पुराने ईश्वरीय ज्ञान को स्वीकार 
करते हैं, भ्रथर्वा की प्रशंसा करते हैं और उसी भ्रज्धिरा की प्रशंसा करते हैं, जिसका वेदों भें वर्णान है! । गाथा के 
जिस छ्लोक में श्रद्धिरा का वर्णन श्राता है, वह यह है-- 
स्पेन्तेस अतथ्वा मज्दा सें गही अहुरा 
ह्यत मा वोह पइरि-जसत्‌ मनंगहा 
दक्षत्‌ उष्या तुष्ता मइतिश वहिश्ता 
नोइत्‌ ना पोउरुश्‌ द्रेगवतो स्थातु चिक्ष्नुषो 
अतु तो वीस्पेंग अंग्रेग अघाउना आदरे । ( गाथा, य० १८।१२ ) 
श्रर्थात्‌ श्रहुरमज्द ! मैंने तुके आबादी करनेवाला जाना । जब तेरा संदेश लानेवाला श्रङ्गिरा मेरे पास आया, 
तो उसने जाहिर किया कि सन्तोष सबसे भ्रच्छी चीज है । एक पूर्ण मनुष्य कभी भी पापी को राजी नहीं रख सकता । 
क्योंकि वह सत्य ही का पक्ष करता है। इस श्लोक में अंग्रेंग शब्द श्रद्धिरा के लिए आया है। श्र्गिरा अथर्व का ही 
वाचक है । क्योंकि श्रथवेवेद में लिखा है कि 'अथर्वाङ्गिरसो सुखम्‌' अर्थात्‌ ्रथवे-श्रङ्गिरा विराट्‌ का मुख है । इस वाक्य 
में श्रथवे और श्रङ्गिरा एक ही वस्तु बतलाये गये हैं इसलिए जरदुस्त देव जिस अ्रद्धिरा के द्वारा परमात्मा का संदेश 
अंपने पास आना बतलाते हैं, वह श्रथर्ववेद ही है। श्रथर्ववेद छन्दवेद कहलाता है, इसीलिए पारसी-धर्म का उपदेश जिस 
साहित्य के द्वारा हुआ है, वह भी जन्द ग्रथवा जन्दावस्था कहलाता है । जन्द और जन्दावस्था छन्द और छन्दावस्था 
का ही रूपान्तर है। प्रो० मैबसमूलर कहते हैं कि “में विश्वासपूर्वक कहता हूँ कि जन्द शब्द संस्कृत के छन्द शब्द का ही 
अपश्र श है, जिसे पाणिति ग्रोर झन्य विद्वानों ने वैदिक भाषा के लिए कहा है' # । छन्द शब्द वैदिक भाषा में वेदों के लिए 
इसी कारण प्रयुक्त हुआ है कि, वेदों का चतुर्थे भाग भ्रथर्व छन्दवेद ही कहलाता है। पारसियों का ग्रथर्ववेद ही से 
अधिक सम्बन्ध है, इसलिए उनके साहित्य का छन्द नाम ग्रथर्ववेद ही के कारण पड़ा है । अतएव ग्रथर्ववेद के छन्दवेद 
होने में श्रब कुछ भी सन्देह नहीं है । इस प्रकार से हमने यहाँ तक देखा कि श्रथवंवेद त्रयीविद्या के श्रन्तर्गत है और 


न Mohammed borrowed from the Jews who learned the names and offices of those beings 
from the Persians, as they themselves confess 

( Talmud Hieros and Roshbashan. Sale’s Koran, P. 56.) 
x In the Gatha ( which are the oldest parts of tbe. Zend-Avasta) we find Zarthushtra 
alluding to old revelation aod praising the wisdom of. Saoshyants, Atharvas, fire priests. He 
exhorts bis party to respect and revere the Angra. ( yas. XVII], ]2) i. ¢, the Angiras of the 
Vedic bymns. (Hung's-Essays, P. 294.) 
# I still hold that the name of Zend was originally a corruption of the Sanskrit word 

छन्द: Chhanda, which is the name given to the language of theVeda by Panini and others. 
({Cbips from a German Workshop, Vol. T, P. 84: ) 


वेदों की शाखाएँ 


ग्रथर्यचेद का नाम समस्त प्राचीन साहित्य तथा ऋग्यजुः श्रौर सामवेद में उ ह दूसरों का, 
इसलिए ब्रथरवेवेद भी उसी तरह श्रपौर्णेय है, जिस तरह ऋजुः और हा; तब म] ही हहर 
3 7 रह वेदत्व 
प्राप्त है, जिस प्रकार ऋग्यजुः श्रौर साम को । 
वेदों की शाखाएँ 

यह स्पष्ट हो जाने पर कि व्राह्माग्रन्थों को भ्रपौरुपेयत्व प्राप्त नहीं है--वे सहिताओं के व्याख्यान ही हैं-“-भौर 
यह भी स्पष्ट हो जाने पर कि अथर्ववेद भी श्रपौरुपेय है, वेदों की इयत्ता निर्धारित हो जाती है श्रौर ज्ञात हो जाता 
है कि श्रपौरुपेय बेद चार हैं श्रौर उनके नाम ऋग, यजुः, साम ग्रौर श्रथ हैं । परन्तु जब देखते हैं कि प्राचीन काल 
में ऋग्वेद, यजुवेंद, सामवेद श्रौर श्रथर्ववेद की सैकड़ों शाखाएँ थीं थर अव भी श्राठ दश शाखाएँ उपलब्ध हैं, तब वेदों 
की इयत्ता का प्रश्न पहिले से भी अधिक जटिल हो जाता है । उशा वेदों की शाखाएँ वृक्ष की शाखाओं की भाँति किसी 
अन्य स्तम्भ (मूल) से सम्बन्ध रखती हैं, क्या वेदों की श्रनेकों शाखाओं के लुप्त हो जाने से वेदों का बहुत सा भाग 
नष्ट हो गया ग्रौर क्या प्राप्त शाखाश्रों में परस्पर कोई श्रन्तर नहीं है-सव एक ही प्रकार की हैं ? इत्यादि श्नेकों 
प्रश्न उपस्थित हो जाते हैं, जिनका समाधान किये विना वेदों की इयत्ता निर्धारित करना कठिन प्रतीत होता है। 
इसलिए हम यहाँ शाखाओं का तत्व, उनका इतिहास, प्राप्त शाखाओं का रहस्य श्रौर इयत्ता आदि विषयों को संक्षेप से 
लिखते हैं और दिखलाते हैं कि, वेदों का शाखाप्रकरण कितना विचारणीय है । 

शाखातत्व पर विचार करनेवाले देशी विद्वानों में तीन ही विद्वान्‌ उल्लेखनीय हैं । सबसे पहिले स्वनामघव्य पंडित 
सत्यव्रत सामश्रमी हैं | श्रापने ऐतरेयालोचन' नामी ग्रन्थ में शाखाओं पर अच्छा प्रकाश डाला है । आपके वाद स्वामी 
हरिप्रसाद ने 'वेदसर्वस्व' नामी ग्रन्थ में शाखाओं का बिस्तृत वर्णन किया है और इनके बाद रिसचे स्कालर पण्डित 
भगवहृत्त बी० ए० ने भी शाखाओं पर लिखा है । इन विट्टाचों ने शाखाएँ क्या हैं, आदि में कितनी शाखाएँ थीं झौर 
ग्रव कितनी प्राप्त हैं, प्राप्त शाखाश्रों का विवरण क्या है और उनमें कितना अन्तर है आदि विषयों पर प्रकाश डाला 
है । इसके वर्णानों को पढ़कर शाखाविषय में प्रवेश हो जाता है और अ्रनायास ही यह प्रश्न सामने ग्रा जाता है कि इन 
सब प्राप्त शाखग्रों में ज्येष्ठत्व कितको है और कौन कौनसी शाखाएँ आदि हैं और अपौरुषेय हैं । इसलिए हम चाहते 
हैं कि यहाँ शाखाओं से सम्बन्ध रखनेवाली सभी बातों को संक्ेपझ्प से लिखकर यह बतलाने का यत्त करें कि कित 
शाखाओं को ज्येष्ठत्व है और कौनसी शाखाएँ अपौरुषेय हैं। 

वैदिक काल में जिस समय केवल वेदों का ही पठनपाठन होता था, वैदिक विद्वान्‌ एक, दो, तीन अथवा चारों 
वेदों को पढ़ते थे श्रौर पठनपाठन की योग्यता के अनुसार ऋग्वेदी, यजुर्वेदी और सामवेदी अथवा त्रिवेदी, चतुर्वेदी शादि 
कहलाते थे, उस समय केवल चार वेदों का ही पठनपाठन होता था और इन चारों वेदों का स्वरूप ऋक, यजुः, साम 
और ग्रथव ही था । अर्थात्‌ अर्थदश पादव्यवस्थावाले मंत्र ऋग्वेद, गाये जानेवाले साम, सरलार्थ छन्दोंवाले ग्रथवं और 
बाकी बचे हुए गद्याकृति छन्दोंताले यजुः कहलाते थे -- । इन्हीं चारों भेदों के ज्ञाता ऋग्वेदी, यजुर्वेदी ्रथवा द्विवेदी 
त्रिवेदी थे, परन्तु जब इस प्रकार की (ोग्यतावाले और इत इत उपाधियोंवाले ब्राह्मण बहुत हो गये और प्राचीन 
मौलिक वेदों के पठनपाठन का प्रचार पुराना हो गया तथा वेदों में सन्देह होने लगा तब नवीन नवीन प्रकार की 


संहिताग्रों की सृष्टि होने लगी । ग्रादिम मूल संहिताश्रों का स्वरूप संहिता ही था । 


EE 

-- प्रायः लोग समभते हैं कि चार वेदों का विभाग व्यास ने किया है, परन्तु यह अम है। व्यास के पूवे तो 
उपनिषद्‌ रौर ब्राह्मण ही उपस्थित थे, जिनमें वेदों की शाखाओं और उन शाखाओं में प्रक्षेपों तक का वर्णेन है। . 
शाखाविभागों के पूर्व भी चार प्रकार के मन्त्रों की श्रलग अलग योजना थी और चारों ऋक्‌, यजु, साम और श्रथर्वं 
के नामों से अलग अलग प्रसिद्ध थे । 


vu बैदिक सम्पत्ति 


संहिता नाम ज्यों के त्यों मंत्रों का है| संहिता का श्रर्थ करते हुए पाणिनि मुनि श्रष्टाध्य यी १।४।१०३ में कहते 
हैंकि 'परः सब्निवर्ष; संहिता' ग्रर्थात्‌ 'पदान्ताम्पदादिभिः सन्दधाति यत्सा! श्र्थात्‌ पदों के श्रन्त को भ्रन्य पदों के 
प्रादि के साथ सर्धिनियम से बाँधने का नाम संहिता है। ऋक्प्रातिशाख्य में लिखा है कि “पदप्रकृतिः संहिता' अर्थात्‌ 
पदों की प्रकृति का--भ्रसली हालत का--नाम संहिता है | श्रादिमकालीन संहिताएँ, संहिता ही थीं । उनमें मन्त्रों के 
पद भ्रलग भ्रलग न थे | सब मन्त्र संधियुक्त ही थे। परन्तु कुछ दिन के बाद वेदार्थ करने में तकरार होने लगी । कोई 
'न तस्य' को 'नतरय' कहने लगा भ्रौर कोई 'न तस्य' ही । ऐसी दशा में श्रावश्यकता हुई कि पदों का विच्छेद पाठ 
भी जारी बिया जाय । श्रतः वैदिक श्राचायों ने श्रलग श्रलग करके एक एक संहिता की दो दो संहिताएँ कर लीं । 

यहीं से शाखाओं का श्रारम्भ हुना । यह ग्रारम्भ काल बहुत प्राचीन है । यह काल ब्राह्मणकाल के बहुत पूर्व का 
है। बयोंकि शाखा-भ्रारम्भकाल के बहुत दिन बाद संहिताग्रों में खैलिक भाग-प्रक्षित भाग-जोड़े गये हैं श्रौर खैलिक भागों 
का वर्णन ब्राह्मणों में है, इससे प्रतीत होता है कि शाखाग्रों का ्रारम्भ बहुत ही पुराकाल में हुम्रा था। इसके अति- 
रिक्त शाखाश्रों के ही कारणा गोतरों का प्रचार भी हुआ है। शाखाप्रचारक ही प्रायः गोत्रप्रवर्तक भी देखे जाते हैं %। इन 
गोन्नप्रवतेक ऋषियों का समय बहुत ही प्राचीन है, इससे भी पाया जाता है कि शाखाओं का ग्रारम्भ अत्यन्त पुरा काल में 
ही हुआ है। उपर्युक्त प्रकृतिसंहिता और पदसंहिता का लक्षणा करते हुए ऐतरेय ग्रारण्यक ३।१३ में लिखा है कि-- 


(यद्धि सन्धि विव्तयति तन्निर्भुजस्य रूपं अथ यच्छुद्धे अरे अभिव्याहरति तत्उतृण्णस्य' 


अर्थात्‌ जिसमें सन्धि ज्यों की त्यों बनी रहती है, वह निर्भुजसंहिता है श्रौर जिसमें सन्धि के विना केवल पदों का 
उच्चारण होता है, वह प्रतृण्णसंहिता है। उदाहरण के लिए जिसमें 'अग्निमीळ पुरोहितम्‌? इस प्रकार का पाठ है, 
वह निर्भुजसंहिता हैं और जिसमें इस प्रकृतिपाठ का 'अग्निमु ईळे पुरः हितस्‌’ करके पदपाठ कर दिया गया है, वह 
प्रतृण्णसंहिता है। इन दोनों प्रकार की संहिताश्रों में न पाठभेद होता है और न पाठ न्यूनाधिक ही होता है । इन दोनों 
में सब मंत्र ज्यों के त्यों बने रहते हैं। प्राचीनकाल में इसी प्रकार की शाखाएँ थीं, परन्तु कुछ दिन के बाद इससे भी 
संत्तोष न हुआ । वेदों को शुद्ध रखने के लिए मंत्रों के पाठ करने की अनेक विधियों का ्रायोजन हुआ ओर प्रत्येक विधि 
भी श्रलग अलग एक एक शाखा बन गई । ऐतरेय ग्रारण्यक ३।१३ में लिखा है कि'अग्र उ एवोभयमन्तरेणोभयव्याप्तं 
अवति’ ग्रर्थात्‌ ग्रागे चलकर प्रतृण्णसंहिता उक्त दोनों के योग और घन--जटा माला ग्रादि भेदों से विकृत रूप हो 
जाती है श्रौर क्रमसंहिता कहलाती है। इसका भी मतलब यह है कि जिसमें मूल मंत्र हों, उनके पद भी अलग अलग 
हों और इन पदों की विकृति भी. हो, वह फ्रमसंहिता है। क्रमसंहिता के इस विकृत प्रकरणा को लेकर व्यास मुनि ने 
एक विकृतवल्ली नाम का ग्रन्थ ही बना डाला हैं । उस ग्रन्थ में लिखा है कि-- 


जटा नाला शिला लेखा ध्वजो दण्डो रथो घनः । 
अष्टौ विकृतयः प्रोक्ताः क्रमपुर्वा मनीषिभिः ॥। (विकृतवल्ली १।५) 


ग्र्थात्‌ जटा, माला, शिला, लेखा, ध्वज, दण्ड, रथ और घन श्रादि झ्राठ भेद हैं। इन भेदों के कारण,पहिली शाखाओं 

के श्राठ भेद हो गये ्र.उनकी संख्या दश बारह हो गई । परन्तु इतने पर भी संतोष न हुआ्ना । गोत्रप्रवर्तन और शाखा- 
सम्प्रदाय से प्रेरित होकर वैदिक ग्राचायों ने शाखाशरों के भेदों में रौर भी श्रधिक वृद्धि की | बृहद्देवता १।१४ में लिखा 

- हैं कि 'दिवतार्षार्थछन्देभ्यो बेचिध्यं तस्य जायते’ भर्थात्‌ देवता, ऋषि, अर्थे रौर छन्दभेद से यूक्तों के अनेक भेद हो 
'गये । सभी जानते हैं कि प्रत्येक मंत्र का देवता, ऋषि, छन्द ग्रौर भ्र्थ होता है। श्रतः इस सूत्तक्रम से भी संहिताएँ 


% वेद का पढ़ानेवाला भी पिता है। मनुस्मृति में 'गरीयान्मन्त्रदा पिताः लिखा है। यह झाखाप्रचारक 
मन्त्रदा पिता ही नाती पोते--शिष्य प्रशिष्य--का गोत्र हो जाता था। 


वेदों की शाखाएँ 


बनीं । श्रमुक देवतावाले सूक्तों के बाद श्रमुक देवतावाले यूक्तों को रखकर जो संहिता बनाई गई, वह दैवत शाखा 
कहलाई । इसी तरह अमुक ऋषिवाले सूक्तों के बाद अ्रमुक ऋषिवाले यूक्तों को रखकर जो संहिता बनाई गई, वह 
आ्राषशाखा कहलाई । इसी तरह श्रमुक अथवाले सूक्तों के बाद मुक ग्रर्थवाले सूक्तों के क्रमवाली संहिता श्रथशाखा और 
ग्रमुक छन्दवाले सूक्तों के बाद श्रमुक छन्दवाले सुक्तों के क्रमवाली संहिता छान्दशाखा कहलाई । यद्यपि मन्त्रों का इतता 
अधिक उलट फेर हुग्रा, परन्तु श्रब तक मन्त्रों में पाठभेद अथवा न्यूनाधिक्यता नहीं हुई ।:उपयुक्त समस्त शाखाविभागों 
की संख्या चौ दह पंद्रह तक पहुँची--प्रत्येक संहिता इतने इतने प्रकारों की हो गई--किन्तु मंत्रों में गड़बड़ नहीं हुई । 
शोतरप्रवर्तक बैदिक ऋषियों का शाखाभेद इतने ही दर्जे का था। वे मानते थे कि पठनपाठनशैली में तो भेद हो, 
परन्तु मूल मन्तरं में भेद न पड़ने पावे । मीमांसादर्शन १।१।३० में शाखातत्व का निवंचन करते हुए जैमिनि मुनि ने 
लिखा है कि 'आस्याप्रचचनातु' श्र्थात्‌ प्रवचन के कारण ही शाखा नाम हुआ है । जो ऋषि मूल मन्त्रों को जिस क्रम 
से पढ़ाते थे, केवल वह क्रम ही भ्रमुक दाखा के नाम से प्रसिद्ध हो जाता था । शाखा का मतलब यह कभी नहीं रहा 
कि वेदों का श्रमुक भाग शाखा है । भाग, श्रंश, चरणा श्रादि भाव शाखा के नहीं हैं, प्रत्युत शाखा का मतलब पठनः 
पाठन का क्रम ही है--शैली ही है--महाभाष्य की कारिका (द्रष्टा० ४।१।६३) में लिखा है कि “गोत्रं च चरण: सह 
ग्र्थात्‌ चरण के साथ गोत्र । यहाँ चरण शब्द शाखा के ही लिए श्राया है और चरण-आचरण--पठन- अध्ययन 
ग्रादि ही श्र्थ रखता है । परन्तु बहुतों ने चरण शब्द का मतलब वेदों का एक देश--एक भाग -- समझा है । उनको 
चरण शब्द का श्राचरण--तरीका--अ्रथ ग्रहण करने की नहीं सुमी । पर महाभाष्य की इस कारिका का अर्थे स्पष्ट 
करते हुए प्रसिद्ध वैयाकरणा कैयट महोदय लिखते हैं कि 'चरणशब्दाऽब्ययनवचनः' श्रर्थात्‌ चरणा शब्द अव्ययन का 
वाचक है । कहने का मतलब यह कि चरण और शाखा आदि शब्द वेदों के पठनपाठन की शैली--तरीका-के ही 
वाचक हैं, वेदों के विभाग के बोधक नहीं । उस शाखातत्व पर विचार करते हुए वैदिक साहित्य के प्रसिद्ध मर्मज्ञ 
पण्डित सत्यत्रत सामश्रमी 'ऐतरेयालोचन' में लिखते हैं कि 'तत्त्वतो नहि वेदशाला वृक्षशालेव नापि नदीशाखेव प्रत्युः 
ताध्येवृभेदात्‌ सम्प्रदायभेदजच्याध्ययनविशेषल्पेव' श्र्थात्‌ वास्तव में वेद की शाखाएँ न तो वृक्षों की शाखाओं की 
भाँति हैं और न नदी की शाखाओं की भाँति हैं प्रत्युत वे पठन पाठनभेद से संप्रदायजन्य अध्ययन का ही विशेष रूप हैं । 
इस निष्पत्ति से जाना गया कि वेद की शाखाएँ वेद का अंश या भाग नहीं हैं प्रत्युत पठन पाठन का भिन्न भिन्न प्रकार हैं । 
यह वात हम उन शब्दों से भी जान सकते हैं, जो झाखाओं के लिए प्रयुक्त हुए हैं। अनेक ग्रस्थो में लिखा है कि 


एकशतमध्वर्थु शाखा सहस्त्रवर््मा सामवेदः । 

एकबिशतिधा बाह्ूच्यं ननधाऽथर्वणो वेदः ।। (महाभाप्य) 

एर्कावशतिभेदेन ऋग्वेद कृतवान्‌ पुरा । 

शाखानां तु शतं नाथ यजुर्वेदमथाकरोत्‌ ॥ 

सामवेदं सहत्तण शाखानां च विभेदतः । 

आथवोणमथो वेदं विभेद नवकेन तु ॥ (कूर्मपुराण) 

पंचेते शाकला शिष्या शाखाभेदप्रवर्तकाः । (विकृतवल्ली) 

शाखासु ज्रिविधा भूप शाकलयास्कमाण्डुका; ॥। (देवीपुराण) 

सामवेदस्य किल सहस्भेदा आसन्‌ । 

यजुवेदस्य षडशीतिभेंदा भवन्ति अथवंबेदस्य नवभेदा भवन्ति ॥ (चरणव्यूह्‌) 


यहाँ जितने वाक्य उदृत हुए हैं, सबमें शाखाओं के लिए भेद, विवि, वर्त्मा, धा आदि शब्द प्रयुक्त हुए हैं । ये 
सभी शब्द प्रकार, तरीका और ढंग आदि के ही वाचक हैं, खण्ड, भाग, प्रकरण, देश और अंश आदि के नहीं। इससे 


४४६ . बेदिक सम्पत्ति 


प्रच्छी तरह स्पष्ट हो जाता है कि शाखाएँ वेदों के भाग नहीं, प्रत्युत भेद ही हैं । भेद में घटाव बढ़ाव की गुञ्जायज् 
नहीं रहती, केवल भ्रदला बदली ही हो सकती है। यही कारण है कि दैवत, श्राप आदि विभागों तक मन्त्रों की 
प्रदलाबदली ही हुई है । भ्रव तक इस प्रकार की ग्रदलाबदलीवाली शाखाएँ बनती रहीं तब तक वेदों के स्वरूप में 
भ्रन्तर नहीं पड़ा--उनमें घटाव बढ़ाव नहीं हुश्रा--किन्तु कृष्णयजुर्वेद के श्रवतार धारण करते ही वेदिक शाखाश्रों 
में उथलापथल शुरू हुआ । रावणादिकृत साहित्य के सम्मिश्रण में शाखाश्रों में गड़बड़ मचा श्रोर संहिताश्रों मे 
ब्राह्मणभाग तथा ब्राह्मणेतर भाग भी मिला मिलाकर अथवा मूल मन्त्रों को ही घटा घटाकर ग्रौर पाठभेद कर करके 
अनेक शांखाशों को जन्म दिया गया । पुराने ग्रन्थों में शाखाओं की जो संख्या लिखी हुई है, वह हजारों तक पहुँची है 
ग्रौर सबमें मतभेद है। महाभाष्यकार चारों वेदों की शाखाएँ ११३१ बतलाते हैं । सर्वानुक्रमणी में ११३७ लिखी 
हैं । कूर्मपुराण के श्रनुसार ११३० हैं और चरराव्यूह में ११६ ही लिखी हुई हैं । इसी तरह अन्य ग्रन्थों में भी मन- 
मानी संख्याएँ पाई जाती हैं । इन अ्रनिश्चित संख्याश्रों में श्राय श्रनाये सभी शाखाएँ गिन ली गई हैं। इसलिए हम 
झावद्यक समभते हैं कि मूल श्राय शाखाश्रों का पता लगावें । 


जिस समय गोत्र और शाखाप्रचार की घुम हो रही थी, उस समय एक एक वेद की अनेकों शाखाएँ हो गई 
थीं । मूल मन्त्रों की ज्यों की त्यों रक्षा करते हुए केवल मन्त्रों के उलट फेर से जितनी शाखाएँ हो सकती थीं, उतनी 
हुई । हम उन शाखाश्रों को श्रायंशाखा कहते हैं । परन्तु रावणसंप्रदाय के कारण जितनी शाखाएँ बनीं, उनमें आर्य 
शाख्ाग्रों की अपेक्षा दो बातें अधिक हुई । एक बात तो यह हुई कि मन्त्रों में पाठभेद किया गया और उनके साथ 
आसुरी साहित्य, ब्राह्मण भाग और मनःकल्पित बाह्य संस्कृत का मिश्रण करके शाखाएँ बनाई गई श्र दूसरी बात 
यह हुई कि मन्त्रों का बहुत सा भाग निकाल डाला गया और मन्त्रों का रूप विकृत करके छोटे छोटे वेदांशों का नाम 
भी शाखा खखा गया । इन दोनों प्रकारों से बनी हुई शाखाग्रों को हम अनाये शाखाएँ कहते हैं। आये शाखाओं 
का उत्तम नमूना शाकल और बाष्कल ्राि शाखाएँ हैं और ग्रनार्यं शाखाओं का नमूना तैत्तिरीय श्रौर काठक आदि 
हं। ग्रायं शाखाओं में उलट फेर के ग्रति रिक्त न्यूनाधिक्यता नहीं है, पर ग्रनार्यशाखाश्रों में दोनों बातें बिद्यमान हैं । 


ऋग्वेद की मूल आर्यशाखा के अतिरिक्त श्रव तक किसी श्रनार्यंशाखा का पता नहीं मिला। कहते हैं कि 
ऋग्वेद की इक्कीस शाखाएँ थीं, परन्तु इस समय ऋग्वेद की शाकल श्रौर बाष्कल दो ही शाखाएँ एक में मिली हुई 
मिलती हैं । ऋक्‌ प्रातिशाख्य में लिखा है कि 


ऋचां समूह ऋग्वे दस्तमभ्यस्य प्रयत्नतः । पठितः शाकलेनादौ चतुभिस्तदनन्तरम्‌ ॥। 


अर्थात्‌ ऋग्वेद की समस्त ऋचाश्रों का स्वाध्याय करके बड़े यत्न से उनको रादि में पहिले पहिल शाकल ऋषि 
ने शाखा का रूप दिया और शाकल के बाद अन्य चार शाखाकाएों ने अन्य श्रन्य शाखाश्रों कां प्रवचन किया । इस 
प्रमाण से पाया जाता है कि सबसे प्रथम शाकल ऋषि ने ही शाकल .शांखा का प्रवचन किया है । शांकल ऋषि ग्रत्यंत 
प्राचीन हैं और उनकी प्रामाणिकता सर्वमान्य है । क्योंकि शाकलसंहिता के विषय में ऐतरेय ब्राह्मण में लिखा है कि 


यदस्य पुर्वेमपरं यदस्य यहस्य परं तहस्य पुम्‌ । 
अहेरिब सर्पणं शाकलस्य न विजानन्ति यतरत्‌ परस्तात्‌ ॥॥ (ऐतरेय ब्रा १४।५) 


अर्थात्‌ शाकलसंहिता का जैसा श्रादि है वैसा ही अन्त है भोर जैसा ग्रन्त है वैसा ही श्रादि है । जिस तरह सर्प की 
चाल श्रादि से श्रन्त तक एक समान होती है, इसी तरह शाकलसंहिता का भी क्रम एक ही समान है, उसकी गति में 
कोई भेद नहीं कर सकता। इस प्रमाण में शाकल की प्राचीनता श्रोर उसकी शाखा की एकरसता स्पष्ट दिखलाई पड़ रही है । 
उपयुक्त लोक ऐतरेय के. गायाभाग का ही हैं और ब्राह्मणों कां गाथा माग ब्राह्मणों के.पूवे साहित्य का निविवाद [भाग] 


| 
| 
| 
| 
| 
| 


वैदौं की शाक्षाएँ 


है, इसलिए इसकी प्राचीनता आदिम काले तक पहुँचती है । इस ग्रादिमकालीन प्रमाण में शाकलड्ाखा की पूर्णता 


श्रौर एकरसता का स्पष्ट वर्णन है, इसलिए शाकलसंहिता ही ग्रादिम संहिता है, इसमें संदेह नहीं । अनुवाकानुक़मणी 
में लिखा है कि-- 

ऋग्येदे शेशिरीयायां संहितायां यथाक्रमम्‌ । प्रमाणमनुवाकानां सुक्त: शृण शाकलाः ॥ 

श्रर्थात्‌ मण्डल, अनुवाक रौर सूक्तों में शाकल ने भ्रपती शाखा का प्रवचन किया । मालूम हुआ कि जिस शाखा 

में मण्डल, श्रनुवाक और सूक्त हों, बह शाकलसंहिता है। वर्तमान शाकलसंहिता में ये लक्षण पाये जाते हैं, अतः 

झाकलसंहिता ही श्रादि है । क्योंकि लिखा हुआ है कि “पठितः शाकलेनादो' श्रर्थात्‌ उसका सबसे पहिले शाकल ने ही 

प्रवचन किया । इससे ज्ञात हुआ कि बाकी शाखाएँ शाकल के बाद ही बनीं । विक्ृतवल्ली की टीका में लिखा है कि 
शिशिरो बाव्कलः शाहको वातश्च वाश्वज्ञायतः । पञ्चते शाकलाः श्षिष्पा: शाखामेदप्रवर्त का: ॥। 


्रर्थात्‌ शाकल ऋषि की शिष्यपरम्परा में पाँच ही आचार्य--शिक्षिर, बाष्कल, शङ्क, वात और आश्वलायनः 
शाखाभेद के प्रचारक हुए हैं । इन पाँचों में बाष्कल बहुत प्राचीन हैं ! इसी ने ऋग्वेद को गरष्टक, अध्याय और वर्गों 
में सङ्कलित किया है । इस तरह से थे दोनों शाकल और बाष्कल शाखाएँ अत्यन्त प्राचीन अर्थात्‌ ग्रादिमकालीन हैं । 
कोई कोई महानुभाव शाकल को शाकल्य भी मानते हैं श्रौर कहते हैं कि शाकल शाखा का पदपाठ करनेवाला शाकल्य 
ही है श्रौर शाकल्य के कारण ही उसका शाकल शाखा नाम पड़ा है, परन्तु हमको इस विवाद से मतलब नहीं है । 
शाकलसंहिता चाहे शाकल के नाम से प्रसिद्ध हुई हो चाहे शाकल्य के, देखना तो यह है कि जव ऋक प्राति्ाख्य में 
स्पष्ट रीति से कह दिया गया है कि 'पठितः शाकलेनादो' श्रर्थान्‌ सबसे पहिले आदि में शाकल ने ही इसका प्रवचन 
किया तब इस बात के लिए स्थान ही नहीं रह जाता कि इसके पहिले मी कोई और शाखा थी । शाकल्य अथवा 
शाकल ने ही सबसे पहिले प्राचीन प्रकृति और पदपाठयुक्त संहिता को दश मण्डलों और एक सहस्त्र सुक्तों में विभक्त 
किया है । इसीलिए यह संहिता दाशतयी ग्रर्थातू दशवाली कहलाती है । इस शाखा के पश्चात्‌ थोड़े ही दिनोंमें इनके 
प्रधान शिष्य बाष्कल ने उसी शाखा को श्रष्टक, वर्ग और ग्रव्यायों में भी विभाजित कर दिया । पर इस विभाजन 
के कारणा मन्त्रों के केवल संख्या श्रद्धू ही फिरे और किसी प्रकार का फेरफार नहीं हुआ । इसीलिए वैदिकों ने दोनों 
को एक ही मानकर एक में मिला दिया । अब तक दोनों शाखाएँ एक ही में मिली हुई मिलती हैं श्रौर केवल 
इतिहासस्मरणार्थ दोनों प्रकार के पते वतेमान ऋग्वेद के प्रृष्ठों में लिखे रहते हैं । यह फ्रम श्रादि काल ही से चला झा 
रहा है। इस प्रकार से यह श्रादि प्रवचनकर्ता की स्थिर की हुई ऋग्वेदशाखा प्राप्त है और इसमें भ्रव तक ्ारम्भिक संहिता 
के प्रकृत मन्त्र रौर पदपाठ दोनों एक ही में छपते हैं। वर्तमान ऋग्वेदसंहिता के सायणाचार्य और स्वामी दयानन्द के 
भाष्यों में मन्त्र और पदपाठ तथा मण्डल, सूक्त और ग्रष्टक, वर्ग आदि चारों ्रारम्भिक ग्रौर प्राथमिक चिल्ल श्राज तक 
लिखे हुए मिलते हैं, इसलिए ्रादिम अपौरुषेय ऋग्वेदसंहिता पु रूप से प्राप्त है इसमें जरा भी संदेह नहीं । 

शाकल और बाष्कल शाखाओं के संयुक्त रूप के अतिरिक्त अब ऋग्वेद की कोई दूसरी शाखा नहीं मिलती । 
कहते हैं कि कलकत्ते की एशियाटिक सोसायटी के पुस्तकालय में ऋग्वेद से सम्बन्ध रखनेवाली शांख्यायनी शाखा मिलती है, 
पर उसका स्वरूप श्रस्तव्यस्त है । श्रस्तव्यस्तता के अतिरिक्त वह शाकल के शिष्यों की प्रवचन की हुई है, इसलिए शाकल 


` की अपेक्षा उसको ज्येष्ठत्व-ग्रपौरुषेयत्व-प्राप्त नहीं हो सकता । ऋग्वेद से सम्बन्ध रखनेवाला शाखाभेद इतना ही है। 


यजुर्वेद की शाखाएँ किसी समय एक सौ तक पहुँची थीं, किन्तु इस समय केवल पांच ही मिलती हैं । इन 
पाँच में तीन शाखाएँ कृष्णावेद से सम्बन्ध रखनेवाली हैं। कृष्णवेद का विस्तृत वणान हम तृतीय खण्ड में कर चुके हैं। 
हमने वहाँ ग्रच्छी तरह दिखला दिया है कि कुष्णवेद रावणाकाल से आरम्भ होकर द्रविड़काल तक बनता रहा है। उसमें 
असल यजुर्वेद का भाग तो थोड़ा है, पर रावणाकृत प्राचीन वेदमाष्य का, ब्राह्मणाग्रत्यों का ग्रौर भ्रन्यान्य स्थलों का ही 


४४८ बैदिक संम्पीत्ति 


बहुत बड़ा भाग सिश्चित है । इस क्ृष्णयजुर्वेद से सम्बन्ध रखनेवाली इन तीनों शाखाओं में एक तैत्तिरीयों की और दो 
चरको की हैं तैत्तिरीयों की तैत्तिरीय और चरकों की कठ और मैत्रायणी कहलाती हैं | हम लिख आये हैं कि चरकों 
का सम्बन्ध तैत्तिरीयों से ही है। तैत्तिरीय शाखावाले ही चरक नामी यज्ञ करानेवाले का वरणा करते हैं, इसलिए थे 
तीनों शाखाएं रायेसम्प्रदाय में मान्य नहीं हो सकतीं ग्रौर न अपौरुषेय मूल यजुर्वेद की शाखाएँ हो सकती हैं । हमने 
बतला दिया है कि श्रवैदिक घाखाश्रों में दो ऐब हैं । इन तीनों की रचनाओं में वही पूर्वोक्त दोनों ऐब पाये जाते हैं । 
शाखाश्रों का प्रधान ऐब मिश्रण है, श्र्थाव्‌ बाह्य सामग्री को लेकर मूलसंहिताश्रों की वृद है ग्रौर दूसरा ऐव मूल 
संहिता के मन्त्रों को घटाकर छोटा कर डालना है और पाठभेद कर देना है । हम देखते हैं कि तैत्तिरीय शाखा में 
मिश्रण हुआ है-बाह्य सामग्री से उसकी वृद्धि की गई है श्रौर कठ तथा मैत्रायणी शाखाएँ घटाई गई हैं-उनसे भ्रसल 
मन्त्र निकाल डाले गये हैं श्रौर कहीं कहीं पाठभेद किया गया है । जहाँ तैत्तिरीय की मन्त्रसंस्या बढ़ाकर १८,००० 
कर दी गई है, # वहाँ कठ शाखा में घटाकर २६४ और मैत्रायणी में घटाकर ६५४ ही मन्त्र रक्खे गये हैं । इतने पर 
भी पाठभेद इतना किया गया है कि उनको यजुर्वेद कहने में भी संकोच होता है। इस ह्लासविकास से भी उक्त शाखाएँ 
विश्वासयोग्य नहीं रहीं श्रौर न उनकी गणना मूल यजुर्वेद में हो सकती है + । 


यजुर्वेद की पाँच झाखाश्रों में श्रब केवल दो ही शाखाएँ रह जाती हैं। ये दोनों शाखाएँ वाजसनेयी कहलाती 
हैं । इनके नाम माध्यन्दिनीय और काण्व हूँ। माध्यन्दिीय शाखा यही है, जिस पर उवट, महीधर श्रौर स्वामी दयानन्द 
ने भाष्य किया है। काण्वशाखा भी भाष्यसहित अलग मिलती है । जर्मनीवालों ने तो माध्यन्दिनीय के साथ काण्वः 
शाखा के पाठभेद को भी श्रलग करके छाप दिया है | यद्यपि अन्तर बहुत कम है, तथापि अपौरुषेय वेद भें एक मात्रा 
का भी अन्तर सहनेयोग्य नहीं हो सकता, इसलिए इस बात का निर्णय हो जाना ग्रत्यन्त ग्रावश्यक है कि इन दोनों में 
से ज्येषठत्व किसको है--कौन मूल और कौन परिवर्तित है । हमको श्रब तक जितने प्रमाण मिले हैं, उनके देखने से यही 
प्रतीत होता है कि माध्यम्दिनीय शाखा ही श्रसल है, काण्व शाखा नहीं । 


हमने तृतीय खण्ड में उपनिषदों में मिश्रण सिद्ध करते हुए लिखा है कि काण्वशाखा में बृहदारण्यक का भाग 
मिश्रित है और यह मिश्रण द्रविड़देश भें तैत्तिरीय शाखाओं के हाथ से हुआ है | काण्वऋषि का तैत्तिरीय शाखावालों 
से कुछ न कुछ सम्बन्ध अवश्य रहा है। उपनिषदों के संग्रह करनेवाले और उतन्तमें श्रासुरी भावों के भरनेवाले द्रविड़ 
ही हैं । जब उन्होंने ईशोपनिषदू को काण्वशाखा और बृहदारण्यक उपनिषद्‌ से ही सजाया है तब स्पष्ट है कि द्रबिड़ों में 
काण्वसंहिता का ही मान रहा है, माध्यन्दिनीय का नहीं । स्वामी हरिप्रसाद वेदसरवेस्व पृष्ठ १५४ में लिखते हैं कि 
“शंकराचार्य के प्रवान शिष्य सुरेश्वराचार्यं इस काण्वयजुःसंहिता के ही मुख्य भ्रध्यांपक थे'। इसका कारणा स्पष्ट है कि 
काण्वऋषि का सम्बन्ध द्रविड़ देश से रहा है। द्रविड़ ही देश से नहीं, किन्तु जिस प्रकार कृष्णयजुर्वेद के चरक लोग 
मद्रदेश से भी सम्बन्ध रखते थे, उसी तरह कप्वऋषि भी न केवल मद्रासप्रांत तक प्रत्युत मिश्रदेश तक धावा लगाते 
थे । घावा ही न लगाते थे, उन्होंने मिश्रदेश से दश हजार मिश्चियों को लाकर भारतीय श्राया में मिश्रित भी कर दिया था, 
जिसका इतिहास पुराणों में लिखा हुआ मिलता है % । इससे सिद्ध है कि श्रार्यों में मिश्रियों के मिलाने के कारण श्रौर 
्रविड़ों के साथ सम्बन्ध रखने के कारणा काण्वऋषि को अपने विचारों में कुछ फेरफार श्रवस्य ही करना पड़ा होगा । 


So कि मनन ननन न तन न व जल 
8४. 'अष्टादश यजुःसहस्तमघीत्य शाखापारो भवति (चरणव्यूह)' अर्थात्‌ तैत्तिरीय यजुर्वेद में अ्रठारह 
हजार मन्त्र हैं। ४ 

+  सहस्न शर्त स्यून मस्त्रे वाजसनेयके' भ्र्थात्‌ मूल यजुर्वेद में एक सो कम दो हजार मन्त्र हैं। 

% सरस्वत्या सह्‌ यो कण्वो मिश्रदेशमुपाययो । स्लेच्छयात्‌ संस्कृत्य चाभाष्य तदा दश सहस्रकानु ।। 


| 
| 
। 
। 
| 
| 


वेदों की शाखाएं' 


हमारा श्रनुमान है कि माध्यन्दिनीय में आ्राये हुए मन्त्रों के अतिरिक्त काण्वशास्रा में जो फेरफार हुआ है--पाठभेद म 
श्रौर व्यूनाधिकता र है---उसका कारण का ण्वऋषि का विचारपरिवतेन ही है । विचारपरिवतंतों से ही सम्प्रदायों की 
सृष्टि होती है । श्रतएव काप्वऋषि ने भी श्रपना एक भ्रलग झाखासम्प्रदाय प्रचलित किया और सनातन यजुपरेद में 
यत्किड्चितु पाठभेद करके श्रपनी श्रलग एक शाखा बना दी । काप्वऋषि के इस घालमेल का वर्णन महाभारत में 
सारांशरूप से लिखा हुआ है । महाभारत में काण्व कुलपति का विस्तृत वर्णान है। शकुन्तला इन्हीं काण्व के ग्राश्रम में 
रहती थी । वहाँ श्रनेक विद्यार्थी वेदाध्ययन करते थे । इस श्रध्ययन-ग्रव्यापन में वेदों की शाखाओं का उलट फेर होता 
था, एक शाखा में दूसरी श्र दूसरी में तीसरी का मिश्रण किया जाता था । 'महाभारत-मीमांसा पृष्ठ २११ में श्रीयुत 
निन्तामशि विनायक वैद्य लिखते हैं कि काण्वकुलपति के श्रम में अनेक ऋषि ऋग्वेद के मन्त्र पढ़ते थे । ब्रतस्थ ऋषि 
सामवेद का गान करते थे । साम ग्रौर श्रथर्व के मन्त्रों का पदक्रमसहित उच्चारण सुनाई दे रहा था । वहाँ पर एक ही 
शाखा में श्रनेक शाखाश्रों का समाहार करनेवाले और अनेक शाखाओं की गुणविधियों का समवाय एक ही शाखा में 
करनेवाले ऋषियों की धूम थी'न-। इस वर्णान से पाया जाता है कि काण्वऋषि के ग्राश्नम में वेदों की शाखाग्नों का 
जोरों से उलट फेर होता था । काण्वऋपि से सम्बन्ध रखनेवाले महाभारत के श्लोक ्रभी फुटनोट में दिये गये हैं, उत्तमें- 


'अथर्वबेदप्रवराः पुगयज्ञित्रतामपाः । संहितामीरयन्ति स्म पदक्रमयुतां तु ते'॥ 


यह श्लोक विशेष महत्व का है | इसका श्रथ है कि श्रथर्ववेद के जाननेवाले अनेक शाखाग्रों को एक में और 
एक को श्रनेक में मिलाने वाले, यज्ञकर्म के जाननेवाले और सामवेद के गाने वाले ऋषि पदक्रम के सहित संहिता को 
मिला रहे थे। यहाँ पूग शब्द बड़ा ही मनोरंजक है। ग्रष्टाव्यायी ५।२।५२ में र ५।३।११२ में पाणिनि ने 
'बहुपृगगण- संघस्य तिथुक्‌ । पुगाञ्ञ्योऽग्रामणीपुर्वात्‌' लिखा है। अन्तिम सूत्र की वृत्ति में भट्टोजी दीक्षित लिखते हूँ 
कि 'तानाजातीया अतियततृत्तयोर्थकामध्रधानाः संघाः पुगाः,' श्र्थात्‌ अनेक जाति और ग्रतियतवृत्त तथा श्र काम 
प्रधानवाले गोल का नाम पूग है । श्रर्थात्‌ जिसमें अनियमित रीति से अनेक प्रकार की भिन्नभिन्न वस्तुओं का संग्रह हो 
वह पुग कहलाता है। उपयुक्त काण्व के आश्रम में भी अनियमित रीति से अनेक शाखाओं का घालमेल एक में होता 
था, इसीलिए उस घालमेल को पूग कहा गया है। पुराने जमाने में अनेक वर्ण के साधु जब एक जगह मिलते थे, तो 
उनके संघ को पूग कहते थे । बौद्ध भिक्षु भी प्रायः अनेक जाति के व्यक्तियों से अपना संघ बनाते थे, इसलिए वे भी पूग 
कहलाते थे । इसीलिए बरमा में बौद्धभिक्षु पूगी कहलाते हैं । कहने का मतलब यह्‌ कि काण्व के श्राश्चम में यजुवद में 
पुग अर्थात्‌ घालमेल होता था । यही कारण है कि काण्वशाखा में उलटफेर श्रौर घालमेल मौजूद है । इस घालमेल, 
उलटफेर श्रोर न्यूनाधिकता के ही कारण वैदिकों में उसका उतना आदर नहीं रहा जितना माध्यन्दितीय का है । लोग 
कहते हैं कि माध्यन्दिनीय श्रौर काण्वशाखा को लेकर भी ब्राह्मण बने हैं, परन्तु इससे काण्वशाखा को वह महत्त्व प्राप्त 
नहीं हो सकता, जो माध्यन्दिनीय को प्राप्त है। ब्राह्मणकाल में तो समी शाखाग्रों पर श्रलग श्रलग ब्राह्मण थे, श्रतएव 
ब्राह्मणों के कारण शाखाओं की ज्येष्ठता ्रौर कनिषठता में अन्तर नहीं पड़ सकता । शाखाओं की ज्येष्ठता तो उनकी शुद्धता 
पर श्रवलम्बित है । काण्वशाखा की अपेक्षा माघ्यन्दिनीय शाखा की शुद्धता सर्वैमान्य है| यही कारण है कि माघवाचायें, 
उवट, महीधर और स्वामी दयानन्द श्रादि ने माध्यन्दिनीय शाखा पर ही भाष्य किया है । माध्यन्दिनीय्‌ शाखा की ज्येष्ठता 


का सबसे प्रबल श्रौर ऐतिहासिक प्रमाण यह है कि जितने शुक्ल यजुर्वेदीय ब्राह्मण हैं, सब माध्यन्दिनीय शाखा के ही हैं, 
कक 2 20200 लक 20% ०48 2203: कक न जे व 322 न +ललनन पतनलन्‍लनिननननिननत नम ननत5 


+ ऋचो बहवृच मुख्येश्व प्रेयंघाणा: पदक्रमे: । शुश्राव मनुजव्याघ्रो विततेष्विह कमसु । 
` ` यज्ञविद्यांगविरद्श्च ऋषिसितियतव्रतेः । आारुण्डसामगीताभिरयवं शिरसोद्गतेः ॥ 
यतात्मभिः सुनियतं? शुशुभे स तदाश्षमः । अथर्व वेद प्रवराः पुगयज्ञियसासगाः ॥ 
५७ संहितामीरयन्ति स्म पदक्रमयुतां तु ते । (महाभारत) 


ay 


४५७० बैविक सम्पत्ति 


काण्वशाला के नहीं। इसलिए माध्यन्दिनीय शाखा ही श्रादि, मूल श्रौर अपौरुषेय है, इसमें सन्देह नहीं । यह 
यजुर्वेद की शाखाश्रों का खुलासा है। 

सामवेद की किसी जमाने में एक हजार तक शाखा एँ हो गई थीं, परन्तु इस समय उनका कहीं पता नहीं है। 
चरणाव्यूह की टीका में महीदास ने लिसा है कि 'भासां पोडशशाल्ष४नां मध्ये तिल्लः शाखा विद्यन्ते गुने रदेशे 
कोथुमी प्रसिद्धा. फर्नाटके जैमिनीया प्रसिद्धा, महाराष्ट्रे छु राणायनीया" श्र्थात्‌ इसकी सोलह शाखाओं में ब्र 
केवल तीन ही शाखा विद्यमास हैं | इनमें कोधुमी शाखा गुजरात में, जैमिनीय शाखा कर्ताटक में रौर राणायनी शाखा 
महाराष्ट्र में प्रसिद्ध है । परन्तु स्वामी हरिप्रसाद वेदसर्वस्व के पृष्ठ १७४ में कहते हैं कि, सम्भव है महीदास के समय 
में गुजर ग्रादि देशों में उक्त तीनों शाखाओं की प्रसिद्धि हो, पर इस समय तो वे नहीं पाई जातीं'"`'""मुद्रणालयों में 
तो भ्रब तक जितनी संहिता मुद्रित हुई हैं, वे सब कौश्रुमी शाखा संहिता ही हैं' । तात्पर्ये यह्‌ कि श्रब केवल एक कौथुमी 
शाखा ही पाई जाती है श्रौर वह ऋग्वेद और शुक्ल यजुर्वेद के साथ ही सनातन से पठनपाठन में चली ग्रा रही 
है । मद्रास और महाराष्ट्र देश में सामवेदी ब्राह्मण शायद ही कहीं हू ढ़ने से निकल आवें, किन्तु गुर्जर प्रान्त के उदीच्यों 
में सामवेदियों की भ्रधिकता है | उदीच्य निस्सन्देह उत्तरीय ब्राह्मणों से घनिष्ठ संबंध रखते हैं और उत्तरीयों में 
सामवेदियों की संख्या बहुत श्रधिक है, इसलिए उत्तर भारत से सबंध रखनेवाली ग्रौर गुर्जर तक फैली हुई कोथ्रुमी शाखा 
ही श्रायंशाखा है और ग्रायंशाखा ही मौलिक है, अतएवं कौद्रुमी शाखा के आदिम श्र्थान्‌ श्रपौर्षेय होने में कुछ 
भी संदेह नहीं है । 

किसी समय श्रथवे की भी नौ शाखाएँ थी, किन्तु इस समय पैप्यलाद और शौनक दो ही शाखाएँ मिलती हैं । इन 
दोनों शाखाओं में देखता है कि कौन असल और कौन नकल है। इस समय श्रथर्व से संबंध रखने वाला केवल 
गोपथब्राह्मरा ही मिलता है| गोपथ ब्राह्मण में भ्रथवंसंहिता के बीस काण्ड लिखे हैं, किन्तु पेप्पलादसंहिता में उन्नीस 
ही काण्ड हैं। इससे मालूम होता है कि यह शाखा अपने ब्राह्मणा के अनुसार नहीं है । स्वामी हरिप्रसाद कहते हैं कि 
भ्रथवेवेद के केवल दश ही काण्ड हैं, बीस नहीं । वेदसर्व॑स्व पृष्ठ १०८ में आप कहते हैं कि 'अथवेसंहिता का आरम्भ 
'स्तुबानमर्ने' (अवे १। ७। १) मन्त्र से और उपसंहार 'वशां देवा' (अथवे १०।१०।३४) मन्त्र पर होता है, शेष 
दश काण्ड ग्रङ्गिरोवेद परिशिष्ट हैं'। परन्तु हम श्रथर्ववेद के दशवें काण्ड ही में देखते हैं कि उसमें 'पस्माहचो 
अपातक्षन्‌'"`' अथर्वाङ्गिरसो मुखस्‌' लिखा हुआ है । यह भ्रथवेवेद के दशवें काण्ड के सातवें सूक्त का बीसवाँ मन्त्र है । 
इसके आगे दछावें काण्ड में ्रभी साढ़े तीन सूक्त श्रौर हैं, जिनमें २२९ मन्त्र हैं । इतने मन्त्रों के पहिले ही श्रौर दशवें 
काण्डमें ही 'अथर्वाङ्गिरसो मुखम्‌' कह दिया गया है, जिससे सिद्ध होता है कि अ्रथर्व को ग्रङङ्गिरा का साझा स्वीकार 
है । जब दशवे काण्ड में ही स्वयं भ्रथवंवेद ही श्रङङ्गिरोवेद को स्वीकार कर रहा है तब ग्रापको, गोपथब्राह्मण को श्रथवा 
ओर किसी को क्या अधिकार है कि वह ग्रथर्व को बीस काण्ड के स्थान में दश ही काण्ड का कहे? श्रथवेवेद बीस काण्ड 
का स्वेमान्य है, इसलिए उतके प्रधान श्रद्ध को जुदा नहीं किया जा सक्ता । किन्तु हम देखते हैं कि पैप्पलाद संहिता 
में गोपथब्राह्मण के विरुद्ध बीस काण्ड के स्थान में उन्तीस ही काण्ड हैं, इसलिए यह शाखा श्रार्यशाखा नहीं है । 

हमारा यह श्रनुमान और भी दृढ़ हो जाता है, जब हम देखते हैं कि पैप्पलादसंहिता का सम्बन्ध ग्रार्यो से विरोध 
करने वाले पारसियों से रह चुका है । हम ्रथर्ववेद का वेदत्व सिद्ध करते हुए लिख ग्राथे हैं कि पारसी धर्म श्रथर्ववेद 


' से ही निकला है । इस बात को जब और अधिक बारीकी से देखते हैं तो ज्ञात होता है कि पारसीधमं भ्रथर्ववेद की 


पैप्पलाद शाखा से ही निकला है । पेप्पलादसंहिता का श्रारम्भ 'शन्नो देवीरभिष्टय आपो भवन्तु पीतये' मंत्र से होता 
है । गोपथब्राह्मण १।१९ में लिखा है कि 'शन्नौ देवीरभिष्टप इत्पेवमादि कुरवा अयर्ववेदमधो यते' अर्थात्‌ शान्नो देवी 

मन्त्र से आरम्भ करके ग्रथबँवेद पढ़ता चाहिये । यही बात हम पारसीघम की प्राचीनतम पुस्तक में भी पाते हैं। यहाँ 
भी भ्रथवेवेद का इशारह्‌ शन्नोदेवी मन्त्र से ही किया.यया है॥ होमयस्त १।२४ में लिखा है कि- 


बेदों की शाल्ाए' 


हओ मो गा चित्‌ यिम्‌ केरेसानीम्‌ अप-कषश्रे स्‌ निषाधयत्‌, योरओस्ते क्षश्रो काम्य यो दवत 
नोइत में अपाम्‌ आश्रव अइविशतिश वेरेध्ये दं्रद्व चरत्‌; होदीस्पे वरेधनासुवनात्‌ ४ 
नी वीस्पे वरेधनाम जनालू । होपपस्त १ । २४ । , 


श्र्थात्‌ जो केरेसेती बादशाही के कारण बड़ा ही मगरूर हो गया था और बोलता था कि मेरे राज्य में तमाम 
वृद्धि के नाश करनेवाले श्रथर्वा के अइविशतिश अपाम्‌' का कैलाव प फैले उसको होम ने बादशाही सें दूर करके 
नीचे बैठा दिया इस % शोक र ग्राये हुए 'आइबिशतिशक्रपाचू' पद ग्रथवंसंहिता का 'अभिष्टय आपो' ही है † । 
परन्तु स्मरणा रखना चाहिए कि 'शम्नो देवीरभिष्डव आपो! मन्त से, जैसा कि हम गोपथब्राह्मण के प्रमाण से लिख 
चुके हैं, पैप्पलादसंहित ए ही का आरम्म होता है, शौनकसहिता का नहीं । इसलिए पैप्पलादसंहिता का सम्बन्ध विदेशियों 
से--प्रार्यविरोधियों से--रहा है, इसमें सन्देह करने की श्रावदयकता नहीं है । वर्तमान पैप्पलादसंहिता में गोपथ के 
बिरुद्ध बीस काण्ड के स्थान में उन्नीस ही काण्ड रह गये हैं । इसके फेरफार में ईरान देश के पारसियों का हाथ 
हा है, इसलिए उसका श्रव शुद्ध रूप नहीं रह गया । पं० जवदेव विद्यालद्धार अपने श्रथर्ववेदभाष्य की भूमिका भें 
कहते है कि 'पैप्पलादसंहिता के बहुत से स्थल इतने विक्त और व्याकरण के नियमों के बिपरीत हैं कि उनको मूल 
वेद मानना ही श्रसम्भव है' । इसलिए पैप्पलादशाखा सूल संहिता का स्थान नहीं प्राप्त कर सकती । मूल आये और 
अ्पौरुषेय संहिता तो शौनकसंहिता ही है । वही ऋग्वेद, यजुवेंद और सामवेद के साथ सनातन से पठन पाठत में 
चली ग्रा रही है, उसीपर भाष्यकारों ने भाष्य किया है और उसी में वेद के सब लक्षण पाये जाते हैं, इसलिए 
शीनकसंहिता ही सनातन ईश्वरप्रदत्त है, इसमें सन्देह नहीं । 


न 


इन चारों ईश्वरप्रदत्त शुद्ध संहिताओं में न तो एक क्षर की .कमी हुई है और न अधिकता । इनमें शाखाप्रचारकों 
की ओर से जो परिवर्तन हुआ्ना है, वह इतना ही है कि प्रकरणों की सुविवा के लिए आदिम शाखाप्रचा रकों ने मण्डल, 
अष्टक, काण्ड, ध्याय और सूक्तों की रचना करके मन्वों का ग्रन्थन कर दिया है और यज्ञों में सुविधा उत्पन्न करने के 
लिए इस वेद के मन्त्र उस वेद में, इस ग्रध्याय या सूक्त के मंत्र उस अव्याय या सूक्त में तथा ऋग्वेद के कुछ सूक्तों 
को छोड़कर शेष समस्त काण्डों, ्राचिकों, अ्रध्यायों रौर युक्तों में मन्त्रों को आगे पीछे रख दिया है । बस, इसके सिवा 
उन्होंने और कुछ नहीं किया | यह सव कुछ भी उन्होंने अपनी मर्जी से केवल सुविधा के लिए ही किया है। इसलिए 
यह शाजासम्पादत पौरुषेय ही है । किन्तु इस सम्पादन से न तो किसी मंत्र में एक मात्रा की न्युनता हुई है न अधिकता, 
प्रत्युत समस्त मंत्रसमुह आदिम काल से लेकर झ्राजपर्यत विना किसी भूल के ज्यों का त्यों चारों संहिताश्रों में सुरक्षित 
है.। इस प्रकार से हमने यहाँ तक चारों वेदों के ज्ञाखाप्रकरण की आलोचता करके देखा तो मालूम हुआ कि वेद के 
किसी भी भाग, ग्रंश या श्रक्षर की कमी नहीं हुई »€ । हाँ, उनमें फेरफार हुआ है-मन्तों की उलट पलट हुई है। इसीलिए 


+ Home deposed Keresani from his sovereignty whose Just of power had so increased 
that he said; no Atharva’s ( fire priest’s ) repetition of ‘Apam Aivishtishs ( approach of the 
water ) should be tolerated in my empire, ( Haugbs, p. 82. ) 

+ These words ( Apam aivishtish ) are evidently a technical name for the Atharva Veda 
Samhita, which commences in some manuscripts with the mantra “शन्नो देवीरभिष्टय आपो भवन्तु 
पीतये” in which both words occur. ( Haugh‘s Essays, 0. ।82. ) 

x These hymns, however, Were not committed to writing on papyrus, palm-leayes or 


.buked clay-bricks, but to buman Memory carefully cultivated for the purpose and were handed 


down from gereration tO generation without the loss of even a single word or syllable. 
( Rigvedic India, 9. 5, by Abinash Chandra Dass, ) 


४५२ वैदिक सम्पत्ति 


महाभाष्यकार कहते हैं कि वेदों के छन्द और श्र्थ नित्य हैं, परन्तु उनमें जो वर्णो की श्रानुपूर्वीयता है, वह शाखाभेद 
के कारणा भ्रनित्य है #। किन्तु इस उलट पलट से वेदों में कुछ भी कमी नहीं श्राई । वे ज्यों के त्यों उतने ही श्रब भी 
प्रस्तुत हैं, जितने सृष्टि की आदि में थे । पर स्वामी हरिप्रसाद ने लिखा है कि वर्तमान संहिताशरों में बहुत सा भाग 
रक्षित है भ्रौर बहुत सा भाग पुनरुक्त है, इसलिए हम यहां इन दोनों विषयों की भी श्रालोचना करके देखते हैं कि 
इस आरोप में कहाँ तक सत्यांश है? 


्रच्प और पुनरुक्ि 


जहाँ तक हमको ज्ञात है, भ्रव तक एक भी प्रमाण इस प्रकार का नहीं उपस्थित किया गया कि श्रमुक स्थल 
प्रक्षित है और इसको श्राज तक कोई नहीं जानता था । जिन स्थानों को प्रक्षिप्त वतलाया जाता है, वे बहुत दिन से 
ब्राह्मणकाल से--सबको ज्ञात हैं । वे प्रक्षिप्त नहीं हैं, किन्तु एक प्रकार के परिदिष्ट हैं, जो लेखकों और प्रेसवालों की 
प्रसावधानीसे मूल में घुस कर मूल जैसे मालूम होते हैं। वालखिल्य सूक्त ऋग्वेद में, खिल ग्रर्थात्‌ ब्राह्मणभाग यजुवेंद 
में, आरण्यक श्रौर महानाम्नी सूक्त सामवेद में और कुम्तापसूक्त ग्रथर्ववेद में मिले हुए हैं इनको सब लोग जानते हैं 
झौर सबके विषय में विस्तृत प्रमाण उपलब्ध हैं । इनके श्रतिरिक्त कुछ स्थल यजुर्वेद श्रौर ग्रथवेवेद में और हैं जिनकी 
सूचना उन्हीं वाक्यों से हो जाती हैं कि वे प्रक्षिप्त हैं। कहने का मतबल यह्‌ कि जिस प्रकार शाखाओं का गड़बड़ सबको 
जात है भौर शुद्ध वेदिक शाखाएँ उपलब्ध हैं, उसी तरह प्रक्षिप्त भाग का भी ज्ञान सबको है और उसको हटाकर शुद्ध 
संहिताओं के रूप को सब जानते हैं । ऋग्वेद के वालखिल्य यूक्तों के लिए ऐतरेय ब्रा० २८।८ में लिखा है कि 'बच्चोण 
बालखिल्याभिर्वाचः कूटेन' । इसके भाष्य में सायाणाचाय कहते हुँ कि 'वालखिल्यनासकाः केचन महर्षयः तेषां 
सम्बन्धीन्यष्टो सूक्तानि विद्यते तानि वालखिल्यनामके ग्र थे समाम्नायन्ते’ अर्थात्‌ वालखिल्य नाम के कोई महर्षि | 
थे । उनसे सम्बन्ध रखनेवाले श्राठ सूक्त हैं । वे खिल्य नाम के ग्रन्थ में लिखे गये हैं। इस वणान से मालूम हुआ कि 
वालखिल्य सूक्तों की श्रलग पुस्तक थी । वही पुस्तक ऋग्वेद के परिशिष्ट में ग्रा गई है और ग्ब तक 'ग्रथ वालखिल्य” 
श्लौर “इति वालखिल्य' के साथ ऋग्वेद में ही सम्मिलित है । इसके ग्रतिरिक्त श्रनुवाकानुक्रमणी में स्पष्ट लिखा हुआ है 
कि 'सहस्ूमेतत्सूक्तानां निश्चितं खे लिक विना' अर्थात्‌ खिल भाग को छोड़कर ऋग्वेद के एक सहन सूक्त निश्चित हैं । 
यहाँ वालखिल्यों को ऋग्वेद की गिनती में नहीं गिना गया । इस तरह से ऋग्वेद का खिल सबको ज्ञात है। 


इसी तरह यजुर्वेद का मिश्रण भी प्रसिद्ध है। सर्वानुक्रमणी में लिखा है कि 'माध्यन्दिनीये वाजसनेयके 
यजुबदाम्नाये सर्व सखिले सशुक्रिय ऋषिदेवतछन्दा १%स्यानुक्रमिष्यामः' श्रर्थात्‌ ऋचा, खिल और शुक्रिय मंत्रोंके 
सहित माध्यन्दिनी यजुर्वेद के ऋषि, देवता भ्रौर छन्दों की भ्रनुक्रमणी बनाता हुँ । यहाँ खिल भाग का प्रत्यक्ष इशारा है। 
इसके आगे अनुक्रमणी में ही लिखा हुआ हैं कि, 'देवा यज्ञ ब्राह्मणानुवाकोदिशतिरनुष्टुभः सोमसम्पत्‌” भ्रर्थात्‌ 
यजुर्वेद १७। १२ के 'देवा यज्ञमतन्वत' मन्त्र से लेकर बीस ग्रनुष्टुम छन्द ब्राह्मणभाग हैं और 'भश्वस्तूपरी 
ब्राह्मणाध्यायः शादंदःदस्त्वचान्तश्च' भ्रर्थात्‌ यजुर्वेद का चौबीसवाँ श्रव्याय सबका सब और २५ वें ग्रध्याय के आरम्भ 
के शाद से लेकर त्वचा तक नो मन्त्र ब्राह्मण हैं और ब्राह्मरो ब्राह्मणमिति हे काण्डिके तपसे अनुवाकश्च ब्राह्मणम्‌' 
्र्थात्‌ यजुर्वेद श्रध्याय ३० के ब्राह्मण ब्राह्मणम्‌' और शेष सारा भ्रध्याय ब्राह्मणा है । परन्तु हम देखते हैं कि वाजसनेयी 
संहिता की मन्त्रसंख्या १६०० ही है, जिसमें शुक्रिय के भी मन्त्र मिले हुए हैं । क्योंकि लिखा है कि-- 

हवै सटे शतं न्यूनं मन्त्रे वाजसनेयके । इत्युक्त परिसंख्यातमेतत्सवः सशुक्तिपम्‌ ॥। 


= 


ॐ ननु चोक्त नहि छन्दांसि क्रियन्ते नित्यानि छन्दांसीति । यद्यप्यर्थों नित्य: यत्त्वसो वर्णानुपूर्वी साऽनित्या । 
तदृभेदाच्चेतङ्भवति काठकं, कालापकं, मौदकं, पेप्पलादकमिति । ( महामाष्य ) 


| 


प्रक्षेप और पुनहक्ति 


श्र्थात्‌ सौ कम दो हजार मन्त्र वाजसनेय के हैं और इसी में शुक्रिय के भी सम्मिलित हैं। जब यह वाजसनेयी | 
संहिता है, तब इसमें सब मन्त वाजसनेय के ही होने चाहिये, शुक्रिय के नहीं । किन्तु हम देखते हैं कि वतमान वाजस- 
नेयी संहिता की मन्त्रसंस्या १६७५ है, इससे स्पष्ट हो जाता है कि शुक्रिय के मन्त्र तो १६०० में ही घुसे हैं भौर शेष 
७५ मन्त कहीं बाहर से लाकर जोड़े गये हैं । हमको व्राह्मणभाग के प्रक्षेप का पता मिल रहा है, इससे ज्ञात होता है 
कि यजुबेँद का प्रक्षेप भी सब पर प्रकट है श्रौर प्रसिद्ध है । 


इसी तरह सामवेद का भी खिल-भाग श्रर्थातू परिशिष्ट भाग प्रसिद्ध है । सभी जानते हैं कि सामवेद की महा- 
नाम्नी ऋचाएँ श्रौर ्रारण्यक भाग परिशिष्ट हैं । महानाम्नी ऋचाओं के विषय में ऐतरेय ब्राह्मण २२।२ में लिखा है 
कि ' ता ऊर्ध्वा सोरूरेऽभ्यसुजत । यदूर्ध्वा सीम्नोऽभ्यसुजत तत्‌ सिमा अभवन्‌ तत्सिमानां सिमात्वम्‌' गरर्थात्‌ 
इन महानाम्नी ऋचाश्रों को प्रजापति ने वेद की सीमा के बाहर बनाया है। बाहर होने के कारण ही इनका नाम 
सिमा है । यहाँ महानाम्नी ऋहचाएँ स्पष्ट रीति से ऋग्वेद की सीमा के बाहर बतलाई गई हैं । ये अब तक पूर्वाचिक 
के ग्रन्त में लिखी जाती हैं । इसी तरह श्रारण्यकभाग भी परिशिष्ट ही है। यह बात सामवेदसंहिता के देखने मात्र से 
स्पष्ट हो जाती है । सामवेदसंहिता के दो विभाग हैं । एक का नाम पूर्वाचिक है और दूसरे का उत्तरोचिक । पूर्वाचिक 
में छै प्रपाठक हैं और प्रत्येक प्रपाठक के पूर्वार्ध उत्तरार्थ दो दो विभाग हैं । यह क्रम पाँच प्रपाठकों भें एक ही समान 
है, परन्तु छठे प्रपाठक में जहाँ यह ग्रारप्यकखण्ड जुड़ा हुआ है, उसमें तीन विभाग छपे हुए हैं । यह तीसरा विभाग 
ही श्रारण्यक है । इसको सायणाचार्य ने भी परिदिष्ट ही कहा है और फ्रम के देखने से भी परिशिष्ट ही ज्ञात होता हैः 
इसलिये इसके खिल होने में सन्देह नहीं है । 


जिस प्रकार इन तीनों वेदों का खैलिक भाग प्रसिद्ध हैं, उसी तरह अ्रथवंवेद का कुन्ताम सूक्त भी खिल के ही 
नाम से प्रसिद्ध हैं। अजमेर की छपी हुई संहिता में जिस प्रकार ऋग्वेद का खिलभाग, “अथ वालखिल्य' और 'इति 
वालखिल्य’ लिखकर छापा गया है, उसी तरह श्रजमेर की छपी हुई ग्रथवसंहिता के काण्ड २० सुक्त १२६ के रागे 
“अथ कुन्तापसूक्तानि’ और सूक्त १३७ के पहले 'इति कुन्तापसुक्तानि समाप्तानि’ भी छपा हुआ है, जिससे प्रकट हो जाता 
है कि इतना भाग परिशिष्ट ही है। स्वामी हरिप्रसाद 'वेदसवंस्व' पृष्ठ 8७ में लिखते हैं कि 'जैसे ऋग्वेदसंहिता में 
वालखिल्य सुक्त मिलाये जा रहे हैं, वैसे अथवंसंहिता के अन्त में आजकल कुन्तापसूक्त मिलाये जा रहे हैं. । इस विव- 
रण से पाया जाता है कि कुन्तापसूक्त भी परिदिष्ट ही हैं और शुरू से ही सबको ज्ञात हैं । 


इन प्रसिद्ध और सर्वमान्य परिशिष्टों के अतिरिक्त भी चारों संहिताओं में कहीं कहीं प्रक्षिप्त भाग है, जो उसी 


स्थल की सूचना से स्पष्ट हो जाता है। उदाहरणार्थ यजुर्वेद का निम्न मन्त्र देखने योग्य है 


न तस्य प्रतिमा अस्ति यस्य नाम महद्यशः । 
हिरण्पगर्भ इत्येषा सा मा हि&सीदित्येषा यस्मान्न जात इत्येषः (यजुर्वेद ३२।३) 


इस मंत्र में श्राधा भाग तो मन्त्र का है- परन्तु आधा भाग तीन भिन्न भिन्न प्थलों में आये हुए मन्त्रों की प्रतीको 
का बतलानेवाला बाह्य वाक्य है। “हिरण्यगर्भ, ऋग्वेद ५।७।६ में, “मा मा हिसी' यजुर्वेद १२।१७२ में और 'यस्माञ्न 
जात” यजुर्वेद ८।१६ में श्राए हुए मन्त्रों के श्रारम्भिक शब्द हैँ । इसलिए मुल मन्त्रों की प्रतीकों का बतलानेवांला यह 
भाग मूल मन्त्र का नहीं हो सकता । यह तो उक्त तीनों मन्तों,का पता बतानेवाला संस्क्ृतवाक्य है । क्योंकि सर्वानि- 
क्रमणी ३।१५ में लिखा है कि 'एताः प्रतीकचोदिता ब्रह्मयज्ञे घ्येया' अर्थात्‌ यह प्रतीकवाला मन्त्र ब्रह्मयज्ञ का है । 
प्रतीक कहने से ही यह बाहर का सूचित होता है । इसी तरह रौर भी बहुत से छोटे छोटे टुकड़े अनेक मन्त्रों में मिले 
हैं, जिनकी सूचना उवट और महीधर आदि ने यजु के नाम से कर दी है । इसका उत्तम नमूना यजु १०।२० के भाष्य 


४४४ वैदिक सम्पत्ति 


भें दिखलाई पड़ता है। इसी प्रकार की वाह्य संस्कृत का नमूना प्रथर्ववेद में भी देखा जाता है। श्रथवे काण्ड १ ३, 
सूक्त २२ श्रौर २३ में लिखा है कि 
ग्रङ्गिरसानामाद्यैः पञ्चानुवाक: स्वाहा । आयर्चणातां चतु शचेभ्यः स्वाहा । 

प्रथात्‌ भ्रपङ्गिरस वेद के पांच भ्रनुवाकों से स्वाहा ग्रौर ग्रथर्ववेद की चार ऋचाशों से स्वाहा । इन वाक्यों से 
प्रतीत होता है कि ये वाक्य कहीं बाहर के हैं । ऐसे वाकय स्वयं प्रक्षिप्त होने की सूर्चना दे रहे हैं। कहने का मतलब 
यह है कि मूल बैदिकसंहिताश्रों में जो कुछ परिशिष्ट, खैलिक श्रौर प्रक्षिप्त भाग है, वह श्रादिमकाल से श्राज तक सब 
को ज्ञात है। ऐसा नहीं है कि प्रक्षिप्त भाग वेदपाठियों से छिपा हो । यदि छिपा होता, तो महाभारत में वेदों को शुद्ध 
लिखकर बेचनेवाले वेददूपकों का वर्णन त होता #। श्रशुद्ध लिखनेवाले मूर्ख लेखकों के कारण ही गोपथब्राह्मण १।२६ 
में श्राज तक 'इपे त्वोजें त्वां? के स्थान में 'इसे त्वोजें त्वा' छप रहा है। कहने का मतलब यह कि जिस प्रकार शाखाओं 
के विस्तार से मूलसंहिताश्रों की एक मात्रा का भी लोप नहीं हुआ उसी तरह समस्त मूलसंहिताश्रों में एक मात्रा का 
बाहर से प्रक्षेप भी नहीं हुआ और जिस प्रकार श्रनार्यशाखाग्रों की न्यूनाधिकयता सबको प्रकट है, उसी तरह थ्रायै- 
शाखाओं का प्रक्षेप भी सबको प्रकट है। भर्थात्‌ ग्रादिसृष्टरि से लेकर श्राज तक चारों मूलवेद विना किसी न्युनाधिकयता 
के ज्यों के त्यों प्राप्त हैं । गत पृष्ठ में हम लिख आये हैं कि शाकल ऋग्वेदसंहिता जो इस समय प्राप्त है वह आदिमकालीन 
है । उसके साथ रहनेवाली एक सेट में श्रावद्ध यजुर्वेद, सामवेद झौर ्रथर्ववेद की माध्यन्दिनीय, कौथुमी और शौनक 
रादि श्रार्यशाखाएँ भी आदिमकालीन ही हैं श्रौर यही ईश्वरप्रदत्त, अ्रपौरुषेय हैं । 

अब रही बात पुनरुक्ति की । पुनरुक्ति दो.प्रकार की है--एक भाषा की दूसरी ग्र्थ की । वार बार कहे हुए मंत्रों 
को भाषापुनरुक्ति श्रौर बार बार एक ही भावके कहे हुए मंत्रों को अ्र्थपुनरुक्ति कहते हैँ। भाषापुनरुक्ति दो प्रकार की हैं- 
एक में ज्यों के त्यों पुरे मंत्र बार बार ग्राते हैं ग्रौर दूसरी में जो मंत्र आते हैं, उनमें कहीं कहीं पाठभेद होता है । जो 
मंत्र पूरे पुनरक्त होते हैं, उनके पुनरुक्त होने के दो कारण हैं । पहिला कारण तो यह है कि प्रायः मंत्रों के दो दो तीन 
तीन भिन्न भिन्न श्र्थ होते हैं, इसलिए यद्यपि देखने में वही मंत्र बार बार आया हुआ प्रतीत होता है, किन्तु वह अपने 
निराले अर्थ के साथ ही आता है। इसका उत्तम नमूना 'चत्वारि श्रद्धा ०' और 'हा सुपर्णा०' गदि मंत्र हैं । चत्वारि 
श्ृज्धावाल मंत्रों को तिरुक्तकारों ने यज्ञप्रकरण में और वैयाकरणों ने व्याकरणप्रकरण में लगाया है । दोनों प्रकार का अर्थ 
करनेवाले कोई साधारण मनुष्य नहीं है प्रत्युत यास्क और पतञ्जलि जैसे ऋषि हैं। जिनकी प्रामाशिकता भें किसी को भी 
सन्देह नहीं हो सकता । इसी तरह द्वासुपर्णावाले मन्त्र का कोई विद्वात्‌ जीव, ब्रह्म ओर प्रकृति श्र्थ करते हैं और 
कोई कोई किरण, जल श्ौर सूर्य का अ्रथे सूचित करते हैं %। इस प्रकार के नमूने निरुक्त में दिये हुये हैं ॥ विरक्तकार 
अनेक मन्त्रों का आध्यात्मिक, आधिदैविक श्रौर श्राधिभौतिक--तीन प्रकार का श्रथे--करते हैं। इसलिए वेदों में जो 
अनेक मन्त्र भ्रनेक बार श्राते हैं, उसका कारण प्रायः अर्थ की भिन्नता ही है। इस प्रकार की पुनर्रक्ति श्रादिमकालीत 
ही है। पर पुनरुक्ति का दूसरा कारण, विषयप्रतिपादत श्रौर यज्ञों की सुविधा है। इस प्रकार की पुनरुक्ति के तीन 
भेद हैं। पहिला भेद मन्त्रों की पुनरुक्तिं का है। इसमें एक ही मन्त्र भिन्न भिन्न स्थानों में ज्यों का त्यों श्राता है। 
दूसरा भेद सूक्तपुनरुक्ति का है। इसमें पूरे सूक्त के सूक्त भिन्न भिन्न स्थानों में आते हैं। तीसरा भेद वेदपुनरुक्ति का 
है । इसमें एक वेद के मन्त्र और सूक्त ज्यों के त्यों दूसरे वेद में श्राते हैँ । ये पुनरुक्तियाँ आदिम शाखाप्रवतंकों की की 
हुई हैं रौर याज्ञिक विषयों में सुविधा के लिए की गई हैं। 

यह मानी हुई बात है कि संसार के समस्त विषय एक दूसरे से सम्बन्ध रखते हैं। गणित श्रौर रसायनशास्त्र यद्यपि 
देखने में परस्पर कुछ भी सम्बन्ध नहीं रखते, परन्तु रसायनशास्त्र जानता है कि उसका काम विना गणित के नहीं चल 


#. वेदविक्रयिणश्चैव वेदानां चेव दूषकाः । वेदानां लेखकाश्चैव ते वै निरयगामिनः । (महा० श्रनु० ६३।२८) 
% निघण्डु में सुपण को किरण शौर पिप्पल-को-जल भी कहा गया है, तथा निरुक्त में सूर्ये को वृक्ष भी कहा है । 


प्रक्षेप और पुनर्रक्ति 


सकता । इमारत और गशित का भी कोई प्रत्यक्ष सम्बन्ध नहीं है, परस्तु विता गणित के उसका भी काम नहीं चलता । 
कहते का मतलब यह्‌ कक ऐसी एक भी विद्या नहीं है, जिसमें गणित की श्रावश्यक्ता न होती हो । इसी तरह ब्रह्मचये 
का विषय है। मनुप्यजीवन की एक भी सार्थकता सिद्ध नहीं हो सकती, जब तक ब्रह्मचये का सम्मिश्रण न हो। जो हाल 
इन विषयों का है वही हाल राजनीति का भी है । शासन के विना भी मनुष्यसमाज का काम नहीं चल सकता । इन सबसे 
बढ़कर श्राहार है। उसके बिना तो कुछ हो ही नहीं सकता | कहने का मतलब यह कि संसार का प्रत्येक पदार्थ और संसार 
का प्रत्येक ज्ञान एक दूसरे से इस प्रकार जुड़ा हुआ हैं कि बिना एक के दूसरे का काम ही नहीं चल सकता । 

श्राप किसी भी विषय का वर्णन करें, उससे सम्बन्ध रखनेवाले कई विषयों का दिग्दर्शन श्राप से झाप ही हो 
जायगा । श्राप जितना ही श्रपने विषय को समझाने की कोशिश करेंगे, आपके व्याख्यान का रूप उतना ही ग्रधिक 
बिस्तृत होता जायगा और अनेकों विषयों का दिग्द्शत करना पड़ेगा । जो हाल एक श्रच्छे विषयप्रतिपादक का हो 
सकता है, वही हाल प्रादिम शाखाप्रवर्तकों का हुआ है। उन्होंने याज्ञिक विषयों में सुविधा उत्पन्न करने के लिए जिस- 
जिस विषय के जो जो मन्त्र श्रौरसुक्त जिस जिस वेद के जिस जिस स्थल में रखना उचित समझा है, उस उस विषय के वे वे 
मन्त्र और सूक्त उस उस वेद के उस उस स्थल में रे हैं । जिस प्रकार पाणिनि मुनि ने श्रष्ट्ाध्यायी में बहुलं छन्दसि सूत्र 
को श्रावश्यकतानुसार अनेक स्थानों में रवखा है, उसी तरह वेदों में भी आवश्यकतानुसार ही पुनरुक्तियाँ रवली गई हैं । 
इस बात को सन्ध्या के नमुने से अच्छी प्रकार समझाया जा सकता है। सन्ध्या में तीत बार ग्राचमत करने की 
ग्रावरयकता होती है । इसलिए श्राचमत करते समय पढ़ा जानेवाला मन्त्र सम्ध्या जैसी छोटी पुस्तक में तीन बार 
ग्राया है । पुस्तक पढ़ते समय तो वह मन्त्र पुनरुक्त प्रतीत होता हैं, पर सन्ध्या के करते समय नहीं । 

इसी तरह जिन लोगों ते वेदों का केवल पाठ ही किया है, उनकी दृष्टि में तो वेदों में पुनरुक्तियाँ दिखती हैं, 
परन्तु जो लोग वेदों को शिक्षा पुस्तक समते हैं, जिनकी दृष्टि में देद केवल पाठ करने की वस्तु नहीं प्रत्युत एक 
समाज और राष्ट्र चलाने का कानून है, वे जानते हैं कि, वैदिक विद्याएँ, वैदिक समाज और वैदिक राष्ट्र यज्ञों में 
-श्रोतप्रोत हैं, इसलिए उनमें प्रकरणवश एक बात--एक विषय--अनेक स्थलों में आना ही चाहिये । वेदों के उक्त तीनों 
पुनरुक्त विभाग इसी प्रकार की आवश्यकताओं के लिए आये हैं । इस वात को यजुर्वेद के भाष्य में स्वामी दयानन्द 
सरस्वती ने कई जगह स्वीकार किया है । यजुर्वेद ३३ । २१ के भाष्य की टिप्पणी में आप कहते हैं कि 'त॑ प्रत्नथा, अयं 
वेनः? यह दो प्रतीके, पूर्व कहे श्रध्याय ७, मन्त्र १२-१६ की, यहाँ किसी कर्मकाण्ड विशेष में बोलने के ग्रर्थं रक्खी हैं । 
कहने का मतलव यह कि, वेदों में जो मन्त्र और सूक्त एक वेद में या एक से दूसरे में पुनरुक्त हुए हैं, बे प्रतिपादित 
विषय को स्पष्ट करने-यज्ञों में सुविधा उत्पन्न करने-के लिए पुनरुक्त हुए हैं, बेमतलब नहीं । वेदसवंस्व पृष्ठ १५१ में 
स्वामी हरिप्रसाद भी कहते हैं कि 'इसमें सन्देह नहीं कि ऋचा मन्त्रों के उद्ध.त करने से यज्ञकर्म के करनेवालों को बहुत 
कुछ सुविधा हुई है' । यज्ञों में सुविधा उत्पन्न करने के लिए ही तो वेदों का प्रादुर्भाव हुआ है, परन्तु जब से यज्ञयाग 
मुचण्डों के द्वारा होहल्ला के अखाड़े बन गये तब से वेदों का सङ्कलन अस्तव्यस्त भासित होने लगा । कहने का मतलब 
यह कि वेदों में इस प्रकार की पुनरुक्ति अनर्गल नहीं है, किन्तु जान बुकर काम के लिए की गई है । 

वेदों में मन्त्रांशों का पाठभेद भी पुनरुक्त कहा जाता है। एक ही प्रकार के मन्त्रों को जितके एक दो शब्दों 
भें पाठभेद दिखलाई पड़ता है, उनको भी लोग पुन रुक्त कहते हैं, किन्तु वे मन्त्र अपना विशेष श्र्थ रखने के कारण 
पुनरुक्त नहीं कहला सकते | यह सभी जानते हैं कि, सृष्टिउत्पत्ति का विषय बहुत ही श्रच्छी तरह पुरुषसूक्त में 
समभाया गया है, इसीलिए वह प्रकरणावर आवश्यकतानुसार चारों वेदों में श्राया है। उसके कई मन्त्रों में पाठभेद 
है । नमूने के लिए हम यहाँ दो पाठभेद उपस्थित करते हैँ 
| सहस्रशीर्षा पुरुषः । ऋग्वेद 


हे सहस्रबाहुः पुरुषः । ्रथवेवेद 


४५६ बैदिक सम्पत्ति 


( ऊरू तदस्य यह्वं शथः । यजुर्वेद 
२ १ मध्यं तदस्य यदव श्यः । श्रथर्वतेद 

जहाँ ऋग्वेद में शीष शब्द है, वहाँ श्रथवंवेदमें बाहु शब्द है श्रौर जहाँ यजुर्वेद में ऊरू शब्द है, वहाँ ग्रथर्ववेद 
में मध्यं शब्द है । पहिला ऋग्वेद श्रौर ग्रथववेद का पाठभेद है । ऋग्वेद एक पुरुष का वर्णन करता है ओर कहता 
है कि 'सहल्नशीर्षा पुरुषः सहस्राक्षः सहल्पात्‌' ग्र्थात्‌ एक पुरुष है, जिसके हजारों दिर हैं, हजारों श्रांखें हैं ग्रौर 
हजारों पैर हैं। इसमें शिर से पैर तक सारे शरीर का ढाँचा बतलाया है और शराँखों का भी वर्णन कर दिया है । 
ग्रब आप इस प्रकार का एक पुतला बनावे, जिसमें शिर हों, ग्राँखें हों श्रौर पेर भी लगे हों श्रोर गौर से देखें कि 
इसमें किस बात की कमी है। श्रापको मालूम हो जायगा कि इसके हाथ नहीं हैं ्र्थात्‌ ज्ञानप्रधान शिर है परन्तु 
कर्मप्रधान हाथ नहीं हैं। श्रथवेवेद का मन्त्र इसी कमी को पूरा करता है। श्रथवंवेद कहता हैं कि 'लहलबाहुः पुरषः 
सह्नाक्षः सहस्रपात्‌’ श्रर्थात्‌ एक पुरुप है, जिसके हजारों हाथ हैं, हजारों आँखें हैं और हजारों पैर हैँ । आप इसका 
भी एक पुतला बनावे ग्रौर देखें कि इस पुतले के पास उस पुतले की एक चीज नहीं है ्रौर एक चीज श्रधिक है-दिर 
नहीं है और हाथ हैं, श्र्थात्‌ शिर नहीं है, परन्तु कर्मभ्रधान हाथ हैं, भ्रतः जब तक दोनों एक में न मिलें पूर्णाता नहीं 
हो सकती । क्योंकि अकेला ऋग्वेद विना श्रथवं के--श्रकेला ज्ञान विना कर्म के-अपूर्ण है । इस साहित्यिक छायावाद 
काव्य के द्वारा वेदों ने कैसी श्रच्छी शिक्षा दी है | यदि इन दोनों मन्त्रों में से एक को भी पुनरुक्त मान लिया जाय, तो 
जो कमी रहेगी उसकी पूति केसे हो सकेगी ? इसलिये इन में से कोई भी पुनरुक्त नहीं है, किन्तु परमात्मा की ओर 

से पाठभेद करके किन्हीं विशेष भावों को सूचित कराने के लिए दोनों मन्त्रों का प्रकाश किया गया है । 
इसी तरह का एक गंभीर, सामाजिक और वैज्ञानिक प्रकाश दूसरे नम्बर के पाठभेद में डाला गया है । यजुवेंद 
में है कि 'ऊरू तदस्य यह्ंश्यः' ्रर्थात्‌ उसकी ऊरू वैर्य है। वैश्य दो काम करता है--एक तो इधर उघर आता जाता 
है, दूसरे पदार्थो को यथायोग्य ग्रावश्यकतानुसार पहुँचाता है । यदि वैद्य केवल इधर उधर दौड़ता ही है और पदार्थों 
को साथ नहीं ले जाता, तो उसका दौड़ना व्यर्थ है। ऊपर जो यजुर्वेद का पाठ दिया गया है, उसमें वैश्य के लिये 
ऊरू पद ्राया है। ऊरू शाब्द जांघों का वाचक है । जाँघों के ही बल से मनुष्य इधर का उधर जाता है । परन्तु 
भ्रावरयकतानुसार कुछ लेकर ही इधर उधर जाता है, यह बात केवल जाँघों से सूचित नहीं होती । क्योंकि जाधों में 
यथायोग्य ले जानेवाले भाव का दिखानेवाला कोई पदार्थ नहीं है। दूसरी दिक्कत इस उपमा में यह है कि शूद्र के लिए 
भी 'पद्भ्या१ शुद्रो अजायत' कहा गया है जंघा ग्रौर पाद एक ही अंग के दो भाग हैं। परन्तु वैद्य और शुद्र एक 
ही वर्ण के दो भाग नहीं हैं, इसलिए वैश्यवरण का पूरा बोध ऊरू पद से नहीं होता । इसी कमी को पूरा करने कें 
लिए श्रथवेवेद में “मध्यं तदस्य यह श्यः' कहा गया है । शरीर का मध्य पेट है। पेट में ग्रावश्यकतानुसार यथायोग्य 
पदार्थ पहुँचाने की योग्यता है । वही शरीर में यथायोग्य पोषण पहुँचाता है । इसलिए यजुर्वेद ऊरू के द्वारा वेश्य 
' का गमनागमन वतलाता है ओर ग्रथर्ववेद मध्यं शब्द के द्वारा ग्रावश्यकतानुसार यथायोग्य पदार्थों को पहुँचाना 

बतलाता है । इसके साथ ही साथ मध्यभाग कहकर झूद्रवणा से जुदा भी करता है। 


परन्तु स्मरण रखना चाहिए कि विना जाँघों की सहायता के भी पदार्थ पहुँचाये नहीं जा सकते। जाँघें 

पैरों से मिली हुई हैं। इसलिए विना शूद्रों की मदद के, विना "मजदूर दल को साथ लिए, व्यापार भी नहीं हो 

सकता । जब तक मनुष्य यजुबेंद श्रौर श्रथवंवेद की संयुक्त शिक्षा का पालन न करें-जब तक वैदयवर्ण पेट से लेटकर 

जाँघों तक के गुणों को भ्रस्तियार न करे--तब तक कल्याण नहीं हो सकता । इस प्रकार से इन दोनों उदाहरणों 

के द्वारा स्पष्ट हो गया कि जिन मन्त्रों में पाठभेद पाया जाता है, उस भेद का कारण प्रर्थ की विशेषता ही है । क्योंकि 

प्रत्येक शब्द श्रपना कुछ अलग अर्थ रखता है ओर पाठभेद में शब्दभेद होता ही है, इसलिए पाठभेदवाले मन्त्र पुन रक्त 
हीं हैं, प्रत्युत वे विशेष भ्रावशयक उपदेश के लिए ही कहे-गये हूँ । 


or» 


्र्चिप और पुनरुक्ति 


TF सावार का वरान हुआ, अव अर्थपुनरुक्ति पर विचार करते हैं। ग्र्थपुनरक्ति का तात्प इतना ही 
है कि यदि शब्द दूसरे हों अर्थात्‌ मंत दूसरे हों श्रौर उनका श्रथं एक ही हो तो वह भी पुनरक्ति ही है। यद्यपि ऊपर | 
के देखने से यह बात सुम मालूम होती ह, परन्तु वास्तव में पाठभेद के समान ही यह शङ्का भी कुछ मूल्य नहीं 
रखती । क्योंकि जितने मंत्र एक ही प्रकार का भाव व्यक्त करने के लिए पाते हैं, उनमें शब्दों का भेद होता ही है 
्रौर शब्द श्रपना धातुज भ्र्थ रखते ही हैं, इसलिए एक ही प्रकार के श्रथ में भी भावान्तर हो जाता है । इस भावान्तर 
का एक नमूना यहाँ उद्ध्रृत करते हैँ-- 

प्रियं मा कृणु देवेषु प्रियं राजसु मा कृणु । 

प्रियं सर्वस्य पश्यत उत शूद्र उत्तायें ॥। ( श्रथवंवेद १९।६२।१ ) 

रुचं नो धेहि ब्राह्मणेषु रुचं राजसु नस्कृधि । 

रुचं विश्येषु शूद्रेषु मयि धेहि रुचा रुचम्‌ ।। ( यजुर्वेद १८।४८ ) 

ग्र्थात्‌ हे परमेश्वर ! मुभको ब्राह्मणों में प्रिय कीजिये, क्षत्रियों में प्रिय कीजिये और वेशय तथा शूद्र ग्रादि सबमें 
प्रिय कीजिये । हे परमेश्वर ! हमारी ब्राह्मणों में रुचि हो, क्षत्रियों में रुचि हो श्रोर वैशयों तथा शूद्रादि सब में रुचि हो। 
इन दोनों मन्त्रों में एक ही भाव हैं । पहिले में सब लोगों में प्रिय होने की प्रार्थना हैं आर दूसरे में सब लोगों में रुचि 
रखने की प्रार्थना है । दोनों में ऊपरी दृष्टि से भावों की समानता पाई जाती है और दोनों मे एक दूसरे के प्रति प्रेम और एचि 
रखने की प्रार्थना है, परन्तु दोनों विना एक दूसरे के अदूरे हैं । श्रथर्ववेद का मन्त्र कहता है कि मुझको सबमें प्रिय 
कीजिये । सबमें प्रिय वही हो सकता है, जो सबको प्रिय समझता हो, परन्तु मंत्र में यह भाव नहीं हैं । मंत्र में इतना 
ही है. कि मेरा सब प्यार करें, किन्तु यह नहीं है कि मैं सवका प्यार करूँ और सब मेरा प्यार करें । जब तक परस्पर 
एक दूसरे के प्यार करने की विधि न हो तब तक प्यार की विधि पूर्णं नहीं हो सकती । पर बेद पूर्ण शिक्षा देते हैं, 
इसलिए यजुर्वेद में कहा गया है कि मेरी रुचि सबमें हो । दोनों मन्त्रों का यह भाव हुआ कि सबमें मेरी रुचि हो भ्रोर 
सब मेरा प्यार करें। इस तरह से एक ही भाव के मन्त्रों में भी शब्दभेद के कारंण भावान्तर विद्यमान है ग्रौर यह्‌ 
भावान्तर बहुत बड़ी कमी को पूरा कर रहा है। 
यहाँ तक हमने चार प्रकार की पुनरुक्तियों का विस्तृत वर्णन करके दिखलाया कि ये पुनरुक्तियाँ यथाथै में 

पुनरुक्तियाँ नहीं हैं, प्रत्युत उसी तरह झ्रावश्यक हैं, जिस प्रकार पाणिनि के 'बहुलं छन्दसि’ और सम्ध्या के आचमत के 
मंत्र हैं.। भिन्न भिन्न अर्थो के कारणा भिन्न भिन्न भाव प्रकट करने लिए जो मंत्र बार वार आते हैं, वे पुनरुक्त नहीं 
हैं। वे भ्राध्यात्मिक, ्राधिदैविक श्रौर श्राधिमौतिक अर्थोके कारण ही भिन्न भिन्न स्थानों में भिन्न भिन्न अर्थ रखते 
हैं। इसी तरह वे भी पुनरुवत नहीं हैं, जो पाठभेद के कारणा थार वार आते हैं श्रयंवा एक ही ग्रथ में भिन्त भाव 
की सूचना देते हैं । किन्तु पुनइक्त वही हैं, जो मंत्र के मंत्र, सुक्त के सुक्त और अध्याय के भ्रध्याय बार बार एक ही वेद के 
कई स्थानों में या एक वेद से दूसरे वेदों में विषयप्रतिपादन की सुविधा और यज्ञयाग में अनुकुलता उत्पन्त करने के 
लिए शाखाप्रचारकों की श्रोर से डाले गये हैं। इसके अतिरिक्त और किसी प्रकार की पुनरुक्ति नहीं है । कहने का 
मतलब ग्रह कि चारों वेदों में खलिक, परिशिष्ट और प्रक्षिप्त भाग को छोड़कर श्रौर किसी किस्म की अधिकता नहीं 
है । बेदों में. जिस प्रकार न्यूनता नहीं है, उसी प्रकार श्रविकता भी नहीं है । परन्तु हस्तलिखित प्रतियों श्रौर छपी हुई 
संहिताग्नों तथा वैदिक साहित्य से प्रकट हो रहा है कि वेदों की मंत्रसंख्याओं में अन्तर है। किसी प्रति की मंत्रसंख्या 
कुछ है और किसी की कुछ। किन्तु इसका भी कारण वेदों की न्यूनाविकता नहीं है प्रत्युत कुपढ़ लेखकों की श्रसावघानी 
ही है । छन्दज्ञान के त होने से ही ऐसा हुआ है । किसी ने मन्त्र के ग्रर्धभाग पर ही अद्ध लगा दिये हैं और किसी ने 


। ढेह मंत्र.पर भ्रद्धू लगाये हैं । इसीलिये संख्याओरों में न्यूनाविकय दिखलाई पड़ता है, परन्तु वास्तव में च्यूनाधिक्य नहीं 
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है। यदि न्यूनाधिकता होती, तो पाठ में श्रन्तर होता--एक बात एक प्रति में होती | ग्रौर वही बात दूसरी प्रति म 
न होती, किन्तु ऐसा नहीं है। इसीलिए संस्यासूचक प्रद्धों की न्यूनाधिकता से भी वेदों में न्यूनाधिकता सिद्ध नहीं होती । 
तात्पय यह कि प्रपौरुषेय वेद भ्रादि सृष्टि से लेकर भ्राज पन्त ज्यों के त्यों पूर्ण सुप्राप्य हैं श्रौर उनकी इयत्ता इस 
समस्त शाखाभेद के वरान से स्पष्ट हो रही है। 
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वेदों की इयत्ता निर्धारित हो जाने के बाद ऋषि, देवता श्रादि की परीक्षा होनी चाहिए । वेदों की पुस्तकों के 
खोलते ही सबसे प्रथम प्रत्येक सूक्त या श्रध्याय के सिरे पर लिखे हुए ऋषि, देवता, छन्द ्रौर स्वर मिलते हैं । ऋषि 
प्रौर देवता ्रादि के देखने से यह प्रश्‍न सहज ही उपस्थित हो जाता है कि ये क्या हैं ? इनका क्या मतलब है और ये 
क्यों लिखे जाते हैं ? हम प्रथम खण्ड के श्रन्त में इन ऋषियों के विषय में कुछ लिख श्राये हैं । वहाँ हमने बतलाया है 
कि यद्यपि पाश्चात्य विद्वान्‌ इन ऋषियों को मन्त्रों के बनानेवाले कहते हैं, परन्तु यह सप्रमाण सिद्ध हो चुका है कि इन 
वतेमान ऋषियों के पूवे इन्हीं यूक्तों के दूसरे ऋषि उसी तरह प्रसिद्ध थे, जिस तहर ये हैं । इसलिए ऋषि मंत्रों के कर्ता 
नहीं हो सकते । वैदिक साहित्य में ये मंत्रद्रष्टा कहे गये हैं और मंत्रद्रष्टा का श्रमिप्राय मंत्रों का आशय देखनेवाला है। 
मंत्रों के श्रनेक राशय होते हैं। इसलिए जब किसी ऋषि ने कोई श्राय प्रकट किया है और वह श्राय वेद की प्रशास्त 
शिक्षा के अनुकूल होता हुआ विशेषार्थ का योतक समझा गया है, तो उस श्राशय का वह ऋषि द्रष्टा समझा गया है 
आर उस मंत्र का वही ऋषि हो गया है | यही कारण है. कि समय समय पर सुकतों के श्रनेक श्राशयों के देखनेवाले 
भ्रनेक ऋषि हो गये हैं श्रौर भी होंगे । इन्हीं भूत, भविष्य और वर्तमान मंतरद्रष्टा ऋषियों के लिए वेद में कहा गया 
है कि उन्हीं की बात मानने योग्य है, श्रोरों की नहीं । समय समय पर होनेवाले ऐसे मंतरद्रष्टा ऋषियों के नाम तीन 
प्रकार के रते हैं । कुछ ऋषि ऐसे हैं जिनका कुछ नाम है और श्रमुक सूक्त के ऋषि कहलाते हैं, पर कुछ ऐसे भी हैं 
जिनका नाम वेद के उसी सूक्त में भी-प्राता है, जिसके वे ऋषि हैं । इसके श्रतिरिक्त बहुत से ऋषियों के नाम उन्हीं 
सूक्तों में आए हुए देवता के नाम से प्रसिद्ध किये गये हैं, जिन सूक्तों के वे ऋषि हैं । 

इन तीन प्रकार के ऋषियों के दो भेद हैँ-साधारण और उत्कृष्ट जिन ऋषियों के नाम न तों मंत्र में हैं 
और न उस मंत्र के देवता के नाम ही से मिलते हैं, वे साधारणा ऋषि हैं । उनके विषय में कुछ विशेष कहने की 
भ्रावश्यकता नहीं है, परन्तु जिनके नाम मंत्रमे श्रते हैं ग्रथवा किसी सूक्त या मंत्र के देवता के ही के नाम के साथ मिलते 
हैं, वे उत्कृष्ट हैं, तः उनकी चरचा करने की आवश्यकता है | हमारा भ्रनुमान है कि ऐसे नामों की ख्याति किसी 
विशेष उत्कृष्ट अर्थाविष्कार के ही कारण हुई है--किसी गूढ़ विषय के व्यक्त करने के ही कारणा हुई है। जब किसी 


ऋषि ने क्रिसी शब्द का या किसी देवताबाले सूक्त के भाव का विशेष रूप से दर्शन किया है, तब उस ऋषि का श्रसल | 


नाम लुप्त हो गय! है और वह शब्द अथवा वह देवता ही उसका नाम हो गया है। जिस प्रकार गिरि, पुरी, श्ररण्य 
भ्रादि में प्रचार करने से भ्रनेक संतयासी उसी नाम से गिरी, पुरी, भारती, वन, भ्ररण्य श्रादि नाम के हो गये हैं 


उसी प्रकार श्रमुक प्रकार मंत्ार्थहष्टि की ख्याति से अनेक ऋषियों का भी वही नाम हो गया है। इस प्रकार के नामों 
का पता नीचे लिखे स्थलों के देखने से मिलता है । 


ऋग्वेद १०।७३ का ऋषि ध्र्‌.व है और देवता राज्ञः स्तुति है । इस सूक्त में छै मंत्र हैं । छहों में ध्रुव का वर्णन ' 


ग्राया है भर छहों मंत्र राजा की स्तुति के हैं । इसी तरह ऋग्वेद १० सुक्त १७० ऋषि विभ्राट्‌ सूर्य है भ्रौर देवता सूर्यो 
देवता है । इस सूक्त में ४ मंत्र हैँ । चारों में विभ्राट्‌ शब्द ग्राता है। मंत्रों में आये हुए शब्दों के कारण ऋषियों के 
नामकरण के ये नमूने हैँ । इनके श्रतिरिक्त ऋग्वेद १० सुक्त १६१ का ऋषि यक्ष्मनाशनः प्राजापत्यः है और देवता 
राजयक्ष्मघ्तम्‌ है । इसमें ५ मंत्र हैं । इनमें दीर्घं जीवन और आरोग्य के लिए प्रार्थनाएँ हैं । इसी तरह ऋ० १० सूक्त 
१५९ का ऋषि शची पौलोमी है और देवता भी शची पौलोमी है । ऋ० १० सूक्त १४० ऋषि प्रग्निः पावकः है भौर 
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देवता भी प्रग्तिरदेवता ही है। ऋ० १०।१२३ का ऋषि वेन है और देवता भी वेन ही है। ऋग्वेद १०।४८ सौर ४& 
का ऋषि इन्द्रो वैकुण्ठः है और देवता भी इनदरो वैकुण्ठः है श्रौर ऋग्वेद १०।१५ का ऋषि वागाम्भृणी गौर देवता भी 
वागाम्भृणी है। सूक्तों के देवता के कारण ऋषियों के नामकरण के ये नमूने हैं। दोनों प्रकार के ये नमूने उत्कृष्ट 
ऋषियों के ही हैं श्रौर किसी बड़े ग्राविष्कार के ही कारण वे श्रपने विषय के नाम से प्रसिद्ध हो गये हैं । भ्रर्थात्‌ ऋषि 
ग्रौर देवता का घनिष्ठ सम्बन्ध होने से ही--विशेष श्रीर विशेषज्ञ की ऐक्यता होने से ही--ये नाम रक्से गये हैं । ये 
ऋषि समय समय पर बदलते रहे हैं श्रौर नवीन नवीन भावों का प्रचार करने के कारण पुराने ऋषियों के स्थान में 
नवीन ऋषियों के नाम प्रयुक्त हुए हैं । सर्वानुक्रमणी १।२ में लिखा है कि 
इषेत्वादि खं ब्रह्मान्त विवस्वानपश्यत्‌ ततः प्रतिकर्मविभागेन ब्राह्मणानुसारेण ऋषयो वेदितव्याः । 
परमेष्ठी प्राजापत्यो दर्शपुणंमासमन्त्राणां ऋषिदेंवा वा प्राजापत्याः ॥ 

प्रर्थात्‌ इपेत्वादि से लेकर खं ब्रह्म पर्यंत समस्त यजुर्वेद को दि में विवस्वान्‌ ही ने देखा । इसके बाद ब्राह्मण 
ग्रन्थों के अनुसार कर्मविभाग के कारण दर्शपूर्णमास मन्त्रों का परमेष्ठी प्राजापत्य ऋषि माना गया । यहाँ स्पष्ट हो 
गया कि विवस्वान्‌ को हटाकर कर्म में सुविधा बतानेवालों के नाम ऋषि के स्थान में रख दिये गये हैं। भ्रतएव ऋषि 
कोई स्थिर वस्तु नहीं है । हाँ, ऐतिहासिक दृष्टि से उनका बहुत बड़ा महत्त्व है । इसीलिए वे सूक्तों श्रौर मन्त्रों के 
ग्रादि में स्मरण किए जाते हैं । यही थोड़ा सा ऋषि विषय का परिचय है । 

ऋषि के श्रागे देवता हैं | देवता के विषय में सर्वानुक्रमणी में लिखा है कि “या तेनोच्प्रते सा देवता! अर्थात्‌ मंत्र 
में जिस विषय का वर्णन हो, वही विषय उस मंत्र का देवता है । यदि किसी मन्त्र का देवता ग्रग्नि हो, तो समझना 
चाहिये कि इस सन्त्र में श्रग्ति का ही वर्णन है । परन्तु अग्ति शब्द के कई अर्थ होते हैं इसलिए श्रग्नि के विशेषणो 
तथा मन्त्र की ग्न्य परिस्थितियों से जान लेना चाहिये कि यहाँ अग्नि किस विशेष विषय को दर्शाता है। इसी प्रकार की 
विशेष श्रर्थात्‌ बारीक खूबियों को ढूढ़ निकालना ही ऋषि का काम होता है। श्रतएव ऋषि और देवता प्रायः ्राघार> 
भ्राघेय सम्बन्ध रखते हैं और इसीलिए इन दोनों के नाम भी प्रायः एक ही शब्द से रख लिए जाते हैं। निरुक्त में लिखा 
है कि 'यत्कामनऋविर्यस्यां देवतामायार्थपत्यमिच्छन्‌ स्तुति प्रयुङ्क्ते तद्देवतः स मन्त्रो भवति’ अर्थात्‌ ऋषि लोग जिस 
र्थे के प्रकाश करने की कामना करते हुए, जिस देवता का वर्णन करते हैं, वही उस मन्त्र का देवता होता है। इस 
उक्ति से स्पष्ट हो रहा है कि किसी मन्त्र का कोई देवता निश्चित नहीं है। एक ही मन्त्र से एक, दो अथवा कई एक 
भाव निकाले जा सकते हैं श्रौर वे सभी भाव उस मन्त्र के देवता हो सकते हैं । ऐसे ही नवीन गूढ़ भाव निकालने के 
कारण कभी कभी किसी किसी ऋषि का वही ताम भी पड़ जाता है, जो नाम किसी शब्द से उस मन्त्र के देवता का 
स्थिर होता है । परन्तु जब से देवताविषयक ज्ञान में त्रुटि हुई तब से वैदिक साहित्य में बहुत बड़ी गड़बड़ मच गई है । 
सर्वानुक्रमणी १।३७ में लिखा है कि क्षत्रस्य चतुर्णा ता्प्यपाण्डवाधिवासोषणीषाणि' ग्र्थात्‌ यजुर्वेद अ० १० के मन्त्र 
के कषत्रस्य जरास्वसिः मंत्र का देवता पाण्डव है। मन्त में क्षत्र शब्द के श्राने से ही किसी बुभक्कड़ ने पाण्डवों का नाम 
देवता में लिख दिया है। राजा के लिखने के स्थान में पाण्डव राजा नाम हो गया है । हम देखते हैं कि बहुत से देवता 
ऋषियों के ही चाम से पाये जाते हैं। उनमें भ्रधिकांश इसी प्रकार के भ्रम से रक्खे गये हों तो ताज्जुब नहीं । बात 
तो ्रसल में यह है कि मन्त्र का देवता पहिचानना ही वेदज्ञता है । यह विद्या विना योगसाधन के नहीं ्राती । इसी- 
लिए योगशास्त्र में लिखा है कि 'स्वाध्यायादिष्टदेवतासम्प्रयोगः' अर्थात्‌ स्वाध्याय से ही इष्ट देवता की प्राप्ति होती 
है। वेदों का जो जितना ही बड़ा स्वाध्यायी है, वह देवता का उतना ही ठीक ठीक निय कर सकता है । देवता 
विषय का यही थोड़ासा निणंय है । 
` छन्द की रचना स्वयं एक काव्य है । छन्द शब्दशुद्धि और संगीत का प्राण है। छन्द के सिकजे में जब शब्द कस 
~ - दिया.ज़ाता है, तब वह इधघरउघर बहक नहीं सकता। उसका उच्चारण ज्यों का त्यों बना रहता है और छन्दताल में जकड़े 


वैदिक सम्पत्ति 


रहने के कारणा नृत्य का प्रधान भ्रङ्ग हो जाता है श्रौर संगीतशास्त्र में श्रपना विशेष स्थान प्राप्त कर लेता है। इसके 
प्रतिरिक्त छन्दोबद्ध विषयों की स्थिति स्मरणा में बहुत शीघ्र श्रौर देर तक रहनेवाली होती है। परमेश्वर को वेदों की 
शब्दशुद्धि संगीत ग्रौर विषयस्मृति को कायम रखना मंजर है, इसीलिए शायद कुछ न भाग को छोड़कर .शेष चारों वेद 
छन्दोबद्ध ही हैं। परन्तु वैदिक छन्दों का ज्ञान लोगों को बिलकुल ही नहीं है । छन्दा का ठीक ठीक ज्ञान न होने से ही 

मन्त्रों की संख्या में गोलमाल हुम्रा है । यजुर्वेद का पहिला मन्त्र एक ही कहलाता है, परन्तु उसमें दो मन्त्र भिन्न भिन्न 
छन्दों के मिले हुए हैं। स्मरण रखने के लिए दोनों छन्दों के नाम लिखे हुए हैं श्रौर दोनों को पृथक्‌ करने के लिए बीच 
में 'र' भ्रक्षर लिखा हुआ है। हमारा श्रनुमान है कि श्रोर मी बहुत से मन्त्रों में ऐसा ही गोलमाल है। 


वेदों के छंद बड़े विचित्र हैं प्रायः ऋग्वेद के मन्त्र जब पदपाठ श्रर्थात्‌ सन्धिविच्छेद से पढ़े जाते हैं, तो शुद्ध 
प्रतीत होते हैं, पर जब ज्यों पे त्यों संधि सहित पढ़े जाते हैं, तो घट बढ़ जाते हैं । इसी तरह यजुर्वेद श्रध्याय ४० केस 
परयेगाच्छक्र० वाले मन्त्र का भ्रम्तिम चरण बढ़ा हुआ दिखता है, पर वह जिस छन्द का है, उस छन्द के हिसाब से 
ठीक है । यजुवेंद के छन्द छोटे बड़े हर प्रकार के हैं। सबसे छोटा छंद २२ अक्षर का है, जिसको विराट्गायची कहते हैं और 
सबसे बड़ा छंद स्वराड्कृतिः है जो १०६ अक्षर का है। मध्यम दजे के अनेकों छंद हैं, जो क्रम से चार चार श्रक्षर बढ़ाते 
हुए २२ से १०६ तक पहुँचते हैं सर्वानुक्रमणीकार ने आरम्भ में ही कहा है कि 'यजुषामनियताक्षरत्वादेतेषां छन्दों न 
विद्यते' भ्रर्थात्‌ यजुंत्रों के भ्रक्षर नियत न होने से उनमें छन्दत्व नहीं है, परन्तु जब हम चार चार अक्षरों की वृद्धि का 
क्रम देखते हैं, तब यही प्रतीत होता है कि दीघं वृत्तों की बनावट भी मर्यादित ही है। यह वात ्रलग है कि फारसी की 
बह्रतवीलों की तरह हम दीघं वृत्तों को गाने में प्रयुक्त न कर सके, पर उनको श्रमर्यादित नहीं कहं सकते । कहने का 
मतलव यह्‌ कि वेदों के छन्दों की रचना के अनेकों विशेष नियम हैं । उन नियमों में एक यह नियम बड़ा प्रसिद्ध है कि 
वेद के छंद मात्रिक नहीं हैं। उनकी गिनती श्रक्षरों से ही की जाती है । इसलिए वे एक नियम लाइन के श्रगल बगल 
चलते हूँ । छंद की छाया दिखती है, रूप नहीं । पाठ से छाया श्रौर गीत से रूप दिखता है । इस प्रकार से वैदिक छन्द 
स्वयं एक उत्कृष्ट काव्य की तरह रचे गये हैं । यही छन्दों का थोड़ा सा विवरण है। 


छन्दों के श्रागे स्वर हैं । स्वरों का वणान यज्ञ के प्रकरणा में हो चुका है । वहां अच्छी तरह दिखला दिया 


गया है कि स्वर अपने कौशल से किस प्रकार श्रथे को पुष्ट करते हैं। यहाँ फिर भी प्रकरणावर उसी को दोहराये 


देते हैं । याज्ञवल्क्यसिक्षा में लिखा है कि-- 
उच्चे निषादगांधारो नीचेतऋ'ष भघेवत । शेषास्तु स्वरिता ज्ञेयाः षड्जमध्यमपञ्चमाः । 
र्थात्‌ गांघार ्रौर निषाद को उदात्त,ऋषम र धैवत को श्रनुदात्त श्रौर षड्ज, मध्यम भर पंचम को 
स्वरित कहते हैं । इन स्वरों के विषय में लिखा है कि-- 
' मन्त्रो हीनः स्वरतो व्णंतो वा सिथ्य प्रयुक्तो न तमर्थमाह । 
स वाग्वज्रो यजमानं हिनस्ति यथेन्द्रशत्रुः स्वरतोऽपराधात्‌ ॥। 


अर्थात्‌ जो मन्त्र यज्ञ में स्वर ग्रोर वर्शहीन मिथ्या उच्चरित होते हैं, उनका श्र ज्ञात नहीं होता श्रौर ग्रशुद्ध 
उच्चा रण अनर्थ होकर यजमान के नाश का कारण होता है, जैसे स्वर की भूल से इन्द्रशत्रुः का भाव इन्द्रस्य शत्रुः हो जाता 
है। इस विषय को इस प्रकार समझना चाहिए कि एक ही समय में एक शख्स के पास एक भिखारी और एक महाजन 
आ्राया। दोनों को उस भ्रादमी से माँगना है। एक को भीख मांगना है ग्रौर दूसरे को तकाजै के तौर पर कर्ज वसूल करना 
है । दोनों ही एक ही शब्द द्वारा मांगते हैं। वह शब्द है दीजिये । भिखारी इस शाब्द को प्रार्थना के स्वरों में लपेटकर बोल 
रहा हैं ओर महाजन उसी शब्द को दपं के स्वरों में लपेटकर बोल रहा है। कानों में ` एक शब्द से करुणा प्रकट हो रही 


_ है, सरे से द श्रौर क्रोध का संचार हो रहा है। यद्यपि दोनों के बोलने भें तीन ही अक्षर (दीजिए) उच्चारित हो "रहे हैं, 


[ 


न 


मण्डल; अध्याय और सूक्त आदि LS 


पर स्वरों का फेर श्रय को इतना बदले हुए है कि जमीन ग्रासमान का ग्रन्तर हुआ जाता है । दोनों के स्वरों में कैसे 
फर्के हुश्रा ? यदि यह जानना हो तो सरङ्गी में भिखारी की याचना के स्वर ग्रौर महाजन के तकाजेवाले स्वरों को 
निक्रालिए, तुर्त मालुम हो जायेगा कि दोनों का सरिगम भ्रलग अलग है । इस नमूने से स्वरों की खूबी समझ में रा 
जाती है । यह खूबी सिवा वेदों के ग्रौर दुनिया की किसी लिपि. में नहीं है। कोई नाटककार जब किसी राजा से 
द्वारपाल के लिए हुकूमत के शब्दों में हुम दिलवाता है, तो लिखता है कि राजा ने द्वारपाल से कहा द्वारपाल ! (जरा 
कड़ी श्रावाज से) । यहाँ नाटककार को कोक में 'जरा कड़ी ्रावाजसे' इतना बढ़ाकर लिखाना पड़ता है पर यदि वह 
स्वर लिपि के साथ ही साथ लिखता, तो कोष्ठक की इवारत लिखने की श्रावश्यकता न,होती । झ्राजकल सङ्गीतलिपि 
जिसको श्रॅगरेजी भें नोटेशन कहते हैं, प्रचलित हो रही है । जिन्होंने उस पर ध्यान दिया है, वे सहज ही स्वरलिपि 
और स्वर ग्रर्थं का रहस्य समक सकते हैं । वेदों के स्वर इसी तरह अपने शब्द का भ्र्थं निश्चित रखते हैं । 
इस प्रकार हमने यहाँ तक ऋषि, देवता, छन्द और स्वरों का थोड़ा सा वर्णन करके दिखलाया, जिससे स्पष्ट हो 
रहा है कि उक्त चार चीजों में ऋषि, देवता रौर स्वर अस्थिर हैं और छन्द स्थिर हैं। भ्र्थात्‌ ऋषि, देवता. और 
स्वर आवश्यकता पड़ने पर बदले जा सकते हैं--श्रतेकों बार बदले जा चुके हैं और छन्द ज्यों के त्यों बने हैं । इसलिए 
इन चारों चीजों में केबल छन्द ही स्थिर हैं । शेष ऋषि, देवता और स्वर श्रर्थानुसार प्रायः बदलते रहते हैं, इसलिए 
वे श्रस्थिर हैं | परन्तु स्मरण रखना चाहिये कि वेदों का स्वाध्याय करनेवालों के लिए ऋषि देवता, छन्द गौर स्वरों 
का ज्ञान अत्यन्त आवश्यक है। 
मएडल, अध्याय और बुक आदि 
ऋषि, देवता आदि के आगे बढ़ते ही मन्त्रों पर दृष्टि पड़ती है और दिखलाई पड़ता है कि थोड़े थोड़े मन्त्र एक एक 
सूक्त श्रथवा अध्याय में और अनेक सूक्त अनेक मण्डलो में ग्रथित हैं । हम शाखाप्रकरण में लिख ग्राये हैँ कि यह काम 
ग्रादिशाखा प्रचारकों ने ही किया है । इसी सम्पादित समूह को मूलसंहिता कहा गया है । इस सम्पादन में कुछ भ्रपौरुषेयता 
है और कुछ पौरुषेयता सम्मिलित है । सम्पादतक्रम का ज्ञान परमेश्वर ने ही दिया है, इसलिए श्रनेक सूक्त ऐसे हैं जो 
बनेबनाये आदि से ही चले ग्रा रहे हैं । ऋग्वेद मण्डल एक के 'वुजनं जोरदानुम््‌' अन्तवाले, मण्डल दो के "विदथेषु 
सुवीराः? ग्रन्तवाले, मण्डल तीन के 'सञ्जितं ` घनानाघ्‌' अन्तवाले ग्रौर मण्डल चार के “रथ्यः सवासा' अच्तवाले 
सूक्तों का क्रम किसी ऋषि का दिया हुआ नहीं है । इन सैकड़ों सूक्तों के भ्रन्त का मन्त्र एक ही एक वाकय से समाप्त 
होता है, इससे ज्ञात होता है कि जिसने इन मन्त्रों की रचना की है, उसी ने उन सूक्तों की भी रचना की है, जिनके 
भ्रन्त सें एक ही समान वाक्य आते हैं । इसी प्रकार मण्डल दस का ५८ वाँ सूक्त है। इस सूक्त के प्रत्येक मन्त्र में 
“मो जगाम दूरकम्‌' और “क्षयाय जीवसे' पद आते हैं । इसी तरह 'इंदरस्पेन्दो परित्नव' और 'स जतास इन्द्र: 
बाले सूक्त भी आदि से ही बने हुए चले झा रहे हैं । समस्त सूक्तों को किसी शाखा बनानेवाले ने नहीं बनाया, प्रत्युत 
थे सूक्त श्रादि काल ही से एक में सुबद्ध चले गा रहे हैं । हाँ, शाखाप्रचारक ने इनको अपनी मरजी से अमुक मण्डल के 
अमुक स्थान में रका है । परन्तु दुसरी प्रकार के सुक्‍्तों को शाखाकार ने ही अपनी मरजी से मन्तं. को सूक्तरूप में 
और सूक्तों को मण्डलख्प में ग्रथित किया है । इस बात का सुन्दर नमूना 'कस्मे देवाय हविषा विधेम” सूक्त में 


दिखलाई पड़ता हैं। यह सूक्त ऋग्वेद १०।१२१ में है।इस सूक्त में १० मन्त्र थे | परन्तु इस समय & ही 


पाये जाते हैं । श्रन्त का दशवाँ “प्रजापते न त्वदेता०? रखदिया गया है । यह मन्त्र इस सूक्त का नहीं है, क्योंकि 
इसके नन्त में हविषा विधेम नहीं है । इस सूक्त का १० वां . मन्त्र अथव ४।२।८ में चला गया है, जिसमें हविषा 
विघेम' मौजुद है # । जिस प्रकार ऋग्वेद के सूकतों की रचना हुई है, उसी प्रकार यजु, साम और झथवे की भी समता 


# आपो वत्सं जनयंतीगभेमग्ने समेरयन्‌ । तस्योतःजायमानस्य. ` ` |` 
उल्ब आसीद्विरण्यय: ` कस्म देवाय. हविषा 'विषेम ?। (अथर्व ० ४२।क) `. ` ` ` "`~ 


| 


४६२ वेदिक सम्पत्ति 


` चाहिये । चारों वेदो में भ्राये हुए सूक्तों, मण्डलों भ्रध्यायों श्रौर श्राथिकों में सब मन्त्र इसी तरह ग्रथित हैं । इस 


्रस्थत में पौरुषेय भ्रौर भ्रपौरुषेय दोनों हाथ समान रूप से विद्यामान हैं। इसलिए सम्भव है कि पौरुपेय सम्पादन में 
शुटि हो=मन्त् भोर सुक्त उचित स्थान में न हों--परन्तु शेष रचना सुसम्बद्ध है । इसमें सन्देह नहीं । 
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ऋषि, देवता श्रौर छन्दादि तथा सूक्त, श्रध्याय भ्रौर मण्डल भ्रादि की ग्रालोचना के वाद श्रव वेदों के श्रथों 
की-भाष्यों की--बात सामने आती है । क्योंकि श्रर्थों श्र्थात्‌ भाष्यों के ही द्वारा जाना जाता है कि वेदों में किन 
किन विषयों का वर्णन है । परन्तु ्रब तक जितने वेदों के भाष्य हुए हैं, उन सब में मतभेद है, इसलिए किसी एक 
भाष्य को प्रामाणिक थ्रौर दूसरे को श्रप्रामाणिक नहीं कहा जा सकता । हाँ, प्राचीन शँली-्रार्य शैली--श्रौर वैदिक 
शैली के भ्रनुसार इतना भ्रवश्य कहा जा सकता है कि सम्पूर्णा वेदों का भाष्य करना उचित नहीं है। पुराकाल में कभी 
चारों वेदों का सम्पूरां भाष्य नहीं किया गया था । इसका कारणा यह नहीं है कि लोगों को भाष्य करना नहीं गाता 
था भ्रथवा सब लोग वेदों के ज्ञाता ही थे, इसलिए भाष्य करने की ्रावश्यक नहीं समझते थे । प्रत्युत भाष्य न करने 
का कारण यह था कि वे ज्ञानभण्डार वेद के ज्ञान की इयत्ता एक ही मस्तिष्क द्वारा निर्धारित करना वेद का अपमान 
समभते थे । जिस प्रकार वेद के स्वरूप की इयत्ता निर्धारित है, उसी प्रकार वेद के ज्ञान की इयत्ता निर्धारित नहीं है। 
यह ठीक भी है । मनुष्य के शिर की इयत्ता हो सकती है कि वह कितना लम्बाचोड़ा है, पर उसके अन्दर जो विचारशक्ति 
है, उसकी लम्वाईचौड़ाई की इयत्ता निर्धारित नहीं हो सकती । यही हाल वेदों का भी है। इसीलिए अगले जमाने में 
वेदों का सम्पूर्ण भाष्य नहीं किया गया । किन्तु पठनपाठन के लिए श्रर्थ करने की परिपाटी बताने के लिए और मन्त्रों 
में श्रम करने के लिए निरुक्त जैसे ग्रन्थ बना लिए गये थे अथवा ब्राह्मणग्नन्यों में आये हुए वेदार्थसूचक प्रकरणों की 
भांति छोटे छोटे पुस्तक रच लिए गये थे, जिनके द्वारा वेदार्थ का ज्ञान और भाष्य की शैली ज्ञात रहती थी । 

वेदभाष्य करने का सबसे प्रथम आरम्भ रावणा ने किया। उसे वेदों का श्रर्थ और भाव पलटा था, इसलिए उसे 
ऐसा करना पड़ा। तभी से भाष्य करने का रिवाज हो गया । सायणाचार्य, उवट, महीधर और स्वामी दयानन्द 
सरस्वती तथा योरप के श्रनेक विद्वानों ने वेदों का भाष्य कर डाला है किन्तु वेद का पठनपाठन करनेवालों को श्रवतक 
इन भाष्यों से तसल्ली नहीं हुई ब भी--इस समय भी--अनेकों भाष्य हो रहे हैं श्रोर आगे भी होंगे, कितु कमी भी 
सतोष न होगा । इसका कारण यहीँ है'कि वेदों के ज्ञान की इयत्ता नहीं हो सकती । वेदों में अनेक प्रकार का ज्ञान 
है । उस ज्ञान की अनेकों छोटी बड़ी शाखाएं हैं श्रोर उन शासाग्रों में अनेक भाव हैं, इसलिए एक या दो आदमी 
समग्र चेद के ज्ञानसमुद्र की थाह नही लगा सक्रते। पुराने जमाने में तो एकएक, दो दो अथवा दसबीस मंत्रों का ग्रर्थ 
विचार करने ही में बड़े बड़े मंत्रद्रष्टा ऋषि अपनी जिन्दगी बिता देते थे । भ्रभी हम जिन ऋषियों और देवताओं का 
वर्णन कर आये हैं, उस वणान से स्पष्ट हो गया है--कि एक एक सूक्त का ही उत्कष्ट भाव निकालने में ऋषियों 


“का नाम उक्त सूकतों के ही नाम से रख दिया गया था, जो श्रबतक कायम है ग्रौर ग्रमर है । ऐसी दशा में एक दो 
` व्यक्तियों का किया हुआ संपूर्ण वेदभाष्य कंसे पुणं समभा जा सकता है? और कैसे बह्‌ सवेमान्य हो सकता है ? श्रगले 


समयों में लोग मनोयोग के द्वारा मंत्राथे का विचार करते थे । योगशास्र में लिखा है कि 'स्वाध्यायादिष्टदेबतासंप्रपोग: 
रथात्‌ स्वाध्याय से इष्ट देवता का संप्रयोग होता है । वेदों के पठनपाठन का ही नाम स्वाध्याय है शौर वेद के विषयों 
को ही देवता कहते हैं प्रमुक देवतावाले मंत्रो का दीघंकाल तक स्वाध्याय-विचार करने से ही उनका अच्छी तरह प्रयोग 
हो सकता है । कहने का मतलब यह*कि यथार्थ वेदार्थ केरना--भाष्य करता-सरल नहीं है और न वह्‌ एक दो 
्रादमी से हो सकता है । ; 

वेद ईश्वरीय ज्ञान है । ईश्वरीय ज्ञान मनुष्यों को -शिक्षा देने के लिए हूँ।। वेदों की सभी शिक्षा उपथोगी है। 
इसलिए वेदों का थोड़ा सा चहे-जो ग्रंश लेकर और. उसका सरलार्थ करके लोगों में प्रचार किया जा सकता है। परन्तु 


SIONS,’ JA: 
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सरण रखना चाहिये कि वह अर्थ चार परीक्षाश्रों से परीक्षित हो । क्योंकि वेदार्थं की चारों परीक्षाएं बड़े-बड़े प्राचीन _ 
्ेदज्ञ ऋषिमुनियों की स्थापित की हुई हैं। सबसे पहिली परीक्षा यह है कि वेद का जो ग्रर्थ किया जाय, वह यज्ञमे ` 
कहीं न कहीं काम देता हो । क्योंकि ऋग्वेद में खुद ही लिखा हुआ है कि 'थज्ञेन बाच: पदबीयमायत्‌' अर्थात्‌ समस्त 
बेदबाणी यज्ञ के द्वारा ही स्थान पाती है । दूसरी परीक्षा यह है कि वह अर्थ बुद्धि के विपरीत न हो, किल्तु बुद्धि के 
्रनुकूल हो । क्योंकि कणादमुनि वैशेषिक दर्शन में कहते हैं कि “बुद्धिपूर्वा वाक्‌ प्रकृतिबेदे' अर्थात्‌ वेदवाणी की प्रकृति 
बुद्धिपूर्वक है । तीसरी परीक्षा यह है कि वह वेदार्थ तर्क से सिद्ध किया गया हो । क्योंकि निरुक्तकार कहते हैं कि 
मनुष्यों के प्रश्‍न करनेपर देवताओं ने कहा कि तर्क ही ऋषि है, श्रतः जो तकं से गवेषणा करके अर्थ निश्चित करेगा, 
वही वेदार्थ का ऋषि होगा -- । चौथी परीक्षा यह है कि वह अर्थ घातुज हो, अर्थात्‌ वह अर्थ प्रत्येक शब्द को धातु 
से निष्पन्न होता हो । क्योंकि पतञ्जलिमुनि महाभाष्य में कहते हैं कि 'नाम च धातुजमाह निरक्त, ग्रर्थात्‌ निरक्तकार 
धातुज ही श्रर्थं ग्रहण करते हैं । इन चारों परीक्षाश्रों में सायणाचार्य ने प्रायः याज्ञिक श्र्थ का अ्रनुकरण किया है 
ग्रीर स्वामी दयानन्द सरस्वती ने बुद्धि, तकं रौर धातुज श्र्थ का ध्यान रक्खा है। दोनों भाष्यकारों ने चारों परी- 
क्षात्रों का उपयोग नहीं किया, तथापि स्वामी दयानन्द का हेतु बड़ा पवित्र है। यद्यपि लोग कहते हैं कि उनसे संस्कृत 
व्याकरण की भूलें हुई हैं और उन्होंने वेदमन्त्रों का अर्थ भी बदल दिया, है, किन्तु इस वात में कुछ भी दम नहीं है । 
संस्कृत के व्याकरण की गलतियाँ तो लोगों ने स्वामी श्रीशंकराचार्य के भाष्य में भी ढूंढ निकाली हैं % श्रौर चत्वारि 
बाक्‌ परिमिता०' मन्त्र को यास्काचार्य ने निरुक्त में देकर सात सम्प्रदायों द्वारा रचित उसके सात प्रकार के भिन्न 
भिन्न श्रर्थों को मान्य बतलाया है, जिससे बड़े बड़े प्राचीन ऋषियों के अर्थो में भी अदलाबदली पाई जाती है क । 
ऐसी दशा में स्वामी दयानन्द पर ही आक्षेप नहीं हो सकता । स्वामी दयानन्द ने बड़े ही पवित्र उद्देश्य से भाष्य 
किया है, इसलिए उनकी शैली में सायणाचार्य की केवल याज्ञिक शैली मिला देने में ही कुछ प्रचारयोग्य पद्धतियाँ 
तैयार हो सकती हैं । 

जव तक स्वामी दयानन्द ने बुद्धि, तर्क और धातु के सहारे ग्रथ नहीं किया था, तब तक लोग वेदों से अनेक 
ऊल जलूल बातें निकाला करते थे, किन्तु उनके आर्ष प्रणाली से ग्रर्थं करते ही वेदों का उज्ज्वल रूप सामने श्रा 
गया और वेदों का श्रन्तरङ्ग प्रकाशित हो उठा तथां हमारे सामने अर्वाचीन, मध्यमकालीन और प्राचीन वेदार्थो का 
नमूना उपस्थित हो गया । इन तमूनों में नाना प्रकार की बातें हैं और उनमें नाना प्रकार के अन्तर और भेद हैं । 
परन्तु हम यहाँ उन समस्त भ्च्तरों और भेदों का वर्णन नहीं करना चाहते । हम तो ऐसे समग्र वेदभाष्य को पसन्द 
ही नहीं करते इसलिए वेदों के ऐसे भ्रथों पर यहाँ बहस भी नहीं करना चाहते । कितु कुछ भाष्यकारों के कारणा वेदों 
में इतिहास, पशुहिसा श्रौर अ्रश्लीलता का वर्णन दिखलाई पड़ता है, जिसको लेकर योरप के विद्वानों ने वेदों को 


-- मनुष्या वा ऋषिषूत्कामत्सु देवानन्रवस्को न ऋषिभविष्यतीति । तेभ्य एतं तकंश्ाष प्रायच्छन्मंत्रा- 
यंचिन्ताभ्यूहमभ्युढस्‌ । तस्माद्यदेव [किचानूचानोऽभ्यति आर्ष तड्रवति ॥ (निरुक्त १३।१२) 

% छान्दोग्योपनिषद्‌ १।६।१ की दीका में 'ऋक्सामनी नात्यंतं भिन्ने” है। परन्तु यह पाणिनी के प्चतुरविचतुर' 
सूत्र के अनुसार "ऋक्सामे' होता चाहिए । इसी तरह छान्दोग्य ५।५।४ में 'गच्छेयातां, है, जो “गच्छेतां' होना 
चाहिए । इसी तरह छांदोग्य ८।१२।३ के प्रारम्म में श्रहं मनुष्यपुत्रो ` जातो जीर्णो मरिष्ये इत्येवं प्रकारं’ है । परन्तु 
यहाँ 'मृ' धातु के भविष्यकाल में परस्मैपदी है, इसलिए, मरिष्ये, के स्थान में “मरिष्यामि' होता चाहिये । 

8४ कतमानि ताति पदाति । ओंकारो महाव्याहृतयश्चेत्याषंम्‌ । नामाख्याते चोपसर्गनिपाताश्चेति वेयाकरणाः । 
मन्त्रः कर्पो ब्राह्मणं चतुर्थो व्यावहारिकीति नैरुक्ताः । सर्वाणां वाग्वयसां द्रस्य सरीसुपस्य चतुर्यो व्यावहारिकीत्येके । 
पशुषु तुणवेषु मृगेष्दात्मनि चेत्यात्मश्रवादाः । अथापि ब्राह्मणं भवति ॥। 


४६४८ ५ शिक संम्पत्ति 
नवीन ध्रौर निकृष्ट सिद्ध करने की कोश्षिण की है । इसके कारण वेदों की श्रपौरुषेयता में बट्टा लगने का १ थे है, 
इसलिए हम यहाँ थोड़ी सी इन विषयों की भी भ्रालोचना करते हैं। 
` इतिहास, पशुहिंसा ओर अश्लीलता 

हम प्रथम खण्ड में भ्रच्छी तरह सिद्ध कर ्राये हैं कि वेदों में इतिहास से सम्बन्ध रखनेवाली सामग्री नहीं है । 
जित ऐतिहासिक नामों, ज्योतिष के चमत्कारों श्रौर भौगोलिक श्रथवा भौगभिक बातों को लेकर लोग वेदों से इतिहास 
निकालते हैं, वे निस्सत्त्व हैं। उनसे इतिहास नहीं निकलता । वेदों में श्राये हुए ऐतिहासिक नाम तो इतिहास का 
साथ ही नहीं देते । इतिहास निकालनेवाले जानते ही नहीं किपुराणकारों ने वेदों के श्रलड्कारों को लेकर और 
उनको ऐतिहासिक रूप देकर पुराणों में केवल श्रर्थ ही खोला है, इतिहास नहीं लिखा | श्रीम:द्धागवत १।४।२ में 
स्पष्ट लिखा हुआ है कि-- 

भारतव्यपदेशेन ह्यम्तायार्थश्च दशितः । 

प्र्थात्‌ भारतीय इतिहास के मिष से वेद का ग्रर्थ ही प्रदर्शित किया गया है। जव भारतीय लेखक स्वयं स्वीकार 
करते हैं कि हमने पुराणों में इतिहास का रूप देकर केवल वेदों के भ्रलङ्कारों का ही भाव खोला है, तव दूसरों को 
क्या धिकार है कि वे मतगढ़न्त कल्पना कर लें कि वेदों का इतिहास पुराणों में विस्तृत किया गया है ? बात तो 
असल यह है कि आधुनिक विद्वानों ने न तो वेदों की शैली को ही समका है, न पुराणों का तातपर्थ ही समझा है और 
न यही ढूंढ पाया है कि दोनों का सम्बन्ध क्या है .? महाभारत में स्पष्ट लिखा हुआ है कि-- 
इतिहासपुराणाभ्यां वेदं समुपब हयेत्‌ । 


'श्रर्थात्‌ इतिहास और पुराणों से वेदों का मर्म जाना जाता है। इसका तात्पर्य यही है कि पुराणों में पंचतन्त्र 
की तरह ऐतिहासिक कथाओं को गढ़कर वेदों के श्रलङ्कारों को खोला गया है । पर वह वणान वास्तविक इतिहास के 
साथ कुछ भी सम्बन्ध नहीं रखता । इसलिए यदि वास्तविक इतिहास और पुराण दोनों की तुलनात्मक दृष्टि से वेदों 
के सांथ आलोचना की जाय तो इतिहास साथ न देगा । इससे स्पष्ट हो जाता है कि पुराणों का वर्णन इतिहास नहीं, 
प्रत्युत भ्रलङ्कारों का खुलासा है। कहने का मतलब यह कि वेदों में इतिहास नहीं है । जिस प्रकार वेदों में इतिहास 
नहीं है, उसी तरह वेदों में पशुहिसा भी नहीं है। हिदूसाहित्य के देखने से पता लगता है कि ग्रायों के याज्ञिक्र इतिहास 
में भिन्न भिन्न दो समय हैं, जिनमें से एक में पशुहिसा नहीं पाई जाती रौर दूसरे में पाई जाती है | पहिला श्रादिम 
काल श्रर्थात्‌ शुद्ध संहिताकाल है भ्रौर दूसरा रावणकाल से लेकर आधुनिक ब्राह्मण श्रौर सूत्र काल है । श्रादिम काल 
्र्थात्‌ संहिताकाल के यज्ञों में पशुहिसा और मांसमद्य का सेवन नहीं होता था, पर रावणकाल से इस पार के यज्ञों 
में कहीं कहीं होता था । हम श्रपने इस आरोप की पुष्टि में कुछ प्रमाण उपस्थित करते हैं जो इस प्रकार हैँ 


(१) वेदों में यज्ञ के लिये जितने शब्द श्राये हैं, उनमें से. किसी के भी श्रयं से पशुवध श्रथवा हिसा सूचित 
नहीं होती, प्रत्युत श्रध्वर शब्द से श्रहिसा ही सूचित होती है । घ्वर शब्द का भ्रं हिंसा है और थ्रध्वर का ग्रहिसा । 
भ्रहिसा के ही लिए थज्ञों में भ्रध्वयुं की नियुक्ति होती है। यह यज्ञ में कायिक, वाचिक श्रौर मानसिक किसी किस्म 
की हिंसा नहीं होने देता। यहाँ तक कि छोरेछोटे कीटों को भी भ्ररिन में जलने से. बचाता है । इसीलिए वेदी में .दो 
तीन परिखाएँ बनाई जाती हैं और उनमें पानी भर दिया जाता है। * 


(२) यज्ञों में जिस गो का वध बतलाया जाता है, वेदों में उसके कई नाम हैं। उन नामों में एक नाम अध्तया 
भी है। श्रघ्नया का अर्थ 'किसी सूरत में भी:न सारने योग्य' है। यदि गौ यज्ञ में वध्य होती, तो उसका नाम इस 
प्रकार का न होता । वह यज्ञ के लिए वध्य समझी जाती, परन्तु ऐसी गुझजाय॒श नहीं रकी गई । 


इतिहास, पर्शाहसा और श्रश्ची लता 


(३) वेदों में स्पष्ट उल्लेख है कि मांस जलानेवाली अग्नि यज्ञं में न प्रयुक्त होने पावे । मांस जलानेवाली अग्ति_ 
बहुत करके चिताग्ति ही होती है । जब वेदों में चिता की ग्रग्नि तक को यज्ञो में लाने का निषेध है, 
प्रथवा पशुमांस से यज्ञ करने की कंसे ग्राज्ञा हो सकती है? बेद में स्पट्ट लिखा हुआ है कि-- 

ऋव्यादसग्त प्र हिणोमि दुरं यमराज्ञो गच्छतु रिप्रवाहः । 

इहैवायमितरो जातवेदा देवेभ्यो हव्यं बहतु प्रजानन्‌ ॥ (ऋ० १०।१ ६।९) 
यो अग्निः क्रव्यात्‌ प्रविवेश नो गृहमिमं पश्यरिनितरं जातवेदसम्‌ । 

तं हरामि पितृयज्ञाय दूरं स धर्ममिन्वात्‌ # परमे सधस्थे ॥ (अथवे० १२।२।७) 

श्र्थात्‌ मैं मांस खानेवाली ग्रग्नि को दूर करता हूँ । वह पाप ढोनेवाली है, इसलिए वह यमराज के घर जाबे। 
यहाँ दूसरी ही श्रग्ति जो सव की जानी हुई ग्रौर देवों के लिए हवि ढोनेवाली है, उसे रखता हुँ । जो मांसभक्षक 
श्रग्नि तुम लोगों के घरों में प्रवेश करती है, उसको पितृयज्ञ के लिए दूर करता हूँ । तुम्हारे घरों में दूसरी ही भ्रग्नि 
को देखना चाहता हूँ, वही उत्तम स्थानों में धर्म को प्राप्त हो । इस प्रकार से इन दोनों मंत्रों में ब्रतलाया गया कि 
मांस जलानेवाली श्रग्ति न तो देवयज्ञं में रह सकती है और न पितृय्न्ञों में । क्योंकि दोनों यज्ञ घर में ही होते हैं । 
यहाँ मांस जलानेवाली भ्रग्नि को घर से दूर हटाने का उपदेश है । तः मालूम हुग्रा कि मृतकसंस्कार के लिए ही उसे घर 
से दूर यमराज्य में भेज रहे हैं +- । मूल संहिताश्रों के इन मौलिक प्रमाणों से पाया जाता है छि वेदों के नुसार यज्ञो 
में हिसा श्रौर गोवधादि नहीं हो सकता । यहाँ तक कि मांस जलानेवाली अग्नि भी यज्ञों में नहीं लाई जा सकती । जब 
वैदिक यज्ञ मांस और हिसा से इतना परहेज करते हैं और इन बातों से इतना दूर भागते हैं, तब यही सिद्ध होता है 
कि ग्रादिम काल में-संहिताकाल में-मांसयज्ञ नहीं होते थे । 

(४) संहिताकाल में मांसयज्ञ न होने का सबसे बड़ा कारण शयो का हिसा से डरना है । यजुर्वेद में इस 
प्रकार के वचनांश मिलते हैं, जिनसे सूचित होता है कि वे पशुं को पालते थे, न कि उनकी हिंसा करते थे । 

पशून्‌ पाहि, गां मा हुसीः, अजां मा हिंसीः, आवि मा हिसीः, 
इमं मा हिसीद्विपादं पशु, मा हिसीरेकशफं पशु, मा हस्यात्‌ सर्वाभूतानि ॥ 

्रर्थात्‌ पशुओं की रक्षा करो, गाय को मत मारो, बकरी को मत मारो, भेड़ को मंत मारो, इस मनुष्य और 
द्विपद पक्षियों को मत मारो, एक खुरवाले घोड़े, गधे को मत मारो और किसी भी प्राणी को मत मारो । यहाँ प॑र 
किसी भी पशुपक्षी के मारने की श्राज्ञा नहीं है । इतना ही नहीं प्रत्युत स्पष्ट लिखा है कि 

एतबू वा उ स्वादीयो यदधिगवं क्षीरं वा मांवं वा तदेव नाश्नीयात्‌ ।। (अ्थवे० ।९।) 
श्रर्थातु गाय का यह क्षीर, दधि और घृत ही खानेयोग्य है, मांस नहीं । ऋग्वेद में लिखा है कि 
यः पौरुषेयेण क्रविषा समङकते यो अश्व्येन पशुना यातुधानः । 
यो अध्न्याया भरति क्षीरमग्ने तेषां शीर्षाणि हरसापि वृश्च ॥ (ऋ० १०।५७।१६) 
्र्थात्‌ जो राक्षस मनुष्य का, घोड़े का और गाय का मांस खाता हो तथा दूध की चौरी करता हो, उसके शिर 
को कुचल देना चाहिये । ्रथर्ववेद में लिखा है कि 
यथा मांसं यथा सूरा यथाक्षा परिदेवने । यथा पुसो वृष॑ण्यते स्त्रियं नि हन्ते मनः ॥ 
# घर्म॑मिन्धां ॥ इति ग्रथर्वसंहितापाठः ॥। 
न॑- इस मन्त्र का ऋग्वेद १०।१६।१० में 'तं हरामि पितृयज्ञाय देवं’ पाठभेर है । दोतों में परस्पर देवं और दूरं 
का भेद है । ये दोनों शब्द दो प्रकार के पितृयज्ञों को सूचित कराते हैं। एक मृतकंपस्कार श्रौर दूसरा पितृश्राद्ध । घर 
से बाहर दूरवाला पितृयज्ञ मृतकसंस्कार है श्रौर घर के अन्दरवाला पितृयज्ञ श्राद्ध है, जो नित्य क्रिया जाता है । 
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तब मनुष्यमांस - 
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बैविक सम्पत्ति 


प्रथात्‌ मांसाहारी, शराब पीनेवाला श्रौर व्यभिचारी एक समान ही मार डालने योग्य है । इन प्रंमाणों से 
सूचित होता है कि वेदों में पशुओं के मारने श्रौर उनका मांस खाने की सख्य मनाई है । वैदिक आ लोग न तो मांस 
ही खाते थे श्रौर न पशुश्रों को ही मारते थे । बैदिक काल में मनुष्य मांस नहीं खाता था श्रौर न वैदिक काल ग्रर्थात्‌ 
मनुष्योत्पत्तिकाल में मनुष्य की प्रवृत्ति ही मांस की ओर थी । क्योंकि मांस में न तो कोई स्वाद ही है ग्रौर न उसको 
देखकर मनुष्य की रुचि ही हो सकती है। इसलिए मनुष्य श्रादिम काल में-वैदिक काल में-मांसाहारी न था। 
मांसाहारी प्राणियों के साथ मनुष्य की समता ही नहीं है । यह बात निम्नलिखित कारणों से स्पष्ट होती है -- 


(१) जितने प्राणी मांसाहारी हैं सब जीभ से पानी पीते हैं। (२) जितने प्राणी मांसाहारी हैं, सब ्रन्थेरे में 
देखते हैं । (३) जितने प्राणी मांसाहारी हैं, सबके शरीर में पसीना नहीं श्राता । (४) जितने प्राणी मांसाहारी हैं, 
सब मैथुन के समय जुड़ जाते हैं । (५) जितने प्राणी मांसाहारी हैं, सबके बच्चों की आँखें पैदा होने के समय 
बन्द रहती हैं। (६) जितने प्राणी मांसाहारी हैं, सबके दाँत नुकीले ग्रौर चुभनेवाले होते हैं । (७) जितने प्राणी 
मांसाहारी हैं, सब की ग्रांतें शरीर के परिमाण से बड़ी होती हैं। (5) जितने प्राणी मांसाहारी हैं सब का मेदा बड़ा 
होता है। (8) जितने प्राणी मांसाहारी हैं, सब डरते हैं और (१०) जितने प्राणी मांताहारी हैं, सब भयानक बना: 
वट के होते हैं । कितु घास श्रौर फलफूल खानेवालों में ये एक भी लक्षण नहीं पाये जाते । मनुष्य में भी ये लक्षणा 
नहीं पाये जाते । इससे ज्ञात होता है कि मनुष्य स्वभाव से मांस खानेवाला नहीं है। उस्का मांस का खाना अस्वा- 
भाविक है और बाद का है । किन्तु वेद ग्रादिम कालीन हैं, इसलिए वेदों में पशुवव और मांसाहार की विधि नहीं हो 
सकती और न संहिताकाल में मांसयज्ञों का ही विधान हो सकता है। आदिम काल में मांसयज्ञों के न होने के 
कई एक ऐतिहासिक प्रमाण भी उपस्थित हैं। यहाँ हम उनका भी वरणेन कर देना उचित समभतै हैं । 

(५) हम लिख आये हैं कि रावणादि ने मांसयञ्च प्रचलित कर दिया था और उसका, ग्रनाये म्लेच्छों में खूब 
प्रचार था। हेमाद्रि-रामायण में लिखा है कि पू्वसमय में श्रनायं म्लेच्छों के संसर्ग से पतित हुश्रा पर्वेतक नामी 
ब्राह्मण मरुत्‌ राजा के पुत्र बसु राजा का सहपाठी होकर श्रन्त में उसका उपाध्याय हो गया । उसकी दीर्घकालीन 
सङ्गति से वसु राजा भी ग्रासुर प्रवृत्तिवाला. हो गया और भीतर ही भीतर ऋषियों से द्वेष रखने लगा । परन्तु 
ऋषियों को यह बात ज्ञात.न थी कि राजा बसु श्रासुर प्रवृत्तिवाला है और हम लोगों को पसन्द नहीं करता-। मत्स्यः 
पुराण भ्रध्याय १४३ में, वायुपुराण में और महाभारत शांतिपर्व श्रध्याय ३३६ में लिखा है कि इसी समय देवताश्रों 
और ऋषियों के बीच 'भ्रज' शब्द के अर्थ पर विवाद हुग्ना । देवता कहते थे कि श्रज शब्द का श्रर्थ बकरा है, इसलिए 
पशुमांस से यज्ञ करना चाहिए और ऋषि कहते थे कि ग्रज शब्द का श्रर्थ बीज है, इसलिए केवल अन्न से ही यज्ञ 
करना चाहिये । दोनों ने निश्चय किया.कि राजा वसु जो ग्रथ निश्चित करें, वही हम लोगों को मानना चाहिए । 
तद्नुसार दोनों ने राजा वसु के पास ग्राकर कहा कि महाराज ! बताइये कि यज्ञों को पशुमांस से करना चाहिए या 

भ्रन्न से । राजा बसु ने प्रइत तो सुन लिया, पर केवल इतने ही प्र से यह ज्ञात न कर सका कि दोनों दलों में से 
किसका क्या पक्ष है । भ्रन्दर से तो राजा वसु ऋषियों को हराना चाहता था, इसलिए उसने पूछा कि. 'कस्थ वे को 
मतः पक्षो ब्र,त सत्यं द्विजोत्तमा:। (महाभारत शांतिपवे ३३७।१२) अर्थात्‌ हे देवधियो ! प्राप सत्य सत्य बतलाइये 
कि, किसका क्या पक्ष है ? इस प्रश्न को सुनकर ऋषियों ने कहा कि 

घान्येर्यष्टवर्पामत्पेव पक्षोऽस्माकं नराधिप । 
पक देवानां तु पशुपक्षो मतो राजन्बदस्व न: ।। (महा० शां० ३३७।१३) . 


अर्थात्‌ हमारा यह पक्ष है कि धान्य ही से यज्ञ करना चाहिये श्रोर देवताओं का यह पक्ष है कि पशुमांस से ही 
यज्ञ करना चाहिए, इसलिए हे राजन्‌ ! इस विषय में आप अपना मत प्रकट कीजिये । इसके आगे लिखा है कि - 
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देवानां तु मतं ज्ञात्वा वसूनां पक्षसंश्रयात्‌ । 
छागेनाजेन यष्टव्यमेदमुक्त वचस्तदा ।। (महा० शां० ३३७।१४) 


्र्थात्‌ देवताश्रों का मत मालूम करके राजा वसु ने कहा कि श्रज--छाग- ही से यज्ञ करना चाहिये । राजा 
वसु के इस फैसले से ऋषियों का पक्ष गिर गया और उसी दिन से पञुयज्ञ होने लगे और यज्ञों में मांस का होम होते 
लगा! परन्तु इस फैसले के पहिले पशुमांस से यज्ञ नहीं होते थे । इसके पहिले खुद राजा वसु ने ही यज्ञ किया था, 
किन्तु उस यज्ञ में पशुवध नहीं हुआ था । इसी कथा में लिखा है कि, 'न तत्र पशुबातोऽभ्ुत्‌ स राजैरास्थितोऽभवत्‌ 
(महा० श्यां ३३६।१० ) श्र्थात्‌ उस यज्ञ में पश्युघात नहीं हुआ था । इस वर्णात से पाया जाता है कि एक समय था, 
जब पशुमांस से यज्ञ नहीं होते थे। हमारी यह बात इसी कथा के श्रगले भाग से श्रच्छी तरह पुष्ट होती है । महा० 
शां० श्रध्याय ३४०, श्लोक ८२ से ६४ तक के लेख का सार यह्‌ है कि 

इदं कृतयुगं नाम कालः श्रेष्ठः प्रवतित. | अहिस्या यज्ञपशवों युगेऽस्मिन्नतदन्यथा ॥ 
चतुष्पारक्षकलो धर्मो भविष्यत्यत्र वे सुराः । ततभ्तरेतापुगं नाम त्रयी यत्न भविष्यति ॥ 
प्रोक्षिता यज्ञपशवो वघं प्राप्स्यन्ति बं मखे । यत्र पादश्चतुर्यो बं धर्सध्य त भविष्यति ॥। 

प्र्थात्‌ यह सत्ययुग है श्रेष्ठ काल है इसमें यज्ञ के लिये पशुहिसा करनेयोग्य नहीं है, क्योंकि धमे चारों 
कलाश्रों से परिपुणं है । परन्तु इसके श्रागे त्रेतायुग होगा, उसमें धम के तीन ही पाद होंगे, इसलिए उसमें यज्ञों में 
पशुवध होगा । इस वर्णन से ज्ञात होता है कि पूर्वयुग में--आदिम काल में--संहिताकाल में-पशुवध नहीं होता था, 
प्रत्युत उसके बाद उत्तरयुग में जब धर्म में ह्लास हुआ्ना तव पद्युवव होने लगा । 

(६) इस पूर्वयुग और उत्तरयुग की वात पर यज्ञ की पूर्वेवेदी और उत्तरवेदी स्पष्ट रूप से प्रकाश डालती हैं । 
क्योंकि जिन यज्ञों में पशुवध होता है, उनमें पू्ववेदी और उत्तरवेदी बनाई जाती हैं ग्रौर पशुवघ उत्तरवेदी ही में होता 
है। पूना कॉलेज के झूतपू्व प्रिसिपल डॉक्टर माडिनु हाग ने ऐतरेय ब्राह्मण के भाष्य में अर्निष्टोमयज्ञ का एक बहुत 
ही उत्तम चित्र दिया है । उसमें बेदी मण्डप रौर ऋत्विजों के स्थान आदि का विस्तृत चित्रण है। उस चित्रपट के 
देखने से पता लगता है कि उत्तरवेदी, पूर्ववेदी से बहुत दूर है और उत्तरवेदी ही के पास बलि पशु के बाँबने का यूप 
है। चित्र में दिखलाया गया है कि होम करने के लिए अरित पूर्ववेदी से तीन द्वारों में घुमाकर उत्तरवेदी में ल {ई जाती 
है और उसी बेदी में पुमांस का होम होता है । इस प्रमाण से स्पष्ट हो रहा है कि पूर्ववेदी में श्रर्थात्‌ भ्रादिम कालीन 
यज्ञ॑वेदी में पशुमांस का होम नहीं होता था, किन्तु उत्तरवेदी ग्र्थात्‌ पश्चात्‌ कालीन वेदी में ही होता है। अतः पशु- 
यज्ञ संहिताकालिक नहीं है । यह बात बिलकुल ही स्पष्ट हो जाती है, जब हम देखते हैं कि उत्तरवेदी शब्द चारों वेदों 
में नहीं है । उत्तरवेदी शब्द यजुवद १६।१६ में एकबार आता है, परन्तु हम कात्यायनक्त सर्वानुक्रमणी के प्रमाण से 
लिख ग्राये हैं कि वह भाग ब्राह्मण है, संहिता नहीं । इससे मालुम हुआ कि उत्तरवेदी जिसमें पशुवव होता हैं, वह 
संहिताकालीन नहीं है, प्रत्युत ब्राह्माकालीन है, अतः वेदों में पशुयज्ञ का वणन और विधान नहीं है । 

(७) पशुयञ्ञों के संहिताकालीक न होने का बहुत बड़ा प्रमाण तैत्तिरीयसाहित्य में लिखा हुभ्रा है। वहाँ 
लिखा है कि 

यहृचोऽध्यगीषत ता: पय आहुतयो देवानामभवन्‌ । 
यद्यजूषि घृताहुतयो यत्सामानि सोमाहुतयो 
गदथर्वाङ्गिरसो मध्वाहुतयो यद्ब्राह्मणानि इतिहासान्‌ 
पुराणानि कल्पान्‌ याया नाराशंसीसेंदाहुतयो 
देबानामभवन्‌ । (तैत्तिरीय प्र० २ ° & मं० २) 


४६८ बैदिक सम्पत्ति 


प्र्थात्‌ ऋगेद का पाठ देवताम्रों के लिए दूध की श्राहुतियाँ, यजुर्वेद का घृत की श्राहुतियाँ, सामवेद का सोम 
की श्राहुतियाँ, भ्रथवंवेद का मधु की श्राहुतियां ग्रौर ब्राह्मणा, इतिहास, पुराणा, कल्प, व नाराशंसी श्रादि का पाठ 
मेद की ग्राहुतियां हैं । यहाँ चारों वेदों का सम्बन्ध दूध, घृत, सोमरस और मधु की श्राहुतियों के साथ बतलाया गया 
है, किन्तु वेदों के श्रतिरिक्त ब्राह्मणा भ्रौर पुराण रादि जितने उत्तरयुगीय शास्त्र हैं, सबका सम्बन्ध मेद श्रर्थात्‌ चर्बी 
की ्राहुतियों के साथ बतलाया गया है। इस प्रमाण से बहुत ही श्रच्छी तरह प्रमाणित हो जाता है कि पशुयज्ञ संहिता- 
कालिक नहीं, प्रत्युत तैत्तिरीय श्र्थात्‌ रावणादिकालिक है श्रौर रावणादि से राजा वसु से पास पहुँचा है तथा (जैसा 
कि ऊपर कहा गया है) राजा वसु ने ग्रायों में प्रचलित कर दिया है । 

(५) पशुहिसा के उत्तरकालीन होने में बुद्ध भगवानु की सर्वोकृष्ट साक्षी है । सुत्तनिपात ग्रथ में लिखा है कि 
एक बार ब्राह्मणों ने बुद्ध से पृछा कि बया इस समय ब्राह्मण लोग सनातन धर्म का पालन करते हैं? इस पर 
बुद्ध ने कहा कि 

अन्नदा बलदा चेता वण्णदा सुखदा तथा । एतमत्थवसं नत्वा नारसुगावो हनिसुते ॥ 
न पादा न विसाणोन नास्मु हिसन्ति केनचि । गायो एळक समाना सोरता कुम्भ दहना ॥। 
ता विसारो गहेत्वान राजा सत्येन घातयि । 


अर्थात्‌ पूर्वसमय के ब्राह्मणा लोग श्रन्न, बल, कान्ति श्रौर सुख की देनेवाली मानकर गौ की कभी हिसा नहीं 
करते थे, परन्तु आज घड़ों दूध देनेवाली, पैर और सींग से न मारनेवाली, बकरी के समान सीधी गाय को गोमेध में 
मारते हैं। इससे स्पष्ट पाया जाता है कि बुद्ध के समय में यह वात अच्छी तरह प्रकट थी कि पूर्वसमय में गौ का यज्ञ 
में वघ नहीं होता था । चारवाक स्पष्ट ही कहता है कि “मांसानां खादनं तठन्निशाचरसमीरितम्‌' अर्थात्‌ वेदों में 
मांसभक्षण निशाचरों का मिलाया हुआ है । इससे यह वात श्रौर भी दृढ़ हो जाती है कि पशुवध वेदों में नहीं है, 
यह कृत्य पीछे से राक्षसों के संसर्ग से आया हे । 
(8) यज्ञों में मांसाहुति और मांसाहार का प्रचार करनेवालों की हिदूशास्त्रों में बहुत ही श्रधिक निदा की गई 
हैं। निन्दा करते हुए कहा हैं कि पशुयज्ञ नवीन हैं । महाभारत में लिखा है कि-- 
शूयते हि पुराकल्पे नृणां ब्रीहिमयो पशुः । 
येनायजन्त यज्वना: पुण्यलोकपरायण(: ।। (महा० श्रनु० ११५।५६) 
सुरां मत्स्यान्मधुमांसमासवं कृसरौदनम्‌ । 
धूते: प्रवर्तित ह्येतन्नंतद्‌ वेदेषु कल्पितम्‌ । 
मानाग्मोहाच्च लोभाच्च लोल्यमेतत्प्रकल्पितम्‌ ॥ (महा० शां० मो० २६५।६--- १०) 
अर्थात्‌ पूर्वकाल में अन्नपशु से ही याज्ञिक लोग यज्ञ करते थे । मद्य, मांस आदि का प्रचार तो लोमी, लोलुप 
प्रौर घुतों ने कर दिया है, भ्रतः इसका वेद में कुछ भी जिक्र नहीं है। इसी तरह महाभारत अनुशासन पे, भ्रघ्याय 
११५ में लिखा है कि 'नाभाग, भ्रम्दरीष, गय, आयुर्नाय, अरण्य, दिलीप, रघु, पुरु, नहुष, ययाति, -नृग, शशबिन्दु, 
युवानश्व, शिवि, ओशीनर, मुचकुन्द, हरिश्रन्द्र, सेनचित्र, सो मक, वृक, रेवत, रन्तिदेव, वसु, सञ्जय, कृपभरत, 
रास, अलक, विरूपाश्च, निमि, जनक, ऐल, पृथ्‌, वीरसेन, इष्वाकु, शभु, श्वेत, सगर, अज, घुंधु, सुबाहु, क्षुप, 
मरुत्‌, एतेश्चान्येश्च राजेन्द्र पुरा मांसं न भक्षितम्‌’ भ्र्थात्‌ उपयुक्त, समस्त राजाओं तथा अन्य राजाश्रोंने कभी 
मांस नहीं खाया, इन समस्त प्रमाणों, पुरातन अ्राचारों और ऐतिहासिक साक्षियों से स्पष्ट है कि मांसयज्ञ वेदकालीक 
नहीं, प्रत्युत मघ्यमकालिक है और रावणादि असुर धूतो के प्रचलित किए हुए हैं। किन्तु प्रश्‍न यह है कि झसुरों ने 
इन्हें कंसे प्रचलित किया ? 


इतिहास, पशुहिसा ओरश्जीलत ४ 


यह तो मानी हुई बात है कि श्रसुर श्रौर राक्षस मांसाहारी थे । उपयुक्त राजा वसु के इतिहास से प्रकट हो रहा 
है कि ग्रसुरों की सोहबत से ही प्रेरित होकर राजा वसु ने मांसयज्ञ के पक्ष में अपना मत दिया था और अज शब्द 
के ग्रथों के ही कारण मांसयज्ञ का आरम्भ हुआ था क्योंकि श्रज शब्द के दो अर्थ हैं-पुराना धान्य और बकरा । 
जिस प्रकार श्रज के दो अर्थ हैं, उसी तरह गो, श्रश्व, माँस, रुधिर, त्वचा ग्रादि शब्दों के भी दो दो तीन तीन ग्रथ हैं। 
इन्हीं दूथ्यर्थक शब्दों को लेकर ही मांसाहारी असुरों ने पशु यज्ञ का प्रचार कर दिया है । यहाँ हम दृव्यर्थक शब्दों के 
कुछ नमूने उद्बुत करते हैं-- 

वैदिक कोप निधण्टु के देखने से ज्ञात होता है कि वेद में मेध को ग्रद्रि, असमा, पर्वत, गिरि भौर उपल मी कहते 
हैँ । परन्तु ये सव शब्द लोक में पहाड़ों के लिए ही व्यवहार में आते हैं । इसी तरह वेद में सगर भौर समुद्र शब्द 
ग्रन्तरिक्ष के लिए भी श्ाये हैं, परन्तु व्यवहार में ये शब्द समुद्र के ही लिए आते हैं । वेद में गावः शब्द किरणों के लिए 
श्रौर सुपर्णा शब्द घोड़े तथा किरणों के लिए भी श्राता है। इस तरह से गौ और ग्रश्‍व दोनों शब्द सूर्येकिरणों के भी 
वाची मामे जाते हैं । जो हाल इत शब्दों का है, वही हाल अन्य सँकड़ों शब्दों का हैं । इन अर्थो के अतिरिक्त वेज्ञातिकं 
परिभाषा के कारण भी शब्दों के दो दो ग्रथ हो जाते हैं। वेद का 'यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवाः मन्त्र प्रसिद्ध है । यास्काचायँ 
ने इस टुकड़े का अर्थ करते हुए लिखा है कि 'यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवाअग्निना अग्विसयजन्त देवाः अग्नि: पशुराध्ीत्त 
देवाऽलभन्त' श्र्थात्‌ देवों ने श्रग्नि से श्रग्ति को यजन किया, क्योंकि श्रग्नि ही पशु था, उसी को देवता प्राप्त हुए । 
यहाँ अग्नि को पशु कहा गया है । यही नहीं, किन्तु वायु श्रौर सूर्ये को भी पशु कहा गया है--तथा यजुर्वेद अध्याय 
३१ के 'सप्तास्थासन्‌ परिधयस्त्रिः सप्त समिधः कृताः । देवा यद्यज्ञ तन्वाना अबन्धन्‌ पुरुषं पशुस्‌' मन्त्र में पुरुष को 
भी पशु कहा गया है। इस मन्त्र के दो अर्थ हैं । पहिला अर्थ यह है कि रस, रक्त, मांस, अस्थि, मज्जा, मेद और वीर्य 
की सात परिधियां बनाकर पांच ज्ञानेन्द्रिय, पांच कर्मेन्द्रिय, दश प्राण और एक मन की इक्कीस समिधाओं को लेकर 
और आत्माझूपी पुरुष पशु को बांधकर देवताओं ने शरीरयज्ञ को फँलाया । और दूसरा अर्थे यह है कि सातों स्वरों की 
सात परिधियां बनाकर इक्कीस मूर्छनाग्रों की इक्कीस समिधाश्रों को लेकर श्रौर नादहूपी पुरुष पशु को बांघकर देवताश्रों 
ने संगीतयज्ञ को फैलाया । इन दोनों अर्थों से आत्मा रौर नाद भी पशु ही सिद्ध होते हैं। किन्तु प्रश्‍न यह है कि इस 
श्रग्नि, वायु, सूर्य, आत्मा और नाद आदि को पशु कहने का क्या कारण है ? इस विषय का निर्णय शतपथ ब्राह्मण 
के एक प्रझनोत्तर से श्रच्छी तरह हो जाता है। वहां पूछा गया है कि 'कतमः प्रजापतिरिति' श्र्थाए्‌ प्रजा का पालन 
करने वाला कौन है? तो उत्तर दिया गया है कि 'पशुरिति' अर्थात्‌ प्रजा का पालन करने वाला पशु ही है । मालुम 
हुआ कि जो पदार्थ या शक्तियाँ प्रजा का पालन करती हैं वे सब पशु शब्द से ही सूचित की गई हैं । श्रग्नि ग्रास 
और रूप को देकर, वायु प्राण ्रौर बल को देकर, सूर्ये मेवा श्रौर चैतन्य को देकर, आत्मा जीवित देकर और ताद 
आनन्द को देकर प्रजा का पालन करते हैं, इसीलिए पशु नाम से सूचित किये गये हैं और इसी तरह अनेकों शब्द 
वैज्ञानिक परिभापाग्रों के कारण दो दो अर्थ रखते हैं। जिस प्रकार ये शब्द अपना श्रपूर्व अर्थ रखते हैं, उसी तरह 
उपयुक्त ्रज शब्द भी वैज्ञानिक अर्थ के ही कारण बीज श्रथ में आता है । श्रज का अर्थन पैदा होने वाला है । बीज 
का मतलब भी यही है । बीज मी कभी पैदा नहीं होता । बीज--कारण--सदैव उत्पत्तिरहित अनादि काल से 
चला भ्रा रहा है । इसीलिए 'अजसंज्ञाति बीजाति' के अनुसार ग्रज का अर्थ बीज भी होता है । वेद में इस प्रकार के 
्रर्थकौशल का चमत्कार भरा पड़ा है | जिस प्रकार बेद शब्दों के दो दो तीन ठीन अर्थ होते हैं, उसी तरह लौकिक 
शब्दों के भी अनेक अर्थ होते हैं । 'भावप्रकाश' में इस प्रकार के कई शब्द दिये हुए हे 

अक्षशब्दः स्मृतोऽष्टासु सौवर्चलविभीतके । कर्ष पदमाक्षरद्राक्षशकटेन्द्रियपाशके । 

काकाए्य: काकमाची च काकोली काकणंतिका । काकजंघा काकनासा काकोडु बरिकापि च। 
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ञ- अस्तिः पशुरासीत्तेनायजन्त, वायुः पशुरासीत्तेनायजन्त, सूर्य: पशुरासीत्तेनायजस्त । (यजुबेंद २३। १७) . 


“वैदिक सम्पत्ति 


सप्तस्वर्थेषु कथितः -काकशब्दो बिचक्षणे: । सपंद्विरदमेषेषु सीसके नागकेसरे । 
नागवल्यां नागदत्यां नागशब्यः प्रमुञ्यते । 
मासे द्रवे चेक्षुरसे पारदे मधुरादिषु | बालरोगे थिषे नीरे रक्षो नवछु वतंते ।। 
प्र्थात्‌ गक्ष शाब्द के प्राठ प्र्थ हैं--संचर नमक, बहेड़ा, एक कं (तौल), पद्माक्ष, रुद्राक्ष, छकड़ा, इन्द्री रौर 
पांसे। काक शब्द के सात अर्थ हैँ-मकोय, काकोली, लाल घु'गची, काकजंघा, काकनासा, कढूमर श्रौर काकपक्षी। 
नाग शब्द के श्राठ नाम हैं-सांप, हाथी, मेंढा, सीसा, नागकेशर, नागरवेल, पान और नागदंती। रस शब्द के नौ 
भरथं हैं--मांस, द्रव, ईख का रस, पारद, मधुरादि छै रस, वालक का एक रोग, विप, जल, श्रौर काव्य के नौ रस | 
जिस प्रकार थे शब्द भ्रनेक भ्रर्थ रखते हैं, उसी तरह गौ, वृषभ, श्रज ग्रोर श्रश्‍व श्रादि शब्द भी ग्रनेक श्रर्थ 
रखते हैं । यहाँ हम नमूने के तौर पर गौ श्रादि कुछ शब्दों के अनेक श्रर्थो को दिखलाने का यत्न करते हैं । निरुक्त 
में लिखा है कि 'चर्म च श्लेष्मा च स्नायु च ज्यापि गोरुच्यते' श्रर्थात्‌ चमड़ा, श्युष्मा, नसें श्रोर धनुष्‌ की डोरी को 
भी गौ कहते हैं। ऐसी दशा में जहां चमड़े और प्रत्यञ्चा के काटने की बात हो, वहां गो के काटने का अर्थ ले 
दौड़ना बहुत ही सहज है। इन नामों के भ्रतिरिक्त जिह्वा, वाणी, प्रथिवी, किरणा और इन्द्रियों को भी गो कहा 
गया है । इस प्रकार से जब गौ दाब्द के भ्रनेकों श्रर्थ हैं तब हर जगह चतुष्पाद गौ का ही ग्रहण करना नितान्त 
अनुचित है । 
जिस प्रकार गौ शब्द के अनेक श्रर्थ हैं, उसी तरह वृषभ शाब्द भी अनेक अ्रथों में आता है। यहां हम वैद्यक के 
ग्रन्थों से दिखलाते हैं कि संस्कृत में जितने शब्द बैल के अर्थ में आते हैं, वे सब काकड़ासिंगी औषधि के लिए भी 
प्रयुक्त हुए हैं । 
ऋषभो गोपतिर्धीरो वृषाणी धूर्धरो वृषः । 
ककुत्‌ पुङ्गवो वोढा श्यू्धी धुर्यश्च भूपतिः ।। (राजनिघण्टु) 
श्वुद्धी ककंटश्टृङ्गी च स्यात्‌ कुलीरविषाणिक्रा । 
अजश्शङ्गी च रक्ता च ककंटाए्या च कीतिता ॥। (भावप्रकाश) 
इन क्लोकों में वृषभ के समस्त नाम काकड़ासिंगी के लिए श्राये हैं । ऐसी हालत में जहां कहीं काकड़ासिगी के 
काटने, पकाने और खाने का वर्णन हो, वहाँ बैल के काटने, पकाने और खाने का ग्रर्थ करना बहुत ही सहज है । इसी 
तरह बाग्भट में अनेक प्राणियों के नाम से घानों (चावलों) की अनेक जातियों का वर्णन किया गया है । एक जगह 
पर लिखा है कि-- 3 
ततः क्रमान्‌ महा्रीहिः कृष्णदी हिजंतुमुखा: । कुक्कुटाण्डकपालास्या पारावतक्रसुकराः ॥। 
वारकोद्वालकोज्वालचीनशारदददु राः । 
यहां जतूमुख, कुवकुटाण्ड, कपाल, पारावत, सूकर श्रौर ददू र श्रादि श्रनेक प्राणियों के नाम से चावलों का 
वर्णन किया गया हैं। यदि कहीं पर सूकर र ददुंर पकाकर हवन करने की विधि हो, तो लोग यही कहेंगे सुवर 
मरोर मेंढक के मारने, पकाने, हवन करने और खाने का विधान है, परन्तु यहां वात ही कुछ और है । इसी तरह 
भावप्रकाश में लिखा है कि-- 
अजमोदा खराश्वा च मयूरी दीप्यकस्तथा । 
यहां भ्रश्व, खर श्रौर मयूरी भ्रादि नाम श्रजमोदा के बताये गये हैं। भ्रश्वगन्धा का भी श्रश्व के नाम से वर्णन 
किया गया है । इसी तरह सुश्रुत में लिखा है कि--- 
अजा महौषधी ज्ञेया शंखकु्देनदुपाण्डुरा । 
यहां श्रजा भी श्रौषधि ही बताई गई है । कहने का मतलब यह है कि गौ, वृषभ, सूकर, श्रश्‍व और श्रजा आदि 
जितने प्राणियों.की यज्ञ में हिसा बतलाई जाती है, वे सब षधियां हैं . झौर हवत्तीय तथा प्राश्नीय पदार्थ हैं॥ केवल 
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दूव्यथेक 


इतिहास, पर्शाहुसा और अश्लौलंतां 


॒ होनेसे ही ग्रसुरों ने उनका हिसापरक श्रर्थ करके ग्रपना स्वार्थे सिद्ध किया है। इस पर कोई कह सकता है | 
कि यह तो पशुगरों रौर अन्ना के नामों की समता का समाधान हुआ, पर जहाँ यज्ञ में स्पष्ट मांस, अस्थि, मजा श्रौर 
नसों के वर्णत ग्राते हैं, उसका वया इलाज है ? हम कहते हैं, वहां भी दो भिन्न भिन्त अर्थो के ही कारण ऐसा 
भासित होता है | सुशुते मे आम के फल का वर्णान करते हुए लिखा है कि 

अपक्वे चूतफले स्ताय्वस्िथिमज्जानः । सुक्ष्मतवान्तोपलभ्यर्ते पबवे त्वाऽविभूता उपलभ्यन्ते ॥। 

्र्थात्‌ श्राम के कच्चे फल में नसें हुड्डियाँ श्रौर मजा श्रादि प्रतीत नही होतीं, किन्तु पकने पर सब श्राविभूंत 
हो जाती हैं । यहाँ गुठली के तन्तु रोम, गुठली हृड्डियाँ, रेशे नसें, और चिकना भाग मज्जा कहा गया है । इसी तरह 
का वर्णान भावप्रकाश में भी श्राया है । यहाँ लिखा है कि 
आघ्नास्यानुफले भवन्ति युगपन्मांसास्थिमञ्जादपो । लक्ष्यन्ते न पृथङ्‌ पृथक्‌ तनुतया पुष्टास्त एव स्फुटाः ॥ 
एवं गर्भसमुद्ूते त्ववयताः सरे भवन्त्येक्दा । लक्ष्वा। सूकमतया न ते प्रकउताायान्ति वृद्धि गता: ॥ 

गर्थात्‌ जिस प्रकार कच्चे आम के फल में मांस, ग्रस्थि ्रौर मज्जादि पृथक्‌ पथक्‌ नहीं दिखलाई पड़ते, किस्तु 
पकने पर ही ज्ञात होते हैं, उसी तरह गर्भ के आरभ में मनुष्य के रङ्ग भी नहीं ज्ञात होते, किन्तु जब उनकी वृद्धि 
होती है, तब स्पष्ट हो जाते हैं । इन दोनों प्रमाणों से प्रकट हो रहा है कि फलों में भी मांस, अस्थि, चाड़ी भ्रौर 
मज्जा ्रादि उसी तरह कहे गये हैं, जिस प्रकार प्राणियों के शरीर में । वैद्यम के एक ग्रन्थ में लिखा है कि 

प्रस्थं कुमारिकामांसस्‌। 

अर्थात्‌ एक सेर कुमारिका का मांस । यहाँ घीकुवार को कुमारिका और उसके गूदे को मांस कहा गया है । 
कहने का मतलब यह कि जिस प्रकार औषधियों ्रौर पशुओ्रों के नाम एक ही शब्द से रखे गये हैं, उसी तरह 
ग्रौषधियों और पशुओं के शरीरावयव भी एक ही शब्द से कहे गये हैं। इस प्रकार का वर्णन आयुवेद के ग्रन्थों में 
भरा पड़ा है। श्रीवेंकटेश्वर प्रेस, मुम्बई, के छपे हुये औौौषधिकोष' में नीचे लिखे समस्त पशुसंज्ञक ताम और अवयव 
वनस्पतियों के लिये भी ग्राये हुए दिखलाये गये हैँ । हम नमूने के लिए कुछ शब्द उद्धृत करते हैं । 
मेष--जीवशाक 
कुक्कुट (टी)--शाल्मलीवृक्ष 
नर--सौगन्धिक तृण 
मातुल-घमरा 
मृग--सहदेवी, इच्धायण, जटामांसी, कपूर 
पशु--पअ्रम्बाड़ा, मोथा 


वृषभ--ऋष भ कन्द 
श्वान--कुत्ताघास, ग्रन्थिपरँ 
मार्जार--बिल्लीघास, चित्ता 
मयूर--मयू रशिखा 

बी छू--बी छूबू टी 

सर्प--स पिणी बूटी 


अश्व--पश्वगंधा कुमारी--घीकुमार 

अज--अ्रजमो दा हस्ति--हस्तिकन्द 

नकुल--नाकुलीबूटी वपा-भिल्ली-बक्गल के भीतर का जालां 
हंस- हंसपदी अस्थि--गुठली 

मत्स्य--मंत्स्याक्षी मांस--गूदा, जटामांसी 

मूषक--मूषाकर्णी चमे-वङ्कल 

गो--गौलोमी स्नायु-रेशा 

महाज--बड़ी अ्रजवाथन नख=-नखब्ूटी 

सिही-कटेली, वासा मेद--मेदा 


बैदिक सम्पत्ति 
खर--खरपरणिनी लोम (था)--जटामांसी 
काक--काकमाची हृद--दा रचीनी 
वाराह- वाराहीकन्द पेशी--जटामांसी 
महिष--महिपाक्ष, गुग्गुल रुधिर--केसर 
इयेन--श्येनघंटी (दन्ती) श्रालम्भन--स्पशे 


इस सूची में समस्त पशुपक्षियों भ्रौर उनके भ्रवयवों के नाम तथा तमाम वनस्पतियों श्रोर उने श्रवयवों के 
नाम एक ही शब्द से सूचित किये गये हैं। ऐसी दशा में किसी शब्द से पशु श्रौर उसका ही श्रवथब ग्रहण नहीं किया 
जा सकता | यद्यपि विना कारण के कोई विशेष ग्रर्थ ग्रहण नहीं किया जा सकता, तथपि यह प्रश्‍न ग्रवश्थ हो सकता 
है कि ऐसी सन्देहात्मक भाषा क्यों बनाई गई, जिसका ग्रर्थ ही स्पष्ट नहीं होता ? इस प्रश्‍न का इतना ही उत्तर ह 
कि संसार में ऐसी एक भी भाषा नहीं है, जिसके शब्दों के दो दो तीन तीन भ्रर्थ न होते हों । श्रव रही यह बात 
कि ऐसा क्यों होता है श्रौर क्यों एक शब्द के ग्रनेक श्रर्थ होते हैं ? इसका उत्तर बहुत ही सरल है। हम देखते हैं 
कि वेद में दो कारणों से ऐसा हुआ है। एक कारण तो यह है कि थोड़े ही शब्दों के द्वारा अनेक विषयों का वर्णान 
कर दियां जाय श्रौर दूसरा कारण यह है कि दो पदार्थो की समता के कारण भी दोनों का एक ही नाम दिया 
जाय । पहिला कारण स्पष्ट है, उसमें भ्रधिक लिखने की श्रावश्यकता नहीं है। 

सभी भाषाशास्त्री चाहते हैं कि यदि थोड़े से शब्दों के ही द्वारा संसार का काम चल जाय तो ग्रच्छा । किन्तु 
पदार्थसाम्य से भिन्न भिन्न पदार्थों का नाम एक ही शब्द के द्वारा रखने में बहुत ही ऊँचे ज्ञान की श्रावशयकता है । 
अभी थोड़ी देर पहले हम लिख आये हैं कि श्रन्तरिक्ष और समुद्र के नाम एक ही शब्द के द्वारा रक्षे गये हैं । इसी 
तरह पहाड़ों और बादलों के नाम भी एक ही शब्द के द्वारा रले गये हैं । ये दोनों उदाहरण पदार्थसाम्य के उत्कृष्ट 
नमूने हैं। जिन्होंने समुद्र देखा है, वे जानते हैं कि वह किस प्रकार हूबहू आकाश की नीलिमा के साथ मिल जाता 
है । इसी तरह जिन्होंने पहाड़ देखे हैं, वे जानते हैं कि बादलों की बनावट भी पहाड़ों के ही सहश होती है। वेदों 
ने इस प्रकार का समतामूलक नामकरण करके भाषाविज्ञान को बहुत ही ऊँचा कर दिया है । जो खुबी इन समताग्रों 
में पाई जाती है, वही समता मनुष्यों, प्राणियों और वनस्पतियों में भी पाई जाती है | ये तीनों थोक रूप बदले हुए 
एक ही थोक के परिणाम हैं। तीनों के शरीर में जो ्रवयव हैं, वे भी सब एक ही प्रकार का काम दे रहे हैं। 


इसीलिए पशुओं ग्रौर उनके अङ्गों के ही नामों से वनस्पतियों और उनके श्रद्गों के भी नाम रकखे गये हैं। इसमें 
भाषाशास्त्र की महान्‌ खूबी प्रतीत होती है । यद्यपि इसमें भाषाशास्त्र की खुबी है--विज्ञान है--सव कुछ है, परन्तु 


सत्य बात के निर्णय करने में जो दिक्कत होती है, उसका क्या इलाज है? 

हम कहते हैं कि सत्य र्थे के निणंय करने में. कुछ भी दिक्कत नहीं है । वेदों में जहाँ कहीं इस प्रकार के दृव्यर्थक 
शब्दों के कारण गड़बड़ होने की संभावना हुई है, परमात्मा ने तुरन्त ही उसका स्पष्टीकरण कर दिया है । क्योंकि 
संदिग्ध बात के स्पष्टीकरण करने के लिए जब साधारणा मनुष्य के भी हृदय में प्रेरणा होती है, तब वह जगन्नियन्ता 
जिसने मनुष्यों के कल्याण के लिए. वेदवाणी दी है, क्या सन्देहो का स्पष्टीकरण नहीं कर सकता ? श्रवश्य कर 
सकता है । हम यहां एक साधारण विद्वानु की-एक उक्ति का नमूना दिखलाकर बताबेंगे कि किस प्रकार परमात्मा 
ते वेदों में यज्ञविषयक संदिग्ध शब्दों का स्पष्टीकरण किया है । हठयोगप्रदीपिका में लिखा है कि 

गोमांसं भक्षयेन्नित्यं पिबेदमरवारुणीम्‌ । कुलीनं तमहं मम्ये इतरे कुलघातकाः ॥। 


्र्थात्‌ जो नित्य गोमांस खाता है और मदिरा पीता है, वही कुलीन है, श्रव्य मनुष्य कुलघाती. हैं। कैसा 


भयङ्कर प्रयोग है ! सुनने में कितना पाप प्रतीत होता है। परन्तु वास्तव में पाप की कोई बात नहीं है | अगले ही 
इलोक में लेखक ने इसका मतलब स्पष्ट कर दिया है। वह लिखता है कि 


इतिहास, पंशुहिसा और अश्लीलता 


, गोशब्देनो दिता लिह्वा तत्प्रवेशो हि तालुनि | गोमांसभञ्जणं ततु महापातकनाशनम्‌ ॥ 
श्रर्थात्‌ योगी पुरुष जिह्वा को लौटाकर तालू में प्रवेश करता है; उसी को गोमांसभक्षण कहा गया है। गो 
जिह्वा को कहते ही हैं रौर जिह्वा मांस की होती ही है । इसलिए जिह्वा को गोमांस के ताम से कहा गया है । 
यदि दूसरे श्लोक में यह बात स्पष्ट न करदी जाती तो गोमांसमक्षण की विवि स्पष्ट रूप से पाई जाती । किन्तु लेखक 
ने यह समझकर कि लोगों को भ्रम न हो जाय, तुरन्त ही बात को स्पष्ट कर दिया है। इसी तरह वेदों में भी ऐसें 
सन्दिग्ध दुव्यर्थक शब्दों का समाधान श्र स्पष्टीकरण परमात्मा ने भी कर दिया है । श्रथर्ववेद में स्पष्ट लिखा है कि 
घाना घेंबुर भवद्वत्सो अस्यास्तिलोऽभवत्‌ । (अथवे० १८।४।३२) 
्र्थात्‌ धान ही धेनु हैं रौर तिल ही उनके बछड़े हैं। घान अनेक प्रकार के होते हैं. इसलिए ब्रनेक धातों के 
नाम भी बता दिए गये हैं। श्रथर्ववेद में ही लिखा है क्रि 
एनीर्धाना हरिणो श्येनी रस्या # कृष्णा धाना, रो हिणीर्घेनवस्ते । 
तिलवत्सा ऊर्ज मस्मै''''"'*॥। (अ्थवे० १८।४।३४) 
्र्थात्‌ हरिणी, श्येनी, रस्या, कृष्णा और रोहिणी आदि धान ही धेनु हैं । इनके तिलरूपी बछड़े हमें बल दे । 
यहाँ बतला दिया गया कि हवन के प्रकरणा में हरिणी, श्येनी श्रौर चेन तथा वत्स ग्रादि शब्द धान ग्रौर तिल के 
वाचक हैं । इसी तरह मांस आदि शब्दों के विषय में भी ग्रथर्ववेद में लिखा है कि-- 
अश्वाः कणा गावस्तण्डुला मशकास्तुषाः । (्रथवं० ११।३।५) 
श्याममयोऽस्य मांसानि लोहितमस्य लोहितम्‌ ॥ (ग्रथर्व ११।३।७) 
श्र्थात्‌ चावल के कण ही अश्व हैं, चावल ही गौ हैं, भूसी ही मशक है, चावलों का जो इयाम भाग है, वही मांस 
है श्रौर जो लाल ग्रंश है, वही रुधिर है। इन प्रमाणों से स्पष्ट हो गया कि हवनप्रकरण में जहाँ जहाँ अश्व, गो, जा 
मांस, ग्रस्थि और मजा श्रादि शब्द ते हैं, उनमें अन्न का ही ग्रहण है, पशुओं और पशुओं के श्रवयवों का नहीं । 
इस प्रकार से वेदों ने श्रपने श्राप अपने सन्दिग्ध दुव्यर्थक शब्दों का स्पष्टीकरण कर दिया है । इसी आज्ञा के प्रनुसार 
ब्राह्मणग्रन्थों ने भी उक्त शब्दों का निर्वाचन किया है | शतपथब्राह्मण में लिखा है कि 
यदा पिष्टान्यय लोमानि भवन्ति । यदाप आनयति अथ त्वग्भवति । 
यदा स यौत्यथ मांसं भवति । संतत इब हि तहि भवति संततमिव हि मांसम्‌ । 
यदाश्वृतोऽयास्थि भवति दारुण इव हि तहि भवति दारुणमित्यास्यि । 
अथ यदुद्दासयन्नमिधारयति तं मञ्जानं ददाति । एषो सा संपद्यदाहुः पांक्तः पशुरिति । 
्र्थात्‌ जो आटा है, उसी की लोम संज्ञा है। जब उसमें पानी मिलाया जाता है, तब वही चमं संज्ञावाला होता 
है। जब गूघा जाता है, तब मांस संज्ञावाला कहलाता है। जब तपाया जाता है, तब उस तपे हुए का नाम 
प्रस्थि होता है श्रौर जब उसमें घी डाला जाता है, तब वह मजा कहलाता है। इस तरह से इस पके हुए पदार्थे का 
नाम पशु है । इसी तरह के पारिभाषिक नाम ऐतरेयब्राह्मण (२।६।६) में भी गिनाये गये हैं । वहाँ लिखा है कि 
स वा एष पशुरेवालभ्यते यत्युरोडाशस्तस्य यानि [किशारूपाणि तानि रोमाणि 
थे तुषा: सा त्वग्‌ ये फलीकरणास्तदसुग्‌ यत्पिष्टं तन्‍्मांसम्‌ । एष पशुनां मेधेन यजते । 
्र्थात्‌ इस पुरोडाश में जो दाने हैं, वही रोम कहलाते हैं, जो भुसी है वही त्वचा कहलाती है, जो टुकड़े हैं वही 
सींग कहलाते हैं श्रौर जो श्राटा है वही मांस कहलाता है । इस प्रकार के पके हुए अन्न का नाम पशु है । जिस प्रकार 
फल के श्रवयवों को मांस, भ्रस्थि श्रौर सजा कहा गया है, जिस प्रकार प्राणी के शरीरावयवों को मांस, श्रस्थि और 
मजा भ्रादि कहा जाता है और जिस प्रकार भूसी, कण और भात को खाल, अस्थि और मांस कहा गया है, ठीक उसी 


% "°" हरिणीः श्येनीरस्य । इति ग्रथर्ववेदे ॥। 
६० 


TY 4 तय 


वैदिक सम्पत्ति 


इ 


तरह फल और भ्रन्न के उन उन भ्रवयवों से बने हुए हवनीय द्रव्यों को भी उन्हीं उन्हीं नामों में कहा गया है भौर जिसे 
'प्रकार भ्रग्नि को पशु, वायु को पशु, सूर्य को पशु भ्रौर पुरुष को पशु कहा गया है, उसी gO भरवयवनाले 
समस्त हवनीय पदार्थों को भी समष्टिरूप से पशु ही कहा गया है। क्योंकि हवनीय द्रव्यों के खाने से ही पोपकशक्ति 
की प्राप्ति होती है, इसी से उनका समुह पशु कहलाता है । इस पशु से चतुष्पाद पशु का कुछ भी वास्ता J है, जैसा 
'कि स्वयं वेद ते ही स्पष्ट कर दिया है। जिस प्रकार श्रस्थिमांसबाले मनुष्य को पुरुषपशु कहा गया है र ns 
ग्रस्थिमांस के होने से चतुष्पाद पशु भी पशु कहा गया है, उसी तरह श्रस्थि, मांस, मजावाले श्राम श्रादि फल श्र 
धान श्रादि भ्रन्न भी पशु ही हैं, जेसा कि 'अश्वाः कणा गावस्तण्डुलाः? में वेद ने कह दिया है । इस प्रकार से इस शन्न 
श्रौर फलमय पशु का-देखने, सुनने, स्मरणा करने की पोषक शक्ति देनेवाले हवनीय श्रन्नमथ पशु का यज्ञ में बिधान 
है, परन्तु गौ म्रादि चतुष्पाद पशुओं के होम का विधान नहीं है । 
इस ग्रश्नमय पशु के हवन का ही विधान वेद में सर्वत्र पाया जाता है | हम द्वितीय खण्ड के यज्ञप्रकरण में लिख 

भ्राये हैं कि तीन प्रकार के यज्ञ हैं। एक ब्रह्माण्डयज्ञ है, दूसरा पिण्डयज्ञ है श्रौर तीसरा यह घृतादि का लौकिक यज्ञ 
है । जिस प्रकार इस घृतादि के सांसारिक यज्ञ को श्रन्न से ही करने का विधान है, उसी तरह पिण्ड और ब्रह्माण्ड के 
भी दोनों यज्ञ भ्रन्न से ही करने के लिए कहा गया है भर वहाँ भी अन्नपशु के सन्देह का स्पष्टीकरण कर दिया गया 
है । जिस प्रकार संसार की गो बछड़े श्रादि संदिग्ध शब्दों के लिए खुलासा कर दिया गया है कि घान ही गो हैं, तिल 
ही बछड़े हैं, उनका इयाम भाग ही मांस है श्रोर लालिमा ही रक्त है, इसी प्रकार श्राकाशी गौ के लिए भी स्पष्ट कर 
दिया गया है । भ्रथर्ववेद में लिखा है कि-- 

अस्नियंव इः्द्रो यवः सोसो थवः । यवयावानो देवा० | (अथवे० ६।२।१३) 

अर्थात्‌ श्रर्नियव, इन्द्रयव, सोमयव और यववाली श्रन्नादि चीजें सब यव ही हैं और देवता इन यवों को प्राप्त 

होते हैं । यहाँ पर खुलासा कर दिया कि 'अग्नि: पशुरासीत्‌' में जो श्रग्नि को पशु कह आये हैं, वह्‌ अग्निपशु चतुष्पाद 
पशु नहीं है, प्रत्युत यवरूपी ही पशु है। इसी तरह शारीरिक यज्ञ के प्रकरणा में भी कह दिया है कि-- 

प्राणापानौ ब्रीहियवावतड्यान्‌ प्राण उच्यते । 

यबे ह प्राण आहितोऽपानो ब्री हिरुच्यते । (अथवे० ११।४।१३) 


अर्थात्‌ प्राण ग्रौर अपान ही ब्रीहि और यव हैं । प्राण ही बैल है। जो में ही प्राण रक्खा हुआ है ओर अपान ही 
ब्रीहि कहलाता है # । इस वर्णन से भी ज्ञात हो गया कि यहाँ भी प्राण को बैल बतलाकर वैल को भी ग्रन्न ही कह 
दिया है, चतुप्पाद बेल नहीं । कहने का मतलब यह कि यज्ञ के प्रकरण में जहाँ कहीं पद्ु शब्द से सम्बन्ध रखनेवाले 
शब्द आय हैं उन सबका मतलब अन्न ही है, चतुष्पाद पशु नहीं । क्योंकि गोपथ ४।६ में स्पष्ट लिखा है कि "पशवो 
वे धाना' ग्रर्थात्‌ धान्य ही पशु है। 

यहाँ तक वेद भें आये हुए मांसयज्ञसम्बन्धी टचर्थक शब्दों का विवेचन हुआ । इस विवेचन से ज्ञात हुआ कि वेद 
में दूव्यर्थक शब्दों से जो भ्रम हो सकता है, उसका निराकरण स्वयं वेदों ने ही कर दिया है और स्पष्ट कर दिया हैं 
कि वेदों में शन्न के ही हवन की विधि है, पशु के हवन की नहीं | यह बात श्रौर भी पुष्ट हो जाती हैं जब हम मध्यम- 
कालीन साहित्य को देखते हैं । यद्यपि मध्यम काल में असुरों के द्वारा दूव्यर्थक शब्दों के सहारे किया हुश्रा श्र्थ प्रचलित 


_ हो गया था और यज्ञों में पशुवध होने भी लगा था, परन्तु यह पशुवध सर्वसम्मति से स्वीकार नहीं कर लिया गया 


# अपाने जुद्धृति प्राणं प्राणेऽपानं तथा परे । 
अपरे नियताहाराः प्राणान्‌ प्राशेषु जुह्वति ॥ (भगवद्गीता ४।२६-३०) 


इतिहास; पशुहिसा अश्लीलता 


था। इसमें मतभेद था श्रौर पशुयज्ञ से सम्बन्ध रखनेवाले श्रनेकों प्रयोगों का अर्थ दो प्रकार से किया जाता था। ट 
हमारी यहेँ बात नीचे लिखे कतिपय वाक्यों से स्पष्ट होती है । मीमांसा में लिखा है क्रि-- 
मांसपाकप्रतिषेधश्र तद्ठत्‌ । (मीमांसा १२।२।२) 

ग्र्थात्‌ जैसे यज्ञ में पशुहिसा मना है, वैसे मांसपाक भो मता है । उसकी दूसरी जगह १०।३।६५ आर १०७१५ 
में लिखा है कि 'धेनुवच्च अशवदक्षिएा' ग्रौर “अपि वा दानमात्रं स्यात्‌ भक्षशब्दातभिसस्बन्धनातु' भ्र्थात्‌ गौ की तरह 
घोड़ा भी यज्ञ में दक्षिणा के ही लिए है थवा केवल दान के ही लिए है । क्योंकि घोड़े के लिए कहीं भक्ष शब्द 
नहीं श्राया । | आश्वलायत कहता है कि 'होमियं च सांकवजेप्‌' अर्थात्‌ हवनसामग्री में मांस वजित है । कात्यायन भी 
कहता है कि 'आहबनीये मांसप्रतिषेधः' अर्थात्‌ हृवनयोग्य सामग्री में मांस नहीं है । इन प्रमाणों से ज्ञात होता है कि 
मांसयज्ञ प्रचलित होनेपर भी वह सर्वेस्वीकृत नहीं था । 

कुछ लोग बलि, श्रालम्भ, मधुपर्क ग्रौर गोघ्नौ शब्दों से भो पर्छुढ्सा निकालते हैं, परन्तु हम देखते हैं कि 
मध्यप्कालीत साहित्य भो इत शब्दों का श्रर्थ हिप्तापरक नहीं करता । बलि शब्द का श्रर्थ मारना नहीं होता । 
बलिवैश्वदेव में काकवलि, श्वावलि होती है, पर कौवे मौर कुत्ते मारे नहीं जाते, प्रत्युत उतको उनका बलि भांग, 
दिया जाता है, जिससे बलि का श्रर्थं मारना नहीं, किन्तु भाग सिद्ध होता है। इसी तरह ्रालम्भ शाब्द से भी हिसा 
र्थ नहीं निकलता । निघण्टु में हिसार्थक जितने शब्द हैं उनमें आलम्भ शब्द नहीं है। मीमांसा २।३।१७ की सुबो- 
चिनी टीका में स्पष्ट लिखा हुआ है कि 'आलम्भः स्पर्शो भवति' अर्थात्‌ स्पर्श का नाम श्रालम्भ है । यही बात सत्य 
भी प्रतीत होती है । क्योंकि हम देखते हैं कि यज्ञोपतरीत-संस्कार के समय 'अथाल्य दक्षिग समवि हृदयमालभते' और 
विवाह-संस्क्रार के समय 'दक्षिणां समवि हृदयम्रालभते' आदि पारस्कर सूत्रों के अनुसार ब्रह्मचारी और कन्या के हृदय 
का स्पर्श होता है । इस दोतों संस्कारों में ्रालम्भ शब्द से स्पर्श ही किया जाता है, कोई वध नहीं किया जाता । इसी 
तरह पुराकाल में पशु ग्रालम्भ श्रर्थात्‌ पशुस्पर्श भी होता था | यह एक विझेष यज्ञ था। कई वर्ष तक पानी न 
वरसने से जव पशु भूखों मरने लगते थे, तब किसान लोग स्पर्शयज्ञ करते थे। महाभारत ग्रनुशासनपर्व में लिखा 


है कि— 
यदि द्वादशवर्षाणि न वर्षति वासवः । स्पर्शयज्ञं करिष्पासि विधिरेष सनातनः ॥| 


श्र्थात्‌ यदि बारह वर्षं तक पानी न बरसेगा तो में स्पर्शयज्ञ करूंगा । इस स्पर्शयज्ञ का मतलब यही था कि 
लोग. अपने पशुश्रों को छू छूकर छोड़ देते थे श्रौर कह देते थे कि जावो जहाँ चरनेको मिले चरो । इस विवरण से 
स्पष्ट हो जाता है कि ग्रालम्भ का अर्थ मारना नहीं प्रत्युत स्पे है । जिस प्रकार आलम्भ से पश्मुहिस्ता सूचित नहीं 
होती, उसी तरह मधुपकं से भी हिंसा सिद्ध नहीं होती । क्योंकि लिखा है कि “मधुपर्क दधिमधुघुतमपि हितं कांस्ये 
कांध्थेन' प्र्थात्‌ तीन भाग दि, एक़ भाग शहद और एक भाग छुत कांसे के पात्र में रखने से मधुपर्क बनता है । 
इसमें भी कोई हिसा की बात सूचित नहीं होती । श्रव रही 'गोष्नोऽदियिः? की बात | लोग कहते हैं कि श्रतिथि के 
लिए गौ मारी जाती थी । किन्तु मध्यमकालीन पण्डितों ने इसका भी समाबान कर रका है । पाणिनि मुनि ने इसके 
लिए एक सूत्र ही बना दिया है | वे कहते हैं कि 'दाशयोध्तो सम्प्रदाने’ अर्थात्‌ हन्‌ धातु के तीन अर्थ होते हैं--ज्ञान, 
गमन और प्राप्ति । इसलिए गोघ्न पद प्राप्ति र्थ में--दान अर्थ में ही है । अतः जिस अतिथि को गो दी गयी हो 
बही गोघ्न है । तात्पर्य यह कि पशुहिसा से सम्बन्ध रखनेवाले प्राचीन साहित्य में जितने शब्द--जितते प्रयोग-मिलते 
हैं, मध्यमकालीन वैदिक पण्डितों ने सबका तात्पर्यं हिसारहित ही निकाला है । इससे ज्ञात होता है कि पशुयज्ञ कभी 
भी सर्वसम्मति से स्वीकृत नहीं हुआ । यहाँ तक कि आयुर्वेद में भी आर्यो ने मांस ्रौषधियों को अपने लिए नहीं 


कहा । चरक में स्पष्ट लिखा है किम ह 
द्विजानामोषधी सिद्ध घृतं मांसविवद्धये । 


सितायुक्त प्रदातव्यं गव्येन पयसा भृशम्‌ ॥। (चरकं चिञ ५।१४६) 
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जैविक सम्पत्ति 


४७६ 

प्रधात पुष्टि के लिए प्रायों की प्रोषधियाँ मिश्री से युक्त घी श्रौर दूध ही हैं। मांस तो 'यक्षरक्षपिशाचान्तम्‌' 
र्यात्‌ पिशाचों का प्रन्न है । हमारे यहां तक के विवेचन का सार इतना ही है कि भ्रसुर राक्षस मांसाहारी थे ही । 
जब उन्होंने प्रार्यों में प्रवेश किया तब वेदों के दृधर्थक शब्दों से मांस हवन का विधान बनाकर पशुमांस से यज्ञों को 
करने लगे भ्रौर मांस खाने लगे %। यद्यपि वेदों में इसका स्पष्टीकरण मौजूद है श्रौर उस स्पष्टीकरण को लेकर 
बैदिक विद्वान्‌ प्रादि से लेकर श्रबतक कहते चले श्रा रहे कि-- 

श्रूयते हि पुरा कर्पे नुणां ब्रीहिमयो पशुः । ( महा अनु० ) 
घृतं: प्रवतितं यज्ञे नंतद्व देषु कल्प्यते | ( महा० शान्ति० ) 

अर्थात्‌ हम प्राचीन काल से सुनते श्रा रहे हैं कि यज्ञवियान में पशुहिसा भ्रन्न की ही है ग्रौर मांसयज्ञ का प्रचार 
धृतो ने किया है, उसका विधान वेदों में नहीं है, तथापि पाप की श्रोर मनुष्य की स्वाभाविक प्रवृत्ति है, इसलिए 
मांसयज्ञ का प्रचार ग्रायों में भी हो गया । प्रचार हो गया, इसमें सन्देह नहीं, पर वह प्रचार सर्वसम्मति से स्वीकृत 
नहीं हुआ । सभी विद्वान कहते श्रा रहे हैं कि वेदों में पशुयज्ञ का विधान नहीं है । विष्णुशर्मा ने पंचतन्त्र में ठीक 
ही कहा है कि-- 

वक्षांश्छित्वा पशूत्‌ हृत्वा कृत्वा रुषिरकदंमम्‌ । यद्येवं गम्यते स्वर्ग नरके केन गम्यते ॥ 

भ्र्थात्‌ जंगलों के काटनेवाले, पशुओं को मारनेवाले और मनुष्यों की बलि देनेवाले यदि स्वर्ग को जाएंगे, तो 
भला नरक को कोन जायगा ? इसलिए सकंतन्त्र सिद्धान्त यही है कि वेदों में पशुयज्ञ नहीं है । 

जिस प्रकार वेदों में इतिहास श्रोर पशुयज्ञ नहीं है, उसी तरह वेदों में श्रश्जीलता भी नहीं है । कुछ लोग कहा 
करते हैं कि वेदों में श्रद्लील बातों का वर्णान है, पर जिन स्थलों को लेकर वे ऐसा कहते हैं वे स्थल काव्य के उत्कृष्ट 
रसोद्रेक के द्वारा बहुत ही उत्तम शिक्षा देते हैं। इसलिए शिक्षासम्बन्वी वे वर्णन ्रश्लील नहीं कहला सकते । क्योंकि 
हम संसार में देखते हैं कि एक ही वस्तु एक स्थान में ग्र्लील है और वही दूसरे स्थान में अश्लील नहीं है। एक 
्रादमी डॉक्टर के सामने नङ्गा खड़ा है, पर उस पर अश्लीलता का कलङ्क नहीं लग रहा, किन्तु वही आदमी यदि 
किसी श्रन्य मनुष्य के सामने नग्न खड़ा है तो उस पर श्रश्नीलता का कलंक लग रहा है। इसी प्रकार डॉक्टरी की 
पुस्तके जिनमें चित्र देकर गुप्तन्द्रयों के वणान होते हैं, वे श्रश्लील नहीं समझी जातीं, किन्तु वही चित्र जब कोकशास्त्र 
के वणानों के साथ सर्वसाधारण में प्रचलित किये जाते हैं, तो वे ग्र्लील कहलाते हैं। जो हाल डॉक्टरी की पुस्तकों 
रौर कोकशास्त्र का है, ठीक वही हाल वेद और भ्रन्य पुस्तकों का है। वेद शब्द का ग्रर्थ ज्ञान है । ज्ञान देनेवाली 
समस्त पुस्तकों का वही मरतबा है, जो डॉक्टरी श्ौर स्कूल से सम्बन्ध रखनेवाली पुस्तकों का है । इसलिए गुप्ताड़ों 
का वणेन करने से डॉक्टरी की पुस्तकें यदि अश्लील नहीं कहलातीं, तो वेद भी अश्लील नहीं कहला सकते । वेद में 
जो बातें लिखी गई हैं, वे शिक्षा के ही लिए लिखी गई हैं। इसी तरह डॉक्टरी में भी जो बातें लिखी गई हैं, वे भी 


शिक्षा के ही लिए लिखी गई हैं। श्र्थात्‌ जो पुस्तकों को शिक्षा देने के लिए लिखी जाती हैं, उनके वर्णन श्रश्नील 
नहीं सम झे जाते । 


दूसरी बात यह है कि वेद काव्य में कहे गये हैं । कबिता नव रसवाली होती है और रसों का उद्रोक ही उसकी 
खुबी है । रसोद्रेकता काव्य के ही श्रन्तर्गंत समझी जाती है रतः ऐसे स्थल जहाँ कुछ भ्रश्लील उदाहरण दीखते हैं, 
वे केवल रसोद्रेक के ही प्रतिपादक हैं, अश्लीलता के नहीं । इसलिए वेदों को शिक्षामय काव्य की पुस्तक समभकर 
भब उनके उन स्थानों को पड़ताल करना चाहिये, जिनको लोग झश्लील बतलाते हैं। यहाँ हम अश्लीलता के दोचार 
नमूने दिखलाकर बतलाना चाहते हैं कि किस प्रकार वेद सब कुछ कहकर भी उसका समाधान कर देते हैं । 


% श्रीमङ्कायवत ११।१४,७ में स्पष्ट लिखा हुआ है कि 'तेभ्यः पितृभ्यस्तत्पुत्रो देवदानवगुह्यकाः । यथाप्रकृति 


सबेंषां चित्रा वाचः स्रवन्ति हि ।' भ्र्थात्‌ ब्रह्मा के पुत्र देव, दानव और गुह्यक श्रादिकों ने भ्रपनी प्रकृति के भ्रनसार 
बेद का प्रर्थ किया । . A i 202 र 


~ 


इतिहास, पर्शुहसा और अश्लीलता 


भ्रशीलता से सम्बन्ध रखनेवाली हम यहाँ कुछ वे बातें लिखते हैं, जिनको प्रायः लोग पेश किया करते हैं । 
लोग कहते हैं कि ऋग्वेद के यमयमीसूक्त में भाईवहन के कुत्सित प्रेम का वरान है। बहन अपने सगे भाई से विवाह 
की याचना करती है। इसी तरह वेद में पनी कन्या के साथ पिता के गर्भधारण करने का ग्रश्लीलतापूर्ण वणेन भी 
मिलता है और वेदों में गृप्ता्ञों का बड़ा ही बीभत्स वणेन किया गया है । दो स्त्रियों के साथ सोने का भद्दा, श्रसभ्य 
गौर ्रश्ील दर्शन भी मौडूद है श्रौर टोटकाटंबर और जादूटोना के साथ भी अश्लीलता का वर्णन किया गया है । 
इसलिए वेदों में श्रश्लीलता का वर्णन है, इससे इनकार नहीं किया जा सकता । । 


हम ग्रभी गत पृष्ठ में लिख श्राये हैं कि ग्रश्वीलता का आरोप हर स्थान में, हर कृत्य में और हर पुस्तकमें नहीं 
किया जा सकता । संसार में जहाँ सभ्यता और श्लीलयुक्त घटनाएँ हैं, वहाँ सभ्य श्रौर श्रश्लील घटनाएँ भी मौजूद 
हैं, इससे इनकार नहीं किया जा सकता । क्या कोई कह सकता है कि संसार में श्राज तक कमी किसी बहुन ने भाई से 
कुत्सित प्रेम नहीं किया ? कया कोई कह सकता है कि संसार में आज तक कभी किसी पिता ने अपनी कत्या के साथ 
मुह काला नहीं किया ? श्रौर कया कोई कह सकता है कि श्राज तक संसार में गुष्ाङ्गों श्रौर दो दो स्त्रियों का भद्दा 
हृदय नहीं देखा गया ? जब ये सब बातें संसार में श्रपवादरूप से होती हैं, तो क्या परमेश्वर के लिए यह उचित नहीं 
था कि वह वेद जैसे शिक्षामय काव्य में इनका वर्णन करके उपदेश कर दे कि मनुष्य सदैव इन पापाचरणों, श्रसभ्य 
व्यवहारों और ग्रक्लील कृत्यों से बचे रहें ? हमारी समझ में तो यह वात श्रत्यन्त आवश्यक थी कि परमात्मा इन 
बातों का वर्णान करके मनुष्यों को इनसे बचने की हिदायत कर दे । 

जब एक साधारण उपदेशक श्रपने व्याख्यान में बुराइयों का चित्र खींचकर उनसे बचने का श्रादेश करता हैं; 
तव भला, परभेश्वर क्यों न करता ? परमेश्वर ने लोगों को सभ्यतापूणे माग में चलाने के ग्रभिप्राय से उक्त समस्त 
बातों का वर्णन किया है और उन सब से बचने के लिए सख्त ताकीद कर दी है। 

इन श्रश्लीलताशों को परमात्मा ने इतना खराब समझा हैं कि उनके उदाहरण तक मनुष्यों में नहीं दिये । 
मनुष्यों में ही नहीं किन्तु पशु पक्षी, कीट-पतङ्ग और ठृण-पल्लव ग्रादि किसी भी चेतन जगत्‌ से इनके उदाहरण नहीं 
दिये । परमात्मा ने इन सब ग्रश्जीलताश्रों के उदाहरण जड़ निर्जीव गौर अज्ञान प्रकृति में ही दिये हैं। इसका यही 
कारणा है कि बीभत्स रस का वर्णान भी हो जाय ऐसे अपवादों से बचने के लिये मनुष्यों को उपदेश भी दे दिया जाय। 
ग्रतः हम यहाँ उक्त अश्लीलताओं का सारांशलूप से वर्णुनक्ररके दिखलाते हैं कि किस प्रकार परमात्मा ने वेदों में जड़ प्रकृति 
के उदाहरणों से उनका वर्णान किया है श्रौर किस प्रकार इन कृत्यो को पाप बतला कर उनसे बचने का उपदेश दिया है । 


सबसे पहिले यमयमी सूक्त में श्राये हुए बहिनमाई के संवाद पर ध्यान दीजिये । यह यमयमी सूक्त ऋग्वेद 
१०।१० और ग्रथर्ववेद १८।१ में आया है । यह यमयमी रात और दिन है। रात ग्रौर दिन दोनों जड़ हैं इन्हीं दोनों 
जड़ों को भाईबहन मानकर वेद ने एक धर्म विशेष का उपदेश किया है । अलङ्कार के रूपक से दोनों में बातचीत कराई गई 
है। यमी यम से कहती है कि आप हमारे साथ विवाह कीजिये । पर यम कहता है कि “पापमाहुर्यः स्वसारं नियच्छातु, 
न यतु पुरा चक्रमा, अन्यमिच्छस्व सुभगे पति सत्‌' अर्थात्‌ बहन के साथ कुत्सित व्यवहार करने से पाप होता है । 
कभी पुराकाल में भाई बहन का विवाह नहीं हुआ । इसलिए तू दूसरे पुरुष को पति बना, मैं विवाह नहीं कर सकता। 
यहाँ स्पष्ट रूप से भाई ने कह दिया कि आज तक ऐसा नही हुआ, इसलिए यह पापकर्म मैं नहीं कर सकता । भाई के 
इस वचन से ज्ञात हो गया कि अगले जमाने में भाईबहन की शादी नहीं होती थी । इस पर लोग प्रश्न करते हैं कि 
जब उस समय भाईबहन की शादी नहीं होती थी, तो ऐसा भद्दा रूपक ही क्यों बाँधा गया ? हम कहते हैं कि इस 
प्रंकार के रूपक की ग्रावश्यकता थी । हम देखते हैं कि बहुत से भाई ग्रौर बहन प्रायः एक.ही उमर के होते हैं, दोनों 
एक ही घर में रहते हैं श्रौर पापपुण्य के भाव को अधिक नहीं समझते, इसलिए कभी कभी उनसे इस प्रकार के पापः 
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बैदिक सम्पत्ति 


हो जाते हैं। यही कारण है कि परमात्मा ने जड़ प्रकृति का उदाहरण सामने रखकर लोगों को यह सुचित करा 
दिया है कि एक जड़ स्त्री के कहने पर भी पाप के डर से श्रौर परम्परा की शिक्षा से प्रेरित होकर एक जड़ पुरुष 
जब इस प्रकार के पापकर्म को करने से इनकार करता है तब चेतन, ज्ञानवान्‌ श्रौर सपलह महुष्य: को: चा हिम 
चह कभी इस प्रफार के गहित कर्म को न करे । परमात्मा ने श्रचेतत जड़ जगत्‌ में इस प्रकार का विवेक दिखलाकर 
स्पष्ट भाज्ञा दे दी है कि यदि भाईबहन के साथ विवाह करे, तो वह वध के योग्य समभा जाय । 
भरथवेवेद में लिखा है कि- 
यस्त्वा आता पतिभू त्वा जारो भूत्वा निपद्यते । 
प्रजां यस्ते जिघांसति तमितो नाशयामसि ॥ (ग्रथवं० २०।९६।१५) 
्रर्थात्‌ जो तेरा भाई तेरा पति होकर जार कर्म करता है और तेरी सन्तान को मारता है, उसका हम नाश 
करते हैं । इसका मतलब यह है कि जो भाई ्रपनी बहन के साथ व्यभिचार करेगा, वह लोकलज्जा के कारण बहून 
के गर्भ का अवश्य ही नाश करेगा । इसीलिए वेद ने ऐसे भाई को प्राणदण्ड देने की ग्राज्ञा दी है, जो प्रकटरूप से 
विवाह करता है भ्रथवा गुप्त रूप से जार कर्म करता है ग्रौर बहून की सन्तान को मारता है। इस प्रमाण से स्पष्ट 
हो गया कि वेदों में जड़ बहनभाई का अश्लील सम्भाषण इसीलिए कराया गया है कि भाईबहन में त तो विवाह ही 
हो भ्रौर न व्यभिचार ही हो । 
ऋणग्वेद में इसी प्रकार का दूसरा जड़ जगत्‌ से सम्बन्ध रखनेवाला भ्रलद्कार पिता और पुत्री का है। 
ऋणग्वेद में कहा है कि-- 
द्यो पिता जनिता नाभिरत्र बन्धुम माता पृथिवी महीयम्‌ । 
उत्तानथोश्चम्वो र्यानिरन्तरत्रा पिता इुहितुर्गभंमाधात्‌ ।। (ऋ० १।१६४।३३) 
शासदृह्मिङु हितुर्नप्त्यं गाह्िदवाँ ऋतस्य दीधिति सपर्यन्‌ । 
पिता यत्र दुहितुः सेकमृञ्जन्त्सं शग्म्येन मन्ता दधब्दे ।। (ऋ० ३।३१।१) 
इन मन्तों में 'पिता दुहितुगेर्भमाघात्‌' और 'पिता यत्र दुहिलुः सेकपृञ्जन्‌' पद आये हैं, जिनका यह ग्रर्थ होता 
है कि पिता दुहिता में गर्भधारण करता है। इस घटना का खुलासा शतपथ, ऐतरेय श्रौर निरुक्त आदि वैदिक ग्रन्थों 
में इस प्रकार लिखा हुआ है कि उषा सूर्य की कन्या है । सूयं उसी ऊषा में श्रपने किरणरूपी वीर्य को स्थापित करके 
गर्म धारण करता है, जिससे दिन उत्पन्न होता है । श्रथवा जलरूपी पिता अपनी पृथिवीरूपी कन्या में मेघद्वारा गर्भ 
घारण करता है, जिससे बनस्पति पैदा होती है। इस ग्लङ्कार के वर्णान से यह वात तो स्पष्ट हो गई कि ये पिता 
गोर पुत्री कोई जीवघारी मनुष्य नहीं हैं, प्रत्युत प्राकृतिक जड़ पदार्थ हैं पर शंका करनेवाले कहते हैं कि पिता और 
पुत्री के लिए ऐसा रूपक ही श्रक्लील है। क्या वेदों को कोई और दूसरा रूपक नहीं मिलता था, जो ऐसे भद्दे वर्णन 
का विषय प्रतिपादन किया है ? किन्तु हम कहते है कि ऐसे रूपक की ही आवद्यकता थी। जब संसार में इस प्रकार 
के पिता भी कभी कभी सुनने में आ जाते हैं, तो एक कानून की पुस्तक में--ज्ञान की पुस्तक में--केवल सभ्यता के 
डर के कारण उसका वर्णन न करना और उसको पाप न बतलाना कहाँ तक युक्तियुक्त है, यह शंका करनेवाले ही 
समक लें । जब संसार में इस प्रकार की घटना का श्रपवाद होता है, तो भला वेद किन शब्दों से उसका वर्णन करते ? 
वेदों ने तो सभ्यता की पराकाष्ठा कर दी है, जो ऐसा वर्णन किसी मनुष्य के नाम से न करके जड़ श्रौर ग्रन्थी 
प्रकृति के नाम से किया है। हाँ, यह वर्णन श्रवश्य अश्लील होता, यदि यह केवल मनोरञ्जन के लिए किया जाता 
झौर इसको पाप न बतलाया जाता, पर बात सवेथा उलटी है। वेदों ने इस बीभत्स वर्णन के साथ साथ संसार के 
एक बहुत बड़े पाप का खुलासा करते हुए उपदेश दिया है कि किसी मनुष्य को. अपनी पुत्री के साथ इस प्रकार का 
घूरित व्यवहार कभी नः करना चाहियेः। ्थर्वबेद में आज्ञा है कि-= 


इतिहास, पर्शाहसा और अश्लौलतोा 


यस्त्वा स्वप्ने निपद्यते आता भुत्वा पितेव च । 
बजस्तान्स्सहतामितः क्लीबरूपांस्तिरीटिनः ॥ (ग्रथवे० ५।६।७) 
्रर्थाय्‌ तुक को यदि सोते समय भूलकर भी तेरा भाई ग्रथवा तेरा पिता प्राप्त हो, तो वे दोनों गुप्त पापी 
श्रीषधिप्रयोग से नपुंसक करके मार डाले जाँय । कंसा कठोर दण्ड है ? जब स्वप्त में भी--धोल्ने में भी-इस प्रकार 
के कुत्सित बिचार श्राने पर पिता को इतना बड़ा दण्ड देने का विधात है, तब उपयुक्त अलंकार का यही अभिप्राय 
निष्पन्न होता है कि बेदों ने ऐसे श्रपवाद की बीभत्सता की पराकाष्ठा दिखलाने और उसकी निन्दा करने के लिए ही 
स्थान दिया है । वेदों में ही नहीं प्रत्युत वेद के पश्चात्‌ के साहित्य में भी इस श्रलङ्कार के धोखे से बचने के लिए इसकी 
निन्दा कर दी गई है । यथा 
प्रजापतिः स्वां दुहितरमभिदध्यौ दिवं वोषसं वा भिथुन्यनेया स्यामिति 
तां संबभूव तद्वै देवानामाग शासं य इत्यं स्वां दुहितरमस्माक स्वसारं करोति । 
्र्थातू प्रजापति ने अपनी दृहिता द्यौ अथवा उपा का बुरी दृष्टि से चितवत किया और इसके साथ रहूंगा, इस 
प्रकार का विचार करके संग किया, पर देवों के सत से यह पाप हुआ । उन्होंने कहा कि जो इस प्रकार ग्रपती दुहिता 
्रर्थातू हमारी वहन के साथ बर्ताव करता है; वह पाप करता है। इस प्रकार से यहाँ इस जड़ उषा के ग्रलङ्कार से 
स्पष्ट कह दिया गया है कि यदि कोई ऐसा करेगा, तो वह पापी समा जायगा । भागवत में भी कहा गया है कि--- 
नँतधुर्वे; छृतं त्वद्य न करिष्यन्ति चापरे । 
व दुहितरं गच्छेरनिमृह्यांगजं प्रभुः॥ (श्रीमद्भागवत ३।१३ ) 
अर्थात्‌ हे प्रजापति ! तुमने अपनी कन्या को ग्रहण करके जैसा पाप किया है, वेसा न कभी किसी ने पूर्व में 
किया था और न कोई भविष्य में करेगा । इन प्रमाणों से सूचित होता है कि वेदों का यह्‌ श्रल्कार कृत्यों में ऐसे पाप 
दिखलाने के लिए प्राकृतिक जड़ उषा में प्रकट किया गया है और वेदों के अतिरिक्त अन्य साहित्य में भी जोर से कहा 
गया है कि इस प्रकार का सम्बन्ध पाप है, इसलिए मनुष्यों में जारी न. हो । 
इसके अतिरिक्त कुछ लोग कहते हैं कि वेदों में गुप्तेन्द्रियों का भी वर्णन है । अरथवंवेद में 'बृहच्छेप' का और 
ऋण्वेद में 'सप्तबछ्षि' और 'शपिविष्ठ” का बर्णन है । किन्तु इन शब्दों में किसी मनुष्य की कामक्रीड़ा का वर्णन नहीं 
है। थे शब्द तो आकाशस्थ सातों किरणों के लिए श्राये हैं । सातों किरणों एक साथ स्तम्भरूप से जब पृथिवी की श्रोर 
श्राती हैं तो मानो एक दीधे शिक्ष मैथुन करने के लिये बढ़ता हैं । पर वही जब बादलों में छिप जाती है तब मानो वह 
शेप बच्चि श्र्थान्‌ बधिया हो जाता है । लोकमान्य तिलक और श्रविनाशचच््र दास ग्रादि विद्वानों ने इसे श्रलङ्कार ही 
बतलाया है । वास्तव में यह भ्रलङ्कार ही है । पर शङ्का करनेवाले इसे भी अश्लील वर्णंत बतलाते हैं। इसलिए यहाँ 
इसका भी समाधान किया जाता है। 
हम कई बार लिख चुके हैं कि वेदों के तीन संसार हैं । यह वर्णान ्राकाशीय संसार का ही है। श्राकास में भी 
स्त्रीपुरुष हैं, उनके विवाह हैं, गर्भाधान है, रति है और वाजीकरण आदि भी हैं । यहाँ यह बृहच्छेप प्राकृतिक रति का 
ही वर्णन करता है | इससे गृहस्थधर्म की शिक्षा मिलती है । यह गृहस्थवमं की शिक्षा इस प्रथिवीस्थ संसार के विवाह- 
प्रकरण में दी गई है पर इससे यह न समझना चाहिये कि वेदों ने गुस्ताङ्गों का ऐसा वर्णन करके ्रश्लीलता फैला दी 
है और वेदकालिक लोग नज्जो फिरते थे। वेदभगवान्‌ ने जिस प्रकार हिसासम्बन्बी दुव्यर्थक शब्दों का स्वयं समाघात 
कर दिया है और पितापुत्री तथा भाईबहन के वैदिक अ्रलङ्कारों का स्वयं स्पष्टीकरण कर दिया है, उसी तरह इस 
गुप्तेन्द्रयविषयक श्राकाशीय वन से उत्पन्न हुई आन्ति का भी निवारण कर दिया है । क्योंकि परमात्मा जानता है 
कि मनुष्य कितनी जल्दी भ्रम में पड़ जाता है। इसलिए उसको भ्रम से बचाने क लिए वेदों में स्थान स्थान पर 
चेतावनी दे दी है । इस गुप्तन्द्रिय प्रकरण में भी वेद कहते हैं कि-- द 
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४८० 4दिक सम्पत्ति 
भा शिक्षदेवा अपि गुकऋ तं नः (ऋग्वेद ७।२१। ५) 

र्थात्‌ हे मनुष्यो ! रिक्ष को देव मानकर श्रौर उसी में रत रहनेवाले उसके पुजारी मुझको प्राप्त नहीं होते । 
कितनी सुन्दर शिक्षा है ! इस शिक्षा को पाकर मनुष्य कभी भी शिक्षदेवोपासक नहीं हो सकता । जब वेद इस प्रकार 
की शिक्षा देते हैं, तब समभना चाहिये कि उनके वे वर्णन जिनमें गुपतेर्द्रियों के नाम श्राते हैं केवल उपदेश के ही लिए 
पराते हैं। जिस प्रकार डॉक्टरी की पुस्तकों में विशेष प्रयोजन से आये हुये गुप्तेन्द्रियसम्बन्धी बर्णन श्रश्लील नहीं हैं, 
उसी तरह विद्या की पुस्तक वेद में राये हुये ये वणन भी श्रश्लील नहीं हो सकते । विशेषकर ऐसी दशा में जब वेद ने 
ही भ्रपने विषय का स्पष्टीकरण भी स्थान स्थान में स्वयं कर दिया है । 

कुछ लोग कहते हैं कि वेदों में दो दो स्त्रियों के साथ रातदिन पड़े रहने का वर्णन है । यजुबेद के पुरुषसूक्त मे 
प्राया है कि 'श्रीश्च ते लक्ष्मीश्च परस्या अहोरात्रे पाइबें' भ्र्थात्‌ श्री और लक्ष्मी दोनों स्त्रियाँ रातदिन बगल में पड़ी 
रहती हैं। इस वर्णन में दो ग्रौरतों को लेकर रात दिन पड़े रहना कहा गया है, जो श्रश्लीलता और ग्रसभ्यता का 
नग्न चित्र है। परन्तु हम कहते हैं कि यह कोई भ्रसम्भव या श्रनहोनी बात नहीं है। संसार में हजारों श्रादमी इस 
प्रकार के हैं, जो दो दो नहीं, किन्तु चार चार स्त्रियों के साथ विवाह करना घे समभते हैं। यदि वेद में इस प्राकृतिक जड़ 
घटना को लेकर उन लोगों को दो दो विवाह के भयड्कूर परिणाम दिखलाये गये हैं, तो कया बुरा किया गया है ? वेद में 
स्पष्ट रूप से दो स्त्रियों के साथ विवाह करने के दुष्परिणाम का वर्णान किया गया है। ऋग्वेद में लिखा हैं कि 

उभे धुरी बह्विरापिब्दमानोऽन्तर्योनेव चरति द्विजानिः । 
वनस्पत वन आस्थापयध्वं नि ष्‌ दधिध्वमखनन्त उत्सम्‌ ।। (ऋह० १०।१०१।११) 

अर्थात्‌ जिस प्रकार दोनों धुराश्रों के बीच में दबा हुआ ग्रौर चिल्लाता हुआ रथ का घोड़ा चलता है, उसी तरह 
दो स्त्रियों का पति भी हर तरफ से दबा हुआ श्रौर वनस्पति लगाग्रो, तालाब खोदो श्रौर धनसंग्रह करो का ग्रार्तनाद करता 
हुआ भागा भागा फिरता है। भ्रनेक स्त्रियों वाले पुरुषों की दुर्देशा का इस प्रकार वर्णेन करके वेदों ने यह ग्राज्ञा दे दी 
है कि दो स्त्रियों के एक साथ विवाह करने में दुःख है, इसलिए बह पाप ही है। ऊपर जिस प्राकृतिक सूर्य की दो 
स्त्रियों का वणुन किया गया हैं, वह भी भ्रपनी दो स्त्रियों के कारणा न सोता है श्रौर न ्राराम करता है, प्रत्युत 
रातदिन भागा भागा फिरता है, इसलिए दो स्त्रियों के साथ विवाह करना उचित नहीं है, वेद ने इस जड़ श्रलङ्कार 
से भी बतला दिया कि दो पत्नीवाला श्रौर रातदिन कामक्रीड़ा करनेवाला पुरुष उन स्त्रियों के बोफ से भागा भागा 
फिरता है और रातदिन चेन नहीं पाता । 

जिस प्रकार इन समस्त प्राकृतिक जड़ भ्रलङ्कारों को बीभत्स रस के साथ वेदों ने वर्णग करके उनको पाप ठहरा 
दिया है. और उत्से बचने के लिए जोरदार शब्दों के द्वारा हिदायत कर दी है, उसी तरह भ्रन्यान्य ऐसे ही स्थलों को किसी 
बिशेष घटना को प्रकट करने के लिए लिखा है श्रौर उसका निषेध भी कर दिया है। जो लोग ग्रथर्ववेद के कतिपय मान- 
सिक उपचारों को टोटकाटंबर श्रौर जादूटोना समभते हैं, वे भी गलती पर हुँ । जिस प्रकार माँस शौर पशुयज्ञ के सम्बन्ध 
में दव्यर्थक शब्दों के कारण लोगों ने भ्रनर्थं किया है, उसी प्रकार इस प्रकरण में भी कर रहे हैं। श्रथर्ववेद का उपचार- 
प्रकरण मैस्मरेजम, हिपनाटिज्म श्रौर सजेशन से सम्बन्ध रखता है, इसलिए उसमें भी अइलीलता की गुञ्जायश नहीं है। 
जो वेद स्वयं कहते हैं कि 'सभ्य सभां ते पाहि' अर्थात्‌ हे सभ्य ! इस सभा की रक्षा कर, उनमें श्रसभ्यता की वात और 
्रक्लीलता का वणान हो ही नहीं सकता । अतएव वेदों में भ्रबलीलता ओर असभ्यता का लांछन लगाना बड़ी भारी भूल है। 

हमने यहाँ तक वेदों पर किए गए उन ब्राकषेपों का उत्तर दिया, जो वेदों की श्रपौरुषेयता में श्राड़े आते हैं । वेदों 
के श्रथों से सम्बन्ध रखनेवाली ऐसी श्रनेकों शंकाएं भ्रौर भी होंगी, पर उन सबका समाधान करना यहाँ ग्रभीष्ट नहीं है । 
क्योंकि हम वेदों का भाष्य करने नहीं बैठे । हमने तो यहाँ उन्हीं शंकाश्रों का समाधान करना उचित समझा है, जो शंकाएँ 
वेदों के श्रपौरुषेय सिद्ध करने में रुकावट डालती हैं। व शंकाएँ इतिहास, पशुयज्ञ और अइलीलता आदि हैं। हमने 


वैद मन्त्रों के उपदेश 


बरहा उन्हीं का यथामति समाधान किया है। वेदों की श्रपोरुषेयता से सम्बन्ध रखनेवाली अब कोई शङ्का वाकी नहीं है। | 


दों की इयत्ता तिर्धारित हो गई, शाखाश्रों श्रौर प्रक्षेप श्रादि का वणान हो गया, ऋषि, देवता, छन्द तथा मण्डल अध्याय 
भी ज्ञात हो गये श्रीर वेदों के भाष्य तथा मांसयज्ञ ग्रौर ग्र्लीलता ्रादि का भी समाधान हो गया । इस प्रकार से वेदों 
की गरन्तरङ्गपरीक्षा हो गई । श्रव आगे वेदों के मन्त्रों को लिखकर दिखलाना चाहते हैं कि उनकी क्या शिक्षा है । 
वेदरमन्त्रों के उपदेश 
प्रायः लोग कहा करते हैं कि मनुष्यों को ज्ञान की जितनी आवश्यकता है, वह सभी ज्ञान वेदों में--संहिताम्रों 
मैं--नहीं है, ्रर्थात्‌ हमारे व्यवहार में श्रानेवाली ऐसी श्रनेक बातें हैं, जिनका वर्णान वेदों में नहीं है, इसलिए वेदों के साथ 
जबतक श्रन्य ग्रन्थों की शिक्षा भी सम्मिलित न की जाय, तबतक मनुष्यसमाज का काम नहीं निकल सकता । सुनने में 
थे बातें ठीक प्रतीत होती हैं, पर जरा सा विचार करते ही इस श्रारोप में कुछ मी दम दिखलाई नहीं पड़ता । क्योंकि 
यह श्रारोप वर्तमान समाज के कल्पित व्यवहारों को देखकर उत्पन्न किया गया है ग्रौर वैदिक शिक्षा के वास्तविक 
स्वरूप पर ध्यान नहीं दिया गया । वैदिक शिक्षा में कमी दिखलाई पड़ने के मुख्यतः ये तीन ही कारण हैं-- 
पहिला कारणा यह है कि हमने जिन विषयों को, रीतिरिवाजों को श्रौर क्रियाकलापों को जितना महत्व दे रक्खा 
है, वे सबके सब वेद की दृष्टि में उतने ही महत्वपूर्ण नहीं हैं । उदाहरणार्थ हमने दत्तक श्रादि पुत्रों को गोद लेकर अपनी 
सम्पत्ति के स्वामी बनाने की रीति को धर्मशास्त्रों में लिख रकखा है, पर वेद इस रीति को स्थान नहीं देते । इसका कारण 
यही है कि वैदिक धर्मानुसार कोई आदमी किसी सम्पत्ति का वंशपरम्परागत मालिक नहीं हो सकता । दूसरा कारण यह 
है कि शाखाप्रचारकों ने वेदों के मन्त्रों को मनमाने स्थानों में रख दिया है, जिससे पुरे प्रकरण की बात ही समक में नहीं 
ग्राती । परिणाम यह होता है कि ग्रनेक विषयों में हमारा प्रवेश ही नहीं होता । इसी तरह तीसरा कारण वेदों के श्रनेक 
सब्दोंके भ्रथों की हमारी अनभिज्ञता है। वेद में सँकड़ों शब्द ऐसे हैं, जिनका ठीक ठीक भ्र्थ नहीं ज्ञात होता। इससे भी 
अनेक विषयों का ज्ञान यथार्थ रूप से हम तक नहीं पहुँचता । इसलिए वेद में यदि किसी मनुष्यपयोगी वश्यक विषयं 
का प्रत्यक्ष वर्णन न दिखलाई पड़े, तो उसका यह मतलब हरगिज नहीं हैं कि वेद में उसका बीज ही नहीं है। 
वेद के समस्त शब्दों के श्रथों का विस्फोटन करके और समस्त मन्त्रों को विषयवार एक जगह एकत्रित करके 
कुछ दिन मन लगाकर स्वाध्याय करने से वेदों में मनुष्योपयोगी समस्त आवश्यक ज्ञान बीजरूप से निकल सकता है, 
इसमें सन्देह नहीं । परन्तु हर समय के योग्य, हर मनुष्य या समाज के योग्य और हर स्थान में व्यवहार करने योग्य 
बातें वेदों से नहीं निकल सकतीं । इसका कारण यही है कि वेदों में प्रावेशिक ज्ञान की ही शिक्षा है, कल्पित ज्ञान की 
नहीं। यदि हम अपने कल्पित रीतिरिवाजों को हटा दें और शब्दार्थो को खोलकर और मन्त्रों को विषयवार करके पढ़ें, 
तो उनसे इतनी शिक्षा मिल सकती है कि जिसके द्वारा मनुष्य की बुद्धि इस योग्य हो जाय कि वह अपना समस्त कायै 
कर ले । परन्तु जिन विषयों को वेदों ने भ्रनावश्यक समझा है, वे बातें वेदों से नहीं निकल सकतीं, चाहे भले हमने 
उनको अपने समाज में--कर्मधर्म में--सम्मिलित ही क्यों न कर लिया हो। नमूने के लिए दत्तक पुत्र की भांति 


यज्ञोपवीत को भी लीजिये । संहिताश्रों में यज्ञोपवीत के लिए सुत, रेशम, ऊन आदि का वर्णन नहीं भ्राता । वहाँ 


मेखला का ही जिक्र है। मेखला का श्रर्थ घेरा है। किसी पदार्थ का गले या कमर में एक घेरा--माला- पहना देना 
है। भ्रर्थात्‌ चिह्न मात्र कर देना है । ब्राह्माणग्रन्थों ने भी इसे बहुत नहीं बढ़ाया । परन्तु सूत्रों ने बढ़ाया हैं। उन्होंने 
ब्राह्मणा, क्षत्री, वैश्य के लिए सूत्र में भेद कर दिया है। किन्तु यज्ञोपवीत कितना लम्बा हो, यह उन्होंने भी नही कहा। 
इसे आधुनिक ग्रन्थों ने ही बढ़ाया है। यद्यपि इस प्रकार कई बार विधियां बढ़ाई गई हैं, तथापि यज्ञोपवीत में कितनी 
गाँठे हों झौर उसे किसके हाथ से नापना चाहिये आदि बातें फिर भी रह गई हैं । इसी तरह कान में चढ़ाना या शिर 


में लपेटना भ्रादि बातें फिर रह गई हैं, जिनको बहुत ही ग्राधुनिक साहित्य ने पूरा किया है । इसका कया मतलब है? 
६१ के इ 
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बैदिक सम्पत्ति 


इसका मतलब यही है कि हम भ्रपने रिवाजों को जैसे जैसे बढ़ाते जाते हैं, वैसे ही वैसे उस कल्पित रियाज को पुष्ट 
करने के लिए विधिवाबय भी लिखते जाते हैं । मानो श्रागे श्रागे हम श्रौर पीछे पीछे शास्त्र दौड़ रहे हैं । हम शास्त्र 
के भ्रनुसार नही चल रहे, प्रत्युत शास्त्र हमारी कल्पना के ्रनुसार चलते हैं । हि र 
पर वेदों का यह हाल नहीं है। वेद किन्हीं रिवाजों के बाद नहीं बने, प्रत्युत उन्होंने ही श्रावश्यक रिवाजों को 
जन्म दिया है । यज्ञोपवीत के लिए वेद इतना ही श्रावर्यक समभते हैं कि दूसरे कुल में जाने पर विद्या प्रारम्भ करते 
पर मौर मनुष्य शरीर के अन्तिम घेय के प्राप्त करनेवाले ब्रत को धारण करने पर श्रावश्यक है कि उसे कोई ऐसा चिह्न 
दिया जाय, जिससे वह पहिचाना जा सके । समाज उसे उस चिह्न से पहिचाने, जिससे शिक्षा, सत्कार श्रौर सहायता 
्रादि देने में सुविधा हो । यह चिह्न चाहे जैसा हो, पर शरीर में सदैव रह सकनेवाला हो । वह एक माला ग्रर्थातू 
मेखला के ही रूप में भ्रधिक उपयोगी हो सकता है श्र कमर में, गले में या कन्धों में ही उसका रहना अधिक उचित 
मालूम पड़ता है । यही कारण है कि पारसी लोग इसे कमर में बांधते है । पहिले जमाने में बहुत से वैदिक श्रार्य भी 
परिकर बर्धन की तरह उसे पहिनते थे #। परन्तु शाखाभेद से जैसे जैसे पढ़ाई के तरीके बदलते गये झौर गोत्र बढ़ते 
गये, वैसे वैसे उपवीत का ढंग भी बदलता गया और भिन्न भिन्न होता गया । यज्ञोपवीत श्राजकल जिस अवस्था में 
पहुँचा है, यदि वह सारी दशा श्राप वेदों में हूढना चाहें, तो नहीं मिल सकती । लड़का पढ़ने जाने लगे श्रौर मामा उसे 
शादी का लोभ देकर वापस कर ले, इस विधि पर न कोई संहिता की श्रुति है, न ब्राह्मराग्रन्थों की गाथा है, न सूत्रों का 
सूत्र है और त निणंयसिन्धु की कोई नदी है । इसके लिए तो भ्राल्हखण्ड में भी कोई प्रमाण त मिलेगा । कहने का मत- 
लब यह कि वेदों को श्रपने रिवाजों का गुलाम बनाना उचित नहीं है । वेदों में जो शिक्षा बीजरूप से है, उसको ऋषियों 
ते सुविधा के लिए विस्तारपूर्वक लिखकर अपने जमाने में हमेशा प्रचलित किया है । ब्राह्मणाग्रन्थों के पूर्वं भी एक महान्‌ 
साहित्य था, उसमें भी कुछ था, भ्रब भी कुछ श्रौर आगे भी कुछ होगा; पर वेद इस,सबके जवाबदार नहीं हैं । उनमें तो 
जो कुछ है वह इतना ही है कि वह मनुष्य की बुद्धि को सोचने, विचारने लायक कर देता है श्रौर इस योग्य बना देता 
| है कि मनुष्य अपनी भलाई के नियम उस बीज के ग्रनुसार बना ले। 
| इस प्रकार से मूल शौर भाष्य सदैव एक साथ ही बनता रहता है, पर भाष्य मूल नहीं हो जाता । मनु वैवस्वत 
| के ही समय में वेदों का प्रादुर्भाव हुआ था, किन्तु उसी समय में ब्राह्मण भी बनाने पड़े थे । हम देखते हैं कि वेदों में 
कहीं नहीं लिखा कि भ्रमुक काम करते समय अमुक मन्त्र पढ़ो, पर ब्राह्माणग्रन्यों में है । इससे पाया गया कि ब्राह्मण- 
ग्रन्थों ने एक नया ढंग यह पैदा किया कि कोई कार्य मौन होकर न किया जाय, प्रत्युत मन्त्र कहकर ही किया जाय । 
इसमें कोई पाप नहीं था, इसीसे इस पर कोई श्रापत्ति भी नहीं हुई पर यदि कोई मार्जन करते समय 'आपो हि ष्ठा! 
ने पढ़े, तो उसका मार्जन बिगड़ नहीं सकता और स्नान के समय यदि कोई गंगाष्टक न पढ़े, तो उसके स्नान में कोई 
त्रुटि नहीं हो सकती । वयोंकि स्नान श्रलग चीज है और मन्त्र पढ़कर स्नान करना अलग चीज है। न पहिले में कोई 
पाप है, न दूसरे में कोई पुण्य है। किन्तु प्रश्न तो यह है कि श्राज्ञा और विधि का पालन कैसे क्रिया जाय ? इस 
प्रश्‍न का उत्तर सदैव यही रहा है कि वेदों की बीजरूप सूचना पर विद्वानों के विचारों से जो विधि निर्वारित हो, 
वही कत्तव्य समझा जाय । पर स्मरण रखना चाहिये कि वेदों की सूचना श्रपरिवर्तनशील है और दूसरे विद्वानों 
के विचार परिवर्तनशील हैं। पहिले में किसी का मतभेद नहीं हो सकता, पर दूसरे में हो सकता है। यज्ञोपवीत 
करना पहिला पक्ष हैं, इसमें मतभेद नहीं हो सकता । पर कब करना चाहिये, इसमें मतभेद हो सकता हैं। इसीलिए 
गृह्यसूत्रों में कोई कहता है कि ब्राह्मण का यज्ञोपवीत वसन्त में करना चाहिये और कोई कहता है कि सब ऋतुओों में 
करता चाहिये । वेद की श्राज्ञा और विद्वानों की विधियों में पहिली बात दूसरी की मोहताज नहीं है, पर दूसरी बात 
पहिली की मोहताज हैं । यज्ञोपवीत माघ में न होकर मा न मम मत व मे हो। पर हो जरूर यही मत पोध में हो, पर हो जरूर यही मतलब है। | 
# लोकमान्य तिलक महोदय ने इस बात को 'मोरायन' अन्य में सप्रमाण लिखा है। 
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re 


वेदमग्त्रों के उपदेश 


इस पर प्रश्‍न हो सकता है कि वेदों ने माघ ग्रौर पौष का भी निर्णय क्यों नहीं कर दिया ? और रेशम. 
-तथा सूत की विधि भी क्यों नहीं बतला दी ? इस पर हमारा नम्र निवेदन यह है कि जो वैदिक शिक्षा समस्त 
पृथिवी पर बसे हुए मनुष्यों के लिए है, उसमें इस प्रकार का वर्णन हो ही नहीं सकता । क्योंकि जिले जिले की 
परिस्थिति ग्रलग श्रलग है, पदार्थों की उपज भिन्न भिन्न है और ऋतुओं के प्रभाव अलग अलग हैं। ऐसी दश्षा में 
यदि सभी कुछ वेद ही लिखने बैठे, तो वेदों के पुस्तक तो एशियाटिक सोसाइटी का पुरतकालग बन जाय, वेदों के 
गौरव और मनुष्य की स्वाधीनचिन्ता में विघ्न उपस्थित हो जाय, धर्म और झपद्धर्म में कोई फर्क ही न रहे और 
संकट के समय मनुष्य श्रपना त्राणा ही न सोच सके। इसलिए क्रियाकलाप, श्रापद्धर्म और मनुष्यों की सामयिक उपः 
योगिता का विस्तृत बर्णन न करने से वेद श्रब्नूरे नहीं समझे जा सकते | वे पूर्ण हैं। वेद परलोक की पूर्ण श्रौर 
विस्तृत शिक्षा देते हैं, तथा लोक की शिक्षा में मनुष्य को इस योग्य बना देते हैं कि उसका एक भी आवश्यक कार्य 
कभी रुक ही न सके । 

नमूने के तौर पर हम यहां वेदों के कुछ सरलार्थ मन्त्रों को उद्धुत करके दिखलाते हैं कि वेद प्रत्येक वश्यक 
विषय की शिक्षा किस प्रकार देते हैं । यहां हम एक एक विषय के दो दो चार चार मन्त्र ही देगे । यह वेदविषयों की 
एक सूची मात्र ही है । इन विषयों से संत्रंघ रखने बाले वेदों में श्रनेकों मन्त्र हैं, पर सबके लिखने की श्रावश्यकता नहीं 
है। हमने इस मंत्रसूची और विषयप्रतिपादन में अपने ढंग का क्रम दिया है । इस क्रम से वेदों के ज्ञान की स्पष्टता 
होती है । सबसे पहिले हमने मनुष्यों की इच्छाओं के मन्व लिखे हैं । मनुष्य की समस्त इच्छाम्रों का समावेश बड़े बड़े 
सात स्तम्भों में हो जाता है। ये इच्छाएं गृहस्थाश्रम से ही पूरी हो सकती हैं, इसलिए हमने इच्छाग्रों के बाद 
गृहस्थाश्रम के मन्त्र रक्खे हैं । गृहस्थ का निर्वाह बिना उत्तम सामाजिक व्यवहार के धारण किए हो ही नहीं सकता, 
क्योंकि मनुष्य सामाजिक प्राणी है, इसलिए हमने तीसरा नम्वर सामाजिक व्यवहार के मंत्रों को दिया है। परन्तु 
वह आदमी अच्छे सामाजिक व्यवहार नहीं कर सकता, जो सदाचारी नहीं है, इसलिए हमने चौथा नम्बर सदाचार 
के मंत्रों को दिया है। सदाचार कभी सुदृढ़ नहीं हो सकता, जब तक मनुष्यों को गर्मे से लेकर यज्ञोपवीत श्रर्थात्‌ 
झ्राचार्यकुलवास तक के संस्कारों से सुसंस्कृत न किया जाय, इसलिए हमने संस्कारों के मंत्रों को पाँचवाँ स्थात दिया 
है । संस्कारों से सदाचार की पुष्टि होती है और समाज पवित्र भी होता है, पर बिना जीविका के उसका निर्वाह नहीं 
हो सकता, इसलिए हमने छठे नम्बर में जीविका के मंत्रो को रकखा है । इसमें भौगोलिक ज्ञान और व्यवसाय से 
सम्बन्ध रखने वाली समस्त बातों के मंत्र श्रा गये हैं । 

जीविका के ग्रागे समाज की रक्षा का प्रस्न आता है। बीमारी से शरीररक्षा, कलह और पाप से समाजरक्षा र 
बाह्य शबरुओ्रों से राष्ट्ररक्षा करनी पड़ती है, इसलिए आयुर्वेद, यज्ञ और राज्यव्य वस्था के मंत्रों को एकत्रित करके जीविका 
के वाद सातवें नम्बर में रका है । इसके रागे परलोकचिन्ता के मंत्र हैं! इनमें सबसे पहिली बात सृष्टि की उत्पत्ति 
की है । सृष्टि की उत्पत्ति के कारणों का समूह ही परलोक है, इसलिए हमने परलोक से सम्बन्ध रखनेवाले जीव, ब्रह्म, 

बन्ध, सोक्ष और पुतर्जन्म श्रादि विषयों के मंत्रों का समावेश श्राठवें नम्बर में किया है । इस तरह से सारांशरूप से 
हमने लोकपरलोक से सम्बन्ध रखनेवाले प्रायः सभी विषयों कें मंत्रों को लिख दिया हैं । हमारा अनुमान है कि जितने 
विषयों के मंत्र हमने दिये हैं, उतने विषयों में प्रवेश हो जाने पर मनुष्य की बुद्धि इस योग्य हो जाती है कि वह 
भ्रपना भला बुरा-हानि लाभ-सोच ले ग्रोर अपनी उन्नति कर ले । 
मनुष्य की इच्छाएँ 

सबसे पहिले मनुष्य की इच्छाम्रों को लीजिये । मनुष्य की इच्छाएँ सात भागों में विभाजित हैं | (१) बहुत 
दिन जीने की इच्छा । (२) स्वी, पुत्र, रति, शोभा, शङ्कार की इच्छा । (३) खाने पीने, पहिनने ओढ्ने, मकान, गृहस्थी, 
- बाग़ बगीचे और खेत तथा पशुओं की इच्छा । (४) यश और मान आदि की इच्छा । (५) विद्या, ज्ञात, विज्ञान 


: 
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‘YY वैदिक सम्पत्ति 
पौर मालूमात की इच्छा । (६) भ्रपने साथ कोई भ्रत्याय न करे, भ्र्थात्‌ न्याय की इच्छा ्ौर (७) बार बार जन्म- 
मरण के दुःख से छूटकर मोक्षप्राप्ति की इच्छा मनुष्यमात्र को रहती है । वेदों ने गायत्री सन्तर के द्वारा इन्हीं इच्छाओं 
की पूति के लिए नित्य परमेश्‍वर से प्रार्थना करने का उपदेश किया है। गायत्री का माहात्म्य वर्णान करते हुए 
भ्रथवेवेद १६। ७१। १ में कहा गया है कि-- 
स्तुता मया वरदा वेदमाता प्र चोदयन्तां पावमानी द्विजानास्‌ । 
आयुः घ्राणं प्रजां पशु कीतिं द्रविणं ब्रह्मवचंसं मह्य दत्वा त्रजत ब्रह्मलोकस्‌ ॥। 
्र्थात्‌ प्रचोदयात्‌ पदान्तवाली श्रौर द्विजों को पवित्र करनेवाली वेदमाता गायत्री की मैं इसलिए स्तुति करता हूँ 
कि वह मुझको ग्रायु, बल, प्रजा, पशु, कीति, धन ्रौर वैदिकज्ञान देकर ब्रह्मलोक श्र्थात्‌ मोक्ष पद को पहुँचावे । उस 
प्रादेश से ज्ञात हुभ्रा कि मनुष्यमात्र की ये इच्छा एँ स्वाभाविक हैं फ्रीनॉलांजीवाले भी बतलाते हैं कि मस्तिष्क में ज्ञान, 
मान, र्थे, काम, श्रायु, विज्ञान और न्यायधमे के ही प्रधान सात स्थान हैं । श्रन्य स्थान तो इन्हीं के अन्तर्गत इन्हीं 
की शाखाएँ हैं । इससे ज्ञात होता है कि ये इच्छाएं नैसगिक हैं । इन सबमें दीर्घ जीवन की इच्छा सर्वप्रथम है, इसलिए 
सबसे पहिले हम दीर्घजीवन के ही मन्त्रों का नमूना दिखलाते हैं । यजुर्वेद में लिखा है कि-- 
शतमिन्तु शरदो अन्ति देवा यत्रा नश्चक्रा जरसं तनूनाम्‌ । 
पुत्रासो यत्र पितरो अवन्ति मा नो मध्या रीरिषताथुगंन्तोः ।। (यजु० २५। २२) 
अर्थात्‌ हे विद्वानो ! मनुष्य की अयु सौ वर्ष नियत है, रतः जब तक हमारे शरीरों की जरा ग्रवस्था न हो जाय 
शौर हमारा पुत्र भी पिता न हो जाय तब तक हम जिएँ अर्थात्‌ सौ वर्ष के अन्दर हमारी ग्रायु क्षीण न हो । इतना ही 
नहीं कि हम विसी प्रकार सौ वषं तक जिएं, प्रत्युत आरोग्यता श्रौर बल के साथ जिएं, जैसा कि लिखा है कि— 
` तच्चक्षुदेव हितं पुरस्ताच्छुक्रमुच्चरत्‌ पश्येप्र शरदः शतं जीत्रेम शरदः शत्य गुपाम 
शरदः शतं प्र ब्रवाम शरदः शतमदीनाः स्याम शरदः शतं भुवश्च शरदः शतात्‌ ॥ 
(यजुर्वेद ३६। २४) 
अर्थात्‌ ज्ञानियों का हित करनेवाला शुद्ध ज्ञाननेत्र उदित है। उससे हम सौ वर्ष देखें, सौ वर्ष जिएँ, सौ वर्ष 
सुनें, सौ वर्ष बोलें, सौ वर्ष तक दीन न हों और सौ वर्ष से भी अधिक दिन तक भ्रानन्द से रहें । 
वेद में दी्घजीवन की इस इच्छा के श्रागे काम की इच्छा का वर्णान इस प्रकार है— 
कामस्तदग्रे समवतंत मनसो रेतः प्रथमं यदास त्‌ । 
स काप कामेन बृहता सयोनी रायस्पोषं यजमानाय घेहि ॥ (अ्रथव० १६। ५२। १ ) 
रथात्‌ जो 'काम' मन में बीजरूप से है, वह पहिले हुआ । हे काम ! तूने बहुत बड़े काम का विस्तार कर 
दिया है, इसलिए भ्रब धन दे । 
प्रियो देवानां भूयासम्‌ । प्रियः प्रजानां भुयासम्‌ । 
ग्रियः पशुनां भूयासम्‌ । प्रियः समाननां भूयासम्‌ ॥ (अथवे० १७। १। २-- ५) 
रथात्‌ देवों के लिए, प्रजा के लिए; पशुझ्रों क॑ लिए और समानों के लिए प्रिय होऊ । कामना से सम्बन्ध 
रखनेवाले इन दोनों मन्त्रों में कहा गया है कि मत भर रेत ही काम का मूल है । इस काम से ही ग्रागे बड़ी बड़ी 
पुत्रादि की कामनाएं उत्सन्न होती हैं और इसीसे बनाव चुनाव, शोभा श्वद्धार और ठाटबाठ की झ्रावश्यक्रता होती 


है । इन सबका मूल मन श्रोर रेत र्थात्‌ रति ही है। रति ही प्रजा, पशु भ्रौर ग्रन्नादि घन की ओर विशेष प्रवृत्ति 
उत्पन्न कराती है। क्योंकि दीघंजीवन और कामजन्य सत्रीपुत्रादिकों के लिए ही घन की इच्छा होती है । 


मनुष्य को इस-धन की इच्छा किस प्रकार रहती है, उसका नमूना वेद ने निम्न मन्त्र में दिखलाया है-- 


बेदमन्त्रों के उपदेश 


एकपाद्‌ भूयो द्विपदो वि चक्रमे द्विपात्त्रिपादम्रभ्येति पश्चात्‌ । 
चतुष्पादेति द्विपदामभिस्वरे संपश्यन्पङ्क्तीरुपतिष्ठमानः ॥ ( ऋ० १०। ११७।८ ) 


्रर्थात्‌ एक गुणा घन रखनेवाला श्रपने से दुगुने वन रखमेत्राले के मार्ग का आक्रमण करता है, दुगुने धनवाला _ > 


तिगुने धनवाले के पीछे दौड़ता है श्रौर चौगुने बनवाला अपने से दूने घनवाले की महत्ता को प्राप्त होता है अर्थात्‌ 
मनुष्य धनवानों को देखकर स्पर्धा करते हुए श्रधिकाधिक घन प्राप्त करने की इच्छा रखता है। 
इस धन की इच्छा के श्रागे मान की इच्छा होती है । वेद में मान की इच्छा का नमूना इस प्रकार दिखलाया 
गया दै 
यथा सूर्यो अतिनालि यथास्मिन्‌ तेज आहितम्‌ । 
एवा मे वरणो मशि; कीति भूति नि यच्छतु 
तेजसा सा समुक्षतु यशसा समनक्लु सा ॥ १७॥ 
यथा यशश्चन्द्रमस्यादित्ये च नृचक्षसि। एवा० ॥ १८॥। 
यथा यशः पृथिव्यां यथास्मिन्‌ जातवेदसि । एबा० ॥ १६॥ 
यथा यशः कन्यायां यथास्मिन्‌ संभृते रथे | एवा०॥ २०॥। 
यथा यशः सोमपीथे मधुपके यथा यशः । एवा०॥ २१॥ 
यथा यशोऽग्निहोन्ने वषट्कारे यथा यशः। एबा० ॥ २२॥ 
यथा यशो यजमाने यथास्मिन्‌ यज्ञ आहितम्‌ । एवा० ॥ २३॥ 
यथा यशः घ्रजापतो यथास्मिन्‌ परमेष्डिति। एवा० ॥ २४॥ 
यथा देवेष्वमृतं यर्थेषु सत्यमाहितस्‌ । एवा० ॥ २५॥ ( अथवे० १०।३) 
्र्थात जिस प्रकार सूर्य, चन्द्रमा, पृथिवी, ब्रह्मचारिणी कन्या, मधुपर्क ओर सोमपानप्राप्त विद्वान्‌, प्रग्निहोत्री, 
यज्ञ करनेवाला यजमान, परमेष्ठी और प्रजापति यश और की ति को प्राप्त होते हैं, उसी प्रकार कीति, तेज झौर यश 
मुझको भी प्राप्त हो । इन मन्त्रों में यश, कीति और मान के लिए प्रार्थना की गई है। क्योंकि लिखा है कि “सष 
नन्दन्ति यशस भ्रर्थात्‌ संबको यश से आनन्द मिलता है । 
इस मान की इच्छा के आगे वेद में ज्ञान की इच्छा का वणन इस प्रकार है-- 
यां मेधां देवगणाः पितरश्रोपासते । तया मामद्य मेधयाग्ने मेवाविनं कुरु स्वाहा !। 
मेधां से वरुणो ददातु मेवामग्निः प्रजापतिः । 
सेधामिन्द्रश्च वायुश्च मेधां घाता ददातु से स्वाहा ( यजु० ३२। १४-१४ ) 
अथाँत्‌ जिस मेधा (ज्ञान) की देवता भ्रौर पितर उपासना करते हैं, उस मेवा से हे परमेश्वर ! मुझे शीघ्र ही 


- मेधावी कीजिये । यह मेधा मुझको अरुण, अग्नि, प्रजापति, इन्द्र, वायु और परमात्मा देवे । अर्थात्‌ इन सब पदार्थों 


का ज्ञान मुझे शीघ्र हो । इसलिए 
मनसे चेतसे धिय आकूतय उत चित्तये । मत्ये श्रुताय चक्षसे विघेप्र हविषा वयम्‌ ॥ 
( ्रथवं ६। ४१। १ ) 
श्र्थात्‌ मन, ्रन्तःकरणा, बुद्धि, विचारशक्ति, ज्ञानशक्ति, मति, श्रवणशक्ति और हष्टिशक्ति की उन्नति के लिए 
हम सब यज्ञकर्म करें । ज्ञानेच्छा के भागे वेद में न्याय की इच्छा इस प्रकार बतलाई गई है 
देहि मे ददामि ते नि मे घेहि नि ते दषे । निहारं च हुरासि मे निहारं निहराणि ते स्वाहा॥ 
( यजु० ३। ५० ) 


ही 
॥ 
। 
। 
| 


४८६ वंदिक सम्पत्ति 


र्यात्‌ मुभे दे भौर मैं तुझे दू । तू उत्तम गुण मुभमें धारण कर श्रौर मैं तुझमें धारण करूँ । यह मैं लेता 
है भ्रोर यह तू ले, ्र्थात्‌ परस्पर न्याययुक्त व्यवहार हो । कैसा सुन्दर न्याय का ग्राद्श है ! इसके श्रागे परमपद की 
इच्छा का वणन इस प्रकार है 
वेदाहमेतं पुरुष महान्तमादित्यवर्णं तमसः परस्तात्‌ । 
तमेव विदित्वाऽति मृत्युमेति नान्यः पस्था विद्यतेऽयनाय ।। ( यजु० ३१। १८ ) 
यत्रानन्दाश्च मोदाश्च पुदः प्रमुद भासते। 
कामस्य यत्राप्ताः कामास्तत्र माममृतं कृधिः“॥। ( ऋ० ९ । ११३। ११ ) 


र्त्‌ मैं उस भ्रन्धकार से परे महान्‌ प्रकाशमय सूर्यतुल्य परमात्मा को जानता हुँ । उसी के जान लेने से 
अमृतत्व प्राप्त होता है इसके सिवा र कोई दूसरा मार्ग नहीं है । इसलिए जहाँ आनन्द ही श्रानन्द है और जहाँ सब 
कामनाएँ पूर्ण हो जाती हैं, उस मोक्षघाम में मुझे भ्रमर कीजिये । इन मन्त्रों से दीर्घातिदीर्घ जीवन श्रर्थात्‌ श्रमृतत्व 
की महानु इच्छा वर्तमान है। संसार में बहुत दिन जीने की जो इच्छा पाई जाती है, वह इसी अनन्त जीवन की 
झ्रभिलाषा है । इस प्रकार से मनुष्य की ये सातों स्वाभाविक इच्छाश्रों को दर्शानेवाले मन्त्र वेद में मौजूद हैं । परन्तु 
थे इच्छाएं विना ग्रहस्थाश्रम के पूर्ण नहीं हो सकतीं । 
ग्रहस्थाश्रम 


उपयुक्त इच्छाएँ विना गृहस्थाश्रम के पूरी नहीं हो सकतीं, इसलिए वेदों में गृहस्थाश्रम का पर्याप्त वर्णन है । 
यहाँ हम नमूने के तौर पर गृहस्थाश्रम की खास खास बातें लिखते हैं । सबसे पहिले देखते हैँ कि व्रेदमन्त्रों के श्रनुसार 
गृहस्थ की हालत कैसी होनी चाहिये । श्रथवंवेद में लिखा है कि-- 
इहेव स्तं मा वि योष्टं विश्वमा यु्व्यश्नुतम्‌ । 
कळन्तो पुत्रैन॑प्तुभिमोंदमानो स्वे गृहे ॥ ( ऋ० १०। ८५। ४२) 


अर्थात्‌ किसी से विरोध न करो, गृहस्थाश्रम में रहो, पूणं ग्रायु प्राप्त करो, पुत्र और पौत्रों के साथ खेलते हुए 
श्रौर श्रानन्द करते हुए भ्रपने ही घर में रहो और घर को ग्रादर्शरूप बनाओं। इसके श्रागे यह दिखलाते हैं कि 
शृह्स्वामी दंपति का परस्पर कंसा श्रादशं होना चाहिये । ऋगवेद उपदेश करता है कि 
समञ्जन्तु विश्वे देवाः समापो हृदयानि नौ । 
सं मातरिश्वा सं धाता सषु देष्ट्री दधातु नौ ॥ ( ऋ० १०। ८५। ४७ ) 
अर्थात्‌ संसार की समस्त शक्तियाँ श्रौर विद्वानु हम दोनों-पतिपत्नी--को श्रच्छी प्रकार जानें, हम दोनों के 
हृदय जलके समान शान्त हों और हम दोनों की प्राणशक्ति, धारणशक्ति श्रौर उपदेशशक्ति परस्पर कल्याणकारी हो। 
यह वैदिक दम्पति का ्रादशे है । श्रव देखना चाहिये कि इस वैदिक दम्पतिका घर कैसा है। वेदमन्तरों के ्ादेशा- 
नुसार सवेसाधारण के घर बहुत ही सादे होने चाहियें । श्रथवेवेद में लिखा है कि-- 
ऊर्जस्वती पयस्वती पृथिव्यां निमिता मिता। 
विश्वान्नं बिभ्रती शाले मा हिसीः प्रतिगुह्ूतः ॥ ( श्रथवे० €। ३। १६ ) 
तुणेरावृता पलदान्‌ वसाना रात्रीव शाला जगतो निवेशनी । 
“पिता पृथिव्यां तिष्ठसि हस्तिनीब पद्दती ॥। ( अ्थवे० € । ३। १७ ) 
या हिपक्षा चतुष्पक्षा षट्पक्षा या निसोयते। 
अष्टापक्षां दशपक्षां शालां बानस्य पत्नीमरिनर्गभं इवा शये ॥। ( अथवे० ६। ३। २१ ) 


नो 


| 
| 
| 


वेदमर्त्रों के उपदेश 


शाला ! तू श्रपने ग्रहणाकर्ता ( निवासी ) को मत मारना । तृण से छाई हुई रौर तोरण बन्दनबारों से सजी हुई हे 
शाला ! तू सबको रात्रि के समय यान्ति देनेवाली है और लकड़ी के खम्भों पर्‌ हस्तिनी की भांति थोड़ी सी जमीन पर 
स्थित है । जो शाला दो छप्परवाली, चार छम्परवाली, छे छप्परवाली ग्रौर जो ग्राठ तथा दश छप्परवाली बनाई 
जाती है, उस इज्जत वचानेवाली शाला में मैं जठराग्नि और गर्भ के समान निवास करता हूँ । यह है वैदिक घरों की 
सादगी । श्रव देखना चाहिए कि इन घरों में खाद्य और पेय पदार्थों के तैयार करने वाली गृहस्थी का केसा वर्णन है। | 
ऋग्वेद में लिखा है कि 7 

यत्र ग्रावा पृथुबुध्च ऊर्ध्वो भचति सोतवे । उलूखलसुतानामवेद्िर्द्र जल्गुलः ।।१॥। 

यत्र द्वाविव जघनाधिषवण्या कुता । उलू ० ।।२।। 

यन्न नार्यपच्यवमुपच्यबं च शिक्षते । उलू ० ।।३॥ 

तत्न मन्थां विबध्नते रशमीन्यमितवा इव । उलू ० । ४॥ 

यच्चिद्धि त्वं गृहेगृह उलूखलक युज्यसे । 

इह दयमत्तपं बद जबतामिव दुन्दुभिः ।।५।। (कऋ० १। २८) 


NPA 


श्र्थात्‌ जहाँ बड़ा स्थूल पत्थर ( चवकी,) नीचे ऊपर चलता है, जहाँ दो जंघाओं के बीच में सिलबट्टा चलता है, 
जहाँ स्त्रियाँ पदार्थो का धरना, उठाना श्रौर राँवना पकाना जानती हैं, जहाँ मथानी को रस्सी से बाँव्रकर दहीं मथा 
जाता है और जहाँ घर घर में उलूखल मूसल चलता है, वे घर ऐसे प्रकाशित होते हैं, जैसे जय के समय दुन्दुभि प्रका- 
शित होती है । इन वैदिक घरों में चक्की, सिलबट्टा, उखली भूसल और मथानी के शब्द दुन्टुमि के समान गन्न चाहने 
वालों को घोषित कर रहे हैं और गृहदेवियाँ पदार्थो के धरने उठाने और रांघने, पकाने में लगी हुई हैँ । इन घरों में जिस: 
प्रकार भ्रन्नदान की घुम मची हुई है, उसी तरह घी-दूध की भी घारा बह रही है । भ्रथवेवेद में लिखा हैकि-- 
चतुरः कुम्भांश्रतुर्धा ददामि क्षीरेण पूर्णा उदकेन दध्ना । 
एतास्त्वा धारा उप यन्तु सर्वाः स्वर्गं लोके मधुमत्‌ पिन्वमाना 
उप त्वा तिष्ठन्तु पुष्करिणीः समन्ताः ।। (अथवे० ४।३४।७) 
अर्थात्‌ चार चार घड़े दूध ग्रौर चार चार घड़े पानी चारों ओर देता हुँ । ये सब आपको स्वर्गे में--सुखस्थान 
में पोषण पहुँचावें । 
पूर्ण नारि प्र भर कुम्भमेतं घृतस्य धाराममृतेन संभृताम्‌ । 
इमां पातनमृतेना समडर्धीष्टापुर्तमभि रक्षात्येनाम्‌ ॥ (अथवें० ३।१२।५) 
र्त्‌ हे स्त्री ! तू दूध भौर घी को घड़ों में भरकर उनकी धारा से इन पीनेवालों को तृस्त कर श्रौर वापी 
कूप तड़ाग तथा दान श्रादि सब प्रकारों से इनकी रक्षा कर । 
ऊर्जं वहन्तीरमृतं घृतं पयः कीलालं परिल्त्‌ तम्‌ । 
स्वधा स्थ तर्पयत मे पितृन्‌ (यजुर्वेद २।३४) | 


्रर्थात्‌ बलकारक जल, घृत, दूध रसयुक्त ्रन्न और पके हुए तथा टपके हुए मीठे फलों की धारा बह रही है, 
भरतः हे स्वधा में ठहरे हुए पितरो ! आप तृप्त हों । इन मन्त्रों के अनुसार वैदिक घरों में देव, ऋषि और पितरों की 
तृसि के लिए घी, दूध श्रौर फलों का विशाल श्रायोजन दिखलाई पड़ता है । इतना ही नहीं प्रत्युत वैदिक गृहस्थ 
भ्रपने इष्टमित्रों, श्रतिथियों और क्षुधापीड़ित मनुष्यों को किस प्रकार अन्न, जल और सेवा से तृस्त करने के लिए ठा 
रहें हैं, वह भी देखनेयोग्य है श्रथर्ववेद में लिखा है कि हि ः ४ 


बं दिक सम्पत्ति 


ऊज बिञ्नद्‌ वसुवनिः सुमेधा अघोरेण चक्षुषा मित्नियेण । 
गृहानमि सुमना वन्दमानो रमध्वं मा बिभीत मत्‌ ॥। १ ॥। 
हमे गृहा मयोभुव ऊर्जस्वन्तः पपस्वन्तः । पूर्णा वामेन तिष्ठन्तस्ते नो जानन्त्वायतः ।। २ ॥ 
पेषासध्येति प्रवसन्‌ येषु सौमनसो बहुः । गृहालुप ह्वयामहे ते नो FR 
उपहूता भूरिधनाः सखायः स्वादुसंधुदः । अक्षुध्या अतृष्या स्त गृहा मास्मद्‌ बभीतन ॥ ४ ॥ 
उपहूता इह पाव उपहूता अजावयः । अथो अन्तस्य कीलालं उपहूतो गृहेषु नः ॥। + ।। 
सुनृतावन्तः सुभगा इरावन्तो हृसामुदाः । अतृष्या अक्षुध्या स्त गृहा मास्मद्‌ बिभीतन ॥। ६ ॥। 
इहैब स्त सानु गात विश्वा रूपाणि पुष्यत । ऐष्पामि भद्रेणा सह भूयांसो भवता मथा ।। ७ ॥। 
ह (अ्रथर्व० ७।६०।१--७) 
रथात्‌ हे वीर्य, घन, सम्पत्ति, मेधा, सुहृदभाव श्र श्रच्छे मनवालो ! आप लोग इन घरों में प्रेमपूर्वक श्राइये, 
डरिये मत । घरों में श्रानेवालों के लिए ये घर भ्रारोग्यवर्धक, बलशाली, दुग्धवाले, लक्ष्मीवान्‌ श्रौर श्रीमाचु हैं । थे 
घर भ्रमित धनवाले, मित्रों के साथ आ्रामोदप्रमोद करनेवाले श्रोर क्ुधाठूपा के हरनेवाले हैं इसलिए श्राइये, डरियि 
मत । गौवें, बकरी प्रौर नाना प्रकार के रसीले अन्न हमारे घरों में भरे पड़े हैं । ये घर सत्यवालों, भाग्यवानों, 
घनियों, हंसमुखों श्रौर भूखप्यास से रहितों के हैं, इसलिए डरिये मत । थके हुए पथिक जो इन घरों का स्मरण 
करते हैं, उन्हें ये घर अपनी शर बुलाते हैं, इसलिए कहीं मत जाइये, यहीं रहिये । ये घर अनेक प्रकार से पोषण 
करते हैं, इसीलिए हम भी यहाँ आ गये हैं, ठहरे हैं रौर सब प्रकार से सुखी हैं । इस उपदेश में गृहस्थाश्रम का कैसा 
भव्य बरन है और कैसे उदार शृहस्थों का चित्र खींचा गया है। इसका कारण यही है कि वेदों में ग्रतिथिसत्कार 
न करनेवाले भर क्षुधातुरों को श्रन्न न देनेवाले शृहस्थों की निन्दा की गई है। ऋग्वेद में लिक्षा है कि 
य माध्राय चकमानाय पित्वोऽन्नवान्त्सत्रफितायोपजग्मुषे । 
स्थिरं मनः कृणुते सेवते पुरोतो चित्स र्माडतारं न विन्दते ।। २ ॥ 
स इड्भोजो यो गृहवे ददात्यन्नकामाय चरते कृशाय । 
अरमस्मं भवति यामहूता उतापरीषु कृणुते सखायस्‌ । ३ ॥ (ऋ० १०।११७) 

:  प्र्थात्‌ जोश्रन्नवात्‌ होता हुआ, श्रन्न चाहनेवालों श्रौर गरीबी से पास आये हुए दुखियों के लिए मन कठोर कर 
लेता है और श्राप मजे में खाता है उसे सुख देनेवाला मित्र नहीं मिल सकता । जो अन्न चाहनेवाले दुर्बल याचक को 
न्न देता है वही सच्चा भोजन करता है । ऐसे दाता के पास दान करने के लिए पर्याप्त अन्न ग्राता है औरं कठिन 
समय में सहायक मित्र उत्पन्न होते हैं ॥ इस प्रकार से इत वेदमन्त्रों ने श्रादश गृहस्थ का चित्र खींचते हुए बतलाया 
कि मकान तो सदैव साधारण ही हो, पर वह साधारणा मकान श्रन्न ्रादि ञ्रावश्यक पदार्थों से भरा हो और मकान 
पर श्रानेवालों का उत्तम सत्कार किया जाय । 


पर स्मरण रहे कि इस दानशीलता के कारण ऋण न होने पावे ।.ऋण मनुष्य को बहुत ही नीच बना देता है, ' 


इसलिए उतना ही खर्च चाहिये जितनी अपनी निज की श्रामदनी हो । श्रथवेवेद में लिखा है कि-- 
अनृणा अस्मिन्ननृणाः परस्मिन्‌ तृतीये लोके अनृणाः स्याम । 
५ ये देवयानाः पितृयाणाश्च लोका; सर्वान्‌ पथो अनृणा आ क्षियेम ।। [ग्रथर्व० ६।११७।३] 
पुष्ट पशुनां पार जग्रभाहं चतुष्पदां द्विपदां यच्च धान्यम्‌ । 
पयः पशुनां रसमोषधीचां बृहस्पतिः सविता मे नि यच्छात्‌ ॥ [अथर्व० १६।३१। ५] 


श्र्थात्‌ इस लोक, परलोक भ्रौर तीसरे लोक में हम सब अऋणा होवें और देवयान तथा पितृयान के जो मार्ग और , 
स्थान हैं, उन सबमें हम ऋण होकर निवास करें । मैं चतुष्पाद पशुश्रों से, द्विपाद मनुष्यों से और घान्यों से प्राप्त पदार्थ . 


वेदमन्त्रों के उपदेश 


स्वीकार करता हूँ और बृहस्पति तथा सबिता देव परमात्मा ने जो मुझहो पशुओं का दूध और औषधियों का 
दिया है, उ स पापस करता हैं। इन मन्मों का यही तातपये है कि जो कुछ अपने पुरुषार्थ से प्रात हो, उसीके | 
ग्रनुसार खर्च किया जाय, ऋणा लेकर नहीं । इस प्रकार से गृहस्थ की दशा का वणान करके अब गृहस्थ के नित्य करने | 

योग्य पंचमहायज्ञों का वर्णान करते हैं । यजुर्वेद में लिखा है क्रि 7 


यद्‌ ग्रामे यदरण्ये यत्सभावां यदिच्ध्रिये । यदेनश्चक्कमा चयनं तदवयजामहे ।। (यजुर्वेद ३।४५) 
रथात्‌ ग्राम में, जंगल में और सभा में हमने इन्द्रियों से जो पाप किया है, उसे इस यज्ञ में होम करके दूर फेंकते हैँ । 
इस मन्त्र का मतलब यही है कि शृहस्थ से जो पाँच स्थानों में पाप होता है थवा युद्धों और हिस्त्र पशुओं की हत्या से 
जो पाप होता है श्रथवा ग्राम में, जङ्गल में और सभाश्रों में जो मन, वाणी ग्रौर कर्म से विना किसी इरादे के पाप हो 
जाता है, वह पंचमहायज्ञों श्रौर इश्टापर्तादि लोकोपकारी कार्यो के करने से दूर हो जाता है, अर्थात्‌ एक प्रकार से नित्यं 
- प्रायश्चित हो जाता है । इन पंचमहायत्रों में सबसे पहिले वेदों का स्वाव्याय और प्राणायामपूर्वक गायत्री का जप है। यही 
ब्रह्मयज्ञ है। वेद में इस ब्रह्मयज्ञ के करने की ताकीद की गई है । वेद के स्वाध्याय के लिए यजुर्वेद में लिखा है कि 


यथेमां वाचं कल्पाणीबावदानि जनेष्य: । ब्रह्मरःजःयाभ्या श} शुट्राय चार्याय च स्वाय चारणाय च | 
प्रियो देवानां दक्षिणावे दाचुरिह भुवासमर्य मे काम: सम्ृथ्यतामुप मादो नमठु । (यजुर्वेद २६।२) 
्रर्थात्‌ जैसे इस कल्याणकारिणी वाणी को मनुष्यों के लिए मैं बोलता हूँ, वै ही ब्राह्मणों, क्षतरियों, वैश्यों, शुद्र, 
स्त्रियों और थ्रनार्यो के लिए ग्राप भी वोलिये और समकिए कि इस प्रकार के विद्यादान से मैं देवताग्रों में प्रिय होऊ, मु झे 
परोक्ष सुख मिले और सव कामनाएँ पूर्ण हों । यह वेद के स्वाध्याय की महिमा है । पर वेद-स्वाध्याय का मतलब 
केवल वेदों का रटना ही नहीं है, प्रत्युत उनके श्रथों का जानना है । इसीलिए ग्रथर्बवेद में लिखा है कि 
ऋचो अक्षरे परमे व्योमन्‌ यस्मिन्‌ देवा अधि विश्वे निषेडुः । 
यस्तञ्च वेद किमृचा करिष्यति य इत्‌ तद्‌ विदुस्ते अमी समासते ॥॥ [ग्रथर्व॑० ६।१०।१ ऽ] 


श्र्थात्‌ ऋचाएँ परमव्यापक श्रक्षर में ठहरी हुई हैं, जिसमें वेद के देवता--अर्थ-ठहरे हुए हैं, भ्रतः जो ग्रक्षर और 
उनके ग्रथोँ को नहीं जानता, वह केवल ऋचाग्रों से क्या लाम प्राप्त कर सकता है? ठीक है, जो अक्षर और श्रथों को 
जानता है, वही श्रच्छी तरह वेद के तात्पर्थ को पहुँचता है, इसलिए वेदों को श्र्थंसहित ही पढ़ना चाहिये । वेद-विचार 
के बाद प्राणायामपूर्वेक गायत्री का जप करना चाहिये । अथर्ववेद में गायत्री की महिमा इस प्रकार लिखी है कि-- 


स्तुता मया वरदा वेदमाता प्र चोदयन्तां पावमानी द्विजानाम्‌ । 
आयुः घ्राणं प्रजां पशु कोति द्रविणं ब्रह्मवर्च सम । 
मह्या दत्त्वा ब्रजत न्रह्मयोकम्‌ ॥ [अथवंबेद १६।७१।१] 


श्र्थात्‌ द्विजों को प्रेरणा करनेवाली पवित्र वेदमाता गायत्री की मैं स्तुति करता हूँ । यह मुझे श्राय, बल, सन्तति, 
पशु, कीति, धन श्रौर ब्रह्मवर्चस्व अर्थात्‌ वेदज्ञान को देकर ब्रह्मलोक को पहुँचावे । यही ब्रह्मयज्ञ है । इसके बाद देवयज्ञ 
का भ्रनुष्ठान है । देवयज्ञ का तात्पर्ये दोनों समय हवन करना है । अथर्ववेद में लिखा हैं कि-- 


सायंसाय' गुहपतिर्नो अग्निः प्रातः प्रातः सौमनसस्य दाता । 
वसो सोर्वसुदात एषि वय' त्वेन्धानाल्तस्वं पुषेम ।। 
प्रात: प्रातर्गूहपतिर्तो अग्निः साय सायः सौमनसस्य दाता । 
६२ बसो्वस्तोबंसुदान एधीन्धातास्त्वा शतहिमा ऋधेम ।। [ग्रथर्वे० १९। ५५।३--४] 


३६३० वैदिक सम्पत्ति 


प्रात्‌ शाम का नित्य हवन प्रातःकाल के समय गृहस्थ के मन को प्रसन्न करनेवाला होता है श्रौर प्रातःकाले 
का नित्य हवन सायंकाल के समय मन को प्रसन्न करनेवाला होता है, इसलिए गृहस्थ का नित्य दोनों सन्ध्याश्रों में 
हवन करता चाहिये । यही देवयज्ञ है। इस देवयज्ञ के पश्चात्‌ पितृयज्ञ का विधान है । यजुर्वेद में लिखा है कि 
चे समानाः समनसः पितरो यमराज्ये । 
ेष्ल्लोक: स्वधा नमो यज्ञो देवेषु कल्पताम्‌ ॥ [यजु १ ६।४५] 
क्षर्धात्‌ यम के राज्य में जो पितर एक समान हैं रौर समान बिचारवाले हैं, उन पितरों को देवताश्रों के बीच 
में लोक, स्वघा, नमस्कार भौर यज्ञ प्राप्त हों # | इस पितृयज्ञ के बाद बलि-वैश्वदेव का विधान है । उसके लिए 
यजुबेद गौर भ्रथर्ववेद में लिखा है कि 
यहुत्तं यत्परादानं यत्पूत्त याश्च दक्षिणाः । तदग्निर्वेश्वकर्मण: स्वदवेषु नो दधत्‌ ॥ [यजु० १८।६४ | 
अहरहर्बेलिमित्ते हरन्तोऽश्वायेव तिष्ठते घामग्ने। ( ग्थवे० १६।५५।७) 
अर्थात्‌ जो भ्रभी दिया है श्रौर जो इसके पहिले दिया है तथा जो आगे दिया है और जो पीछे दिया है, बह सब 
बलिवैश्वकर्म की ग्नि को प्राप्त हो । जिस प्रकार नित्य घोड़ा घास पाता है, उसी प्रकार प्रतिदिन प्राणियों को उनका 
भाग म्र्थात्‌ बलि देना चाहिये । इसके बाद श्रतिथियज्ञ है । श्रतिथियज्ञ के विषय में लिखा है कि 
तद्यस्येवं विद्वान्‌ व्रात्यो राज्ञोऽतिथिगृं हानागच्छे्‌ ॥१।। 
शरेयांसमेनमात्मनो मातयेत्‌ तथा क्षत्राय ना वुश्रते तथा राष्ट्राय ना वृश्चते ।।२।॥ [ग्रथवं० १५।१०] 
तद्‌ यस्यंवं विद्वान्‌ व्रारोऽतिथिगुं हानागच्छेत्‌ ॥१॥ 
स्वयमेनमभ्युदेत्य अयाद्‌ व्रात्य कवावात्सीर््ात्योदकं व्रात्य तपंयन्तु व्रात्य यथा ते प्रिय तथास्तु 
ब्रात्य यथा ते चशस्तथास्तु व्रात्य यथा ते निकामस्तथास्त्विति ।।२। (व्रथर्ववेद १५।११) 


्र्थात्‌ जब विद्वान्‌ और व्रतधारी श्रतिथि राजा के घर श्रावे, तो राजा को उचित है कि वह श्रतिथि को अपने 
से. भी भ्रधिक श्रेष्ठ माने । इससे राजा न तो क्षत्रियकुल में ही दोषी होता है श्र न राष्ट्र की ही ओर से दोषी होता 
है । जिसके घर में ब्रतशील और विद्वान्‌ अतिथि आ जाय, तो उसे चाहिये कि वह उठकर श्रतिथि से कहे कि है व्रात्य ! 
आप कहाँ से भ्रा रहे हैं ? श्राइये, लीजिये यह जल है, श्राप तृप्त हों श्रौर जो आपकी इच्छा हो, बह भी हाजिर किया 
जाय तथा जो आज्ञा हो, वही किया जाय । यह्‌ वैदिक आतिथ्य का नमूना है। इस प्रकार से पंचमहायज्ञों के द्वारा 
गृहस्थ सबको भ्रन्नजल पहुँचाता है श्रौर इसी प्रकार का गृहस्थ पहिले कही हुई श्रायु, बल, कीति, बिद्या, प्रजा, धन 
र मोक्ष आदि इच्छाओं को प्राप्त कर सकता है। परन्तु ये बातें गृहस्थ को तभी प्राप्त हो सकती हैं, जब उसका 
सामाजिक व्यःह र भी उत्तम हो। 


सामाजिक व्यवहार 


मनुष्य सामाजिक प्राणी है। परन्तु उसका सम्बन्ध केवल अपने आप ही से नहीं है, प्रत्युत उसका सम्बन्ध दंपति, 
कुटुम्ब, जाति, समाज श्रौर समस्त संसार के मनुष्यों तथा समस्त-संसार के प्राशिमात्र से है, इसलिए उसे सबके साथ 


# ये पितर सौम्य हैं, इसलिए इनका सत्कार प्रायः जल से ही होता है। उधर वृक्ष भी सोम्य कहलाते हैं, 
यही कारण है कि पितृजल वृक्षों में ही डाला जाता है । पंचमहायज्ञों में जहाँ देवता, मनुष्य, पशु, पक्षी और कीटपतङ्गों 
तक को भोज्य भाग दिया जाता है, वहां सोम्य पितरों का हक सोम्य वृक्षों को ही दिया जाता है। 'एका क्रिया 
दूव्यर्थकरी बभूव' लिखकर पतंजलि ने महांभाष्य में इसी प्रकार का इशारह किया है! 


बेदमस्त्रों के उपदेश 


प्रेम, दया श्रौर सहानुभूति से वर्तता चाहिए । वेद के निम्नलिखित मन्त्रों में वही उदात्त उपदेश दिया गया हैं । 
हम पहिले दंपतिप्रेम का नमूना दिखलाते है । ऋग्वेद और श्रथवंवेद में लिखा है कि द 
या दस्पती समनसा सुनुत आ च धावतः । देवासो नित्पयाशिरा ॥ ( ऋग्वेद ८।३१।५ ) 
स्योनाद्योनेरघि बरुध्यमानौ हसामुदौ महसा मोदमानो । 
सुगु सुपुत्रो सुगृहौ तराथो जीवाबुषसो विभाती" ॥ ( श्रथवे० १४।२।४३ ) 
ग्रर्थात्‌ जो दम्पति एक मन होकर यज्ञ श्रर्थात्‌ उत्तम कामों के लिए साथ साथ दौड़ते हैं और नित्य परमेश्वर 
की प्रार्थना करते हैं, वे देवता हैं । हे दंपति ! तुम दोनों इस सुखदायक घर में अच्छे प्रकार जागते हुए, हँसी खुशी 
के साथ, बड़े प्रेम से श्रानन्द मनाते हुए, सुन्दर सुपुत्रों और सुन्दर गृहस्थीवाले होकर प्रकाशयुक्त बहुत से प्रातःकालों 
को देखो, श्रर्थात्‌ बहुत दिन तक जीग्रो । इन वेदमन्त्रों में दम्पतिप्रेम का उत्कृष्ट नमूना यह बतलाया गया है कि दोनों 
एक मन होकर श्रानःदपूर्वेक उत्तम कर्मो में लगे रहें श्रौर परस्पर प्रेम और विनोद के साथ व्यवहार करें । इस दंपति 
कर्तव्य वर्णन के श्रागे कौटुम्बिक व्यवहार का उपदेश इस प्रकार है 
अनुव्रतः पितुः पुत्रो मात्रः भवतु संमनाः । जाया पत्ये मधुमतीं वाचं वदतु शन्तिवास्‌ ॥ २ ॥ 
सा आता च्रातरं िक्षन्मा स्वसारमुत स्वसा । सम्यःचः सत्रता भूत्वा वाचं वदत भद्रया ॥ ३॥ 
( ग्रथवं० ३।३० ) 
अर्थात्‌ पुत्र पिता का ग्राज्ञाकारी और माता का इच्छाकारी हो, तथा स्त्री पति से मधुर और शांत वाणी से 
बातचीत करे । भाई से भाई द्रोप न करे और न बहुन से बहन ही ईर्ष्या करे । सब लोग अपने अपने ब्रत अर्थात्‌ 
मर्यादा में रहकर सदैव श्रापस में भद्रभाषा से ही बातचीत करें । केस्रा सुन्दर कोटुम्बिक व्यवहार है ? इन समस्त 
कुटुम्बियों में माता का स्थान बहुत ऊँचा है, इसलिए वेद में माता की बड़ाई इस प्रकार की गई है कि 
कुमारं माता युवतीः समुब्धं गुहा बिभति न ददाति पित्रे । 
अनीकमस्य न मिनज्जनासः पुरः पश्यन्ति निहितमरतौ ॥ ( ऋ० ५।२।१ ) 
अर्थात्‌ युवती माता पुत्र को अपने ही गर्भ में धारण करती हैं, अपने तुल्य पिता को नहीं देती और न उसके 
बल को क्षीण होने देती है, इसीलिए विद्वान पुरुष माता को प्रथम स्थान देते हैं । इस मन्त्र में माता का स्थात 
सर्वश्रेष्ठ इसीलिए कहा गया है कि वह बरावरी का दावा करनेवाले अपने पति का बल नष्ट न करके गर्भ को श्रपने ही 
पेट में धारणा करती है शौर पति को उस कष्ट से बचा लेती है। इस मातृभक्ति के ग्रागे घर के बड़ों बूढ़ों की 
सेवा से पवित्रता मानने का उपदेश इस प्रकार है-- 
पुनन्तु सा पितरः सोस्यासः पुनन्तु मा पितामहाः पुनम्लु प्रपितामहा: । पविन्नण शतायुषा । 
पुनन्तु मा पितामहाः पुनन्तु प्रपितामहाः । पवित्रेण शतायुषा विश्वमायुव्यंश्नब ॥। ३७॥। 
पुनन्तु मा देवजनाः पुतम्तु सनसा वियः ।। पुनन्तु विश्वा सुतानि जातवेदः पुनीहि मा ॥। ३६॥ 
( यजुर्वेद १६ ) 
अर्थात्‌ सौम्य पिता मुझे पवित्र करें, सौम्य पितामह मुझे पवित्र करें रौर सोम्य प्रपितामह मुझे पवित्र करें, 
जिससे मैं सौ वर्ष जीनेवाला होऊं । पितामह और प्रपितामह मुझे पवित्र करें, जिससे मैं सौ वर्ष की श्रायु प्राप्त 
करूँ । मुझे समस्त देवजन पवित्र करें, मेरा मत और बुद्धि मुझे पवित्र करे, समस्त पञ्चभुत मुझे पवित्र करें और 
ग्रसति मुझे पवित्र करे। इन मन्त्रों में बृद्धों की सेवा से पवित्रता और दीर्घायु की प्राप्ति बतलाई गई है। इससे 
स्पष्ट हो जाता है कि वैदिक शिक्षा में बड़े बूढ़ों के मान शौर सेवा के लिए कितना जोर दिया गया है । इस 
कौटुस्बिक व्यवहार के श्रागे हम दिखलाना चाहते हैं कि वेदों में अपने कुटुम्ब से सम्बन्ध रखनेवाले अत्य जातिबन्धुओं 
के लिये किस प्रकार सुख की कामना करने का उपदेश है । ऋग्वेद में लिखा है कि ¬ 


वैदिक प्म्पत्ति 


सस्तु माता सस्तु पिता सस्तु श्वा सस्तु विश्पतिः । 
ससन्तु सर्वे ज्ञातयः सस्त्वयमभितो जनः ॥ ( ऋ० ७।५५।४५ ) 
आत्मानं पितरं पुत्रं पौत्रं पितामहस्‌ । जायां जनित्रीं मातरं ये प्रियास्तानुप ह्वये ॥ (० ६।५।३० ) 
प्र्थात्‌ माता, पिता, जातिवाले, नौकर, चाकर ग्रौर कुत्ते श्रादि पशु सब सुख से सोवें । ग्रात्मीय जन, पिता, 
पुत्र, पौत्र, पितामह, स्त्री, पितामही, माता और जो स्नेही हैं, उनको मैं श्रादर से बुलाता हूँ । इन कुटुम्बियों श्रौर 
जाति से सम्बन्ध रखनेवालों के साथ व्यवहार का वर्शान करके ग्रागे मित्रों के साथ व्यवहार करने का उपदेश इस 
प्रकार है 
सर्वे नन्दन्ति यशसागतेन सभासाहेन सख्या साय: । 
किल्विषस्पृ त्पितुषणिह्म पामरं हितो भवति वाजिनाय ॥ ( ऋ० १०।७१।१० ) 
न स सखा यो न ददाति सख्ये सचाभुवे सचमानाप पित्व: । 
अपास्मात्प्रयात्न तदोको अस्ति पृणन्तमन्यमरणं चिदिच्छेत्‌ ॥ ( ऋ० १०।११७।४ ) 
ग्र्थात्‌ मित्र के सहवास ग्रौर यर से सव ग्रानन्दित होते हैं । मित्र धन देकर समाज के पापों को दूर करता 
है और सबका हितकारी होता है । वह सखा श्रर्थान्‌ मित्र नहीं है, जो धनवानु होकर श्रपने मित्र की सहायता नहीं 
करता । उसका घर सच्चा घर नहीं है । उसके पास से तो सर्दैव दूर ही भायना चाहिये । इन दोनों मन्त्रों में मैत्री 
का भाव और कर्तव्य ग्रच्छी तरह बतला दिया गया है श्रौर दिखला दिया गया है कि मित्र को भी कुद्ुम्ब और 
जाति की भांति ही सहायता देना चाहिये । इसके ग्रागे भ्रब समस्त शर्यजाति के साथ व्यवहार करने का उपदेश 
इस प्रकार है 
प्रियं मा कृणु देवेषु प्रियं राजसु मा कृणु । 
प्रियं सस्य पश्यत उत शूद्र उतार्ये ( ग्रथवं० १९।६२।१ ) 
रुचं तो धेहि ब्राह्मणेषु रुचं राजपु नस्कृधि । 
रुचं विश्येषु शूद्रेषु मयि धेहि रुचा रुचम्‌ ( यजु० १८।४८ ) 
अर्थात्‌ मुभको ब्राह्मणों में प्रिय कीजिये, क्षत्रियों में प्रिय कीजिये, वैश्यों में प्रिय कीजिये श्रौर शूद्रों में प्रिय 
कीजिये । हमारी ब्राह्मणों में रुचि हो, कषत्रियं में रुचि हो, बेस्यों श्रौर शूद्रों में रचि हो तथा इस रुचि में भी रुचि 
हो । इन मन्त्रों में आये जाति के चारों वणो के साथ रुचि रखने श्रौर उनके बीच में प्रिय होने का उपदेश है। इसके 
श्रागे समस्त मनुप्यजाति के साथ व्यवहार करने का ग्रादेश इस प्रकार है--- 
समानो अपा सह वोऽन्नभागः समाने योवशे सह वो युनज्मि । 
सम्यञ्चोऽरिनि सपर्यतार नाभिमिताभितः॥। ( श्रथव॑० ३।३०।६ ) 
सहूदरं सांसनस्यमविद्वेषं छृणोमि वः । 
अस्यो अभ्यमभि हुर्यत वत्सं जातमिवाध्न्या ।। ( अथवे० ३।३० १ ) 
ये समानाः समनसो जोवा जीवेषु मामका: । 
तेषां श्रीमंयि कल्पतामस्मिल्लोके शतं सझा: ।। ( यजुर्वेद १६।४६ ) 
अर्थात्‌ तुम सब मनुष्यों के जलस्थान एक सामान हों ्ौर तुम सब अन्न को एक समान ही वॉट चूंट कर 
लो । मैं तुमको एक ही कौटुम्बिक बन्धन से बाँबता हूँ, इसलिए तुम सब मिलकर कर्म, करो, जैसे रथचक्र के सब ग्रोर एक़ 
ही नाभि में लगे हुए भ्रारे कर्म करते हैं । मैं तुम्हारे हृदयों को एक समान करता हूँ ग्रौर तुम्हारे मतों को विद्वेषरहित 
करता हूँ । तुम एक दूसरे को उसी तरह प्रीति से चाहो, जैसे गौ ्रपने सद्याजात बछड़े को चाहती है। जो जीव, मन, 
बाणी से इस प्रकार की समानता के पक्षपाती हैं, उन्हीं के लिए मैंने इस लोक में सौ वर्ष तक समस्त 
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ऐइवयोँ को दिया है । इन मन्त्रों में मनुष्यमात्र के साथ समता का व्यवहार करने का उपदेश किया गया 
उपदेश में ग्रच्छी तरह बतला दिया गया है कि समस्त मनुष्यों की सम्पत्ति, विचार और रहनसहन एक समान होना 
चाहिये, तभी सौ वर्ष तक लोग सुख से जी सकते हैं । समस्त मनुष्यों के साथ इस प्रकार का व्यवहार करने की 
राज्ञा के बाद वेदों में श्रच्छी तरह कह दिया गया है कि मनुष्यों के ही साथ नहीं, प्रत्युत प्राणिमात्र के साथ प्रेम, 
दया और सहानुभूति का व्यवहार करना चाहिए । वेद उपदेश करते हैं कि-- 
यो वे कशायाः सप्त मधूनि बेद सधुसान्‌ भवति । 
ब्राह्मणश्च राजा च धेगुश्चानड्वांँश्च ब्रीहिश्च थवश्च मधु सप्तमभु ॥ (ग्रथवे० ६। १। २२) 
दृह मा मित्रस्य भा चक्षवा सर्वाणि भतानि समीक्षन्ताम्‌ । र 
मित्रस्याहं घक्षुवा सर्वाणि भूतानि समीक्षे । मित्रस्य चक्षुवा समौक्षाप्रहे ॥ (यजुर्वेद ३६। १८) क 
अर्थात्‌ ब्राह्मणा, क्षत्री, धेनु, वैल, धान, यव श्रौर मिठाई, ये सात मिठाइयाँ हैं । जो मनुष्य ज्ञान के इन सात 
मधुओं (मिठाइयों) को जानता है, वह मधुमात्‌ अर्थात्‌ मधुर हो जाता है। हे इष्टिस्वरूप परमात्मन्‌ ! मेरी हृष्टि को 
हढ़ कीजिये, जिससे सब प्राणी मुझे! मित्रदृष्टि से देखें ॥ इसी तरह मैं भी सब प्राणियों को मित्रदृष्टि से देखूँ रौर हम 
सब प्राणी परस्पर एक दूसरे को मित्रदृष्टि से देखें । यहाँ तक हमने सामाजिक व्यवहार से सम्बन्ध रखनेवाले मन्त्रों 
का संग्रह किया । इस संग्रह में अपने कुटुम्ब से लेकर समस्त संसार के मनुष्यों और समस्त प्राणियों तक के साथ प्रेम, , 
दया, समता, सहानुभूति और मित्रता के भावों के दर्शानिबाले वेदोपदेश ग्रथित हैं । हम नहीं समझते कि समाज से Pe 
सम्बन्ध रखनेवाले इससे श्रधिक उदात्त ग्रौर व्यापक व्यवहार और कहीं संसार में होंगे । परन्तु ये सामाजिक व्यवहार 
जव तक सदाचार की सुदृढ़ भूमिका पर स्थिर न हों, तब तक स्थायी नहीं हो सकते । 


सदाचार 
विना सदाचार के सामाजिक व्यवहार उत्तमता से निभ ही नहीं सकते । सदाचारी मनुष्य ही समाज में सुख 
से रह सकता है। सत्यता, शुद्धता, चरित्रशीलता और ब्रत आदि के बिना मनुष्य की समाज में गुजर ही नहीं है । 
इसीलिए सदाचार से सम्बन्ध रखनेवाले अनेकों उपदेश वेदों में दिये गये हैं। यहाँ हम नमूने के तोर पर थोड़े से मन्त्र 
उद्धृत करते हैं। ऋग्वेद में लिखा है किः 
सप्त मर्यादा: कवयस्ततक्षुस्तासानेकासिदभ्थ हुरो गात्‌ । 
आयो स्कम्भ उपस्षस्य नोळे पथां निसगं धरुणोषु तस्थो ।। (ऋ० १०। ५। ६) 
्रर्थात्‌ हिसा, चोरी, व्यभिचार, मद्यपान, जुवा, असत्य भाषण और इन पापों के करनेवाले दुष्टों के सहयोग 
का नाम स्त मर्यादा है । इनमें से जो एक भी मर्यादा का उल्लङ्कन दरता है, अर्थात्‌ एक्क भी पाप को करता है, वह 
पापी होता है और जो धेयं से इन हिसादि पापों को छोड़ देता है, वह निरसन्देह जीवन का स्तम्भ (श्रादर्श) होता है 
श्रौर मोक्षभागी होता है । 
उलूकयातु शुथुलूकयालु' जहि श्वयातुघुत कोकयातुम्‌ । 
सुपर्णयालुघुत गध्रयातु हषदेव प्र भृण रक्ष इसर ।। (ऋग्वेद ७। १०४। २२) 
अर्थात्‌ गरुड़ के समान मद (घमंड), गीघ के समान लोभ, कोक (चिड़ा) के समान काम, कुत्ते के समाच मत्सर, 
उलूक के समान मोह (मूर्खता) और भेड़िया के समान क्रोध को मार मगाइये । अर्थात्‌ काम, क्रोध, लोभ, मोह, 
मद, मत्सर ग्रादि छै विकारों को अपने ग्रंतःकरण से हटा दीजिये। इन हिसा श्रादि बाह्य और कामादि भन्तदुवसनाओं 
के त्याग से ही मनुष्य उत्तम सामाजिक हो सकता है । इन सबमें सत्य की महिमा महानु है। वेद उपदेश करते हैं कि ० 


A ऑट 


४8४ बैदिक सम्पत्ति 


सक्तुमिव तितउना पुनन्तो यत्र धीरा मनसा वाचमक्रत । 

अत्रा सलाय: सह्यानि जानते भद्रैषां लक्ष्मीनिहिताधि वाचि ( ऋ० १०।७१।२) 
अग्ने व्रतपते व्रतं चरिष्यामि तच्छकेयं तम्मे राध्यताम्‌ । 

इदमहमनृतात्‌ सत्पषुषेमि ।। (यजु० १। ५) 

हृष्ट्वा रूपे ब्याकरोत्सत्वानृते प्रजापति । 

अश्रद्वामनृतेऽदधाच्छदां सत्ये प्रजापतिः ॥। (यजु० १६। ७७) 

यदर्वाचीन्‌ं त्रं हायणादनृतं कि चोदिम । 

आपो मा तस्मात्सर्वस्माद्‌ दुरितात्‌ पान्त्वंहसः ।। (श्रथव० १०।५।२२) 
सुविज्ञानं चिकितुषे जनाय सच्चासच्च वचसी पस्पृधाते । 

तयोर्éत्सऱ्य यतरहृजीयस्तदिस्सोमोऽवति हर्त्यासत्‌ ॥ (ऋग्वेद ७।१०४।१२) 


्र्थात्‌ जिस प्रकार छाननी से सत्तू छाने जाते हैं, उसी तरह जहाँ विद्वानु लोग श्रपनी वाणी को मन से शुद्ध 
करके बोलते हैं, वहीं पर लक्ष्मी और मित्रता ठहरती है | हे परमेश्वर ! मैं प्रतिज्ञा करता हूँ कि श्रपनी शक्ति भर सत्य का 
पालन करू गा, भ्रतः इस श्रसत्य से निकल कर सत्य में ग्राता हूँ । प्रजापति ने सत्य और श्रसत्य को समझ बूमकर श्रलग किया 
है और भ्रसत्य में प्रश्नद्धा तथा सत्य में श्रद्धा उत्सन्न की है। तीन वर्षों के इस पार जो हम झूठ बोले हों तो हे परमात्मन्‌ ! 
उन सब दुष्फल पापों से हमारी रक्षा कीजिये । मनुष्य की सुविधा के लिये सत्य श्रौर असत्य के विज्ञान को एक दूसरे 
के विरुद्ध कहा गया है । इन दोनों में जो सत्य है, वह सरल और सीघे स्वभाव से कहा जाता है, तथा उससे कोमलता 
गाती है । पर जो श्रसत्य है, वह तो हर प्रकार से सत्यानाश ही कर देता है । इन सत्य के प्रतिपादन करनेवाले मन्त्रों 
ने सत्य भाषण की समस्त खूबियों का सुन्दर वर्णन कर दिया है। भ्रब श्रागे मधुर भाषण की खूबियों का बर्णन करते हैं। 
जिह्वाया अम्ने मधु मे जिह्वामूले मधूलकम्‌ । ममेदह क्तावसो सम चित्तघुपायालि ।।२॥ 
मधुमन्मे निक्रमणं मधुमन्मे परायणम्‌ । 
वाचा वदामि मधुमद्‌ भूयासं मघुसन्हशः ॥॥३॥ (श्रथवे० १।३४) 
अर्थात्‌ मेरी जिह्वा के अग्रभाग में मधुरता हो और जिह्वा के मूल में मधुरता हो । हे मधुरता ! मेरे कर्म में 
तेरा वास हो भर मन के भ्रन्दर भी तू पहुँच जा । मेरा आना जाना मधुर हो, मैं जो भाषा बोलूं वह मधुर हो रौर 
मैं स्वयं मधुर मूति बन जाऊँ। यहाँ तक सत्य और मधुर वाणी बोलने की शिक्षा देकर अ्रव बेद उपदेश करते हैं कि 
अ्रपत्ती किसी भी इन्द्रिय से अभद्र, असभ्य और श्रमङ्कल व्यवहार न होने दो, किन्तु सब व्यवहार भद्र ही भद्र हों । 
यजुर्वेद उपदेश करता है कि-- 
भद्रः कर्णेभिः श्युणुयाम देवा भद्रः पश्येमाक्षभिर्यजत्राः । 
स्थिरेरङ्‌गेस्तुष्ट्वांसस्तन्‌भिष्यं शेमहि देवहितं यदायुः ।। (यजु० २५। २१) 
अर्थात्‌ हे यज्ञ करनेवाले परमेश्वर के भक्त विद्वानों ! हम सदेव कल्याणकारी शब्द ही कानों से सुनें, कल्याण- 
कारी हृदय ही आँखों से देखें श्रौर अपने हढ़ अंगों के द्वारा शरीर से यावज्जीवन वही कर्म करें, जिससे विद्वानों का हित 
हो । इसके भागे मनसा, वाचा, कर्मणा बुराई से बचने का उपदेश किया गया है श्रथर्ववेद में लिखा है कि-- 
इदं यत्‌ परमेष्ठिनं मनो वां ब्रह्मसंशितम, । पेनेव ससृजे घोरं तेनव शास्तिरस्तु नः ।।४॥ 
इय या परमेष्ठिनौ वाग्‌ देवी ब्रह्मस शिता । ययव ससृजे घोरं तथव शास्तिरस्तु नः ।।३।) 
इमाति यांनि पञ्चेर्द्रियाणि मनःषष्ठानि से हृदि ब्रह्मणा सं शितानि । 
येरेव ससूजे घोरं तेरेव शार्तिरस्तु नः ॥५।। (अथवे० १६। &) 


oe 


वेइमन्त्रों के उपदेशं 


्रर्थात्‌ यह जो ज्ञान से तीक्षण बना हुप्रा मन है श्रौर जिससे भयद्धूर-प्रसद्भ उत्पन्न हो जाते हैं, वह हमें 
दे । यह जो ब्राह्माण के द्वारा संस्कृत हुई परमेष्टिनी वाणी है और जिससे भयङ्कर प्रसङ्ग उत्पन्न हो जाते हैं, वह्‌ हमें. 
शान्ति दे । ये जो पांचों ज्ञान श्रथवा कमें न्द्रियाँ हूँ ्रौर जिनसे छठे मन के साथ भयङ्कर पाप हो पड़ते हैं, वे हमें 
शान्ति दें । इस प्रकार से इन मन्त्रों ने मनसा, वाचा ग्रौर कमणा पापों से वचने और शान्ति से रहने का उत्तम 
उपदेश दिया है । इन सब मन, वाणी ग्रौर कर्मो में मन ही प्रधान है। उसी से सब पापों की उत्पत्ति होती है, 
इसलिए मन को निष्पाप करने का उपदेश इस प्रकार दिया गया है-- 


परोऽपेहि मनस्पाप किसशस्तानि शंससि । 
परेहि न त्वा कामये वृक्षां वनानि सं चर गृहेषुगोषु मे मनः ॥। ( ग्रथव० ६।४५।१ ) 
अर्थात्‌ है मेरे मन के पापो ! तुम मुझसे दूर हो जाव । मुभसे बुरी बातें क्यों करते हो? मैं तुमको नहीं 
चाहता, इसलिए मेरे पास से दूर हो जाव श्रोर जहाँ वनवृक्ष हैं, वहाँ चले जाव । क्योंकि मैं अपने शरीर, इन्द्रिय 
और मनमें चित्त लगा रहा हूँ । इसी तरह मनसे सम्वन्ध रखनेवाले ईप्याद्वे प से बचने का भी उपदेश दिया गया है । 
अथवंवेद में है कि-- 
यथा भूमियु तसना मृतान्पृतसनस्तरा । यथोत मञ्नुषो मन एेष्योमृं तं मतः ॥ ( अथवे० ६।१८।२ ) 
अर्थात्‌ जैसे प्रृथिवी मुर्दे से भी अधिक मननशक्तिशून्य हैं रौर जैसे मरे हुए का मन भी शून्य हो जाता है, उसी 
प्रकार ईर्ष्या करनेवाले का मन भी मुर्दा हो जाता है। इस उपदेश का यही मतलब है कि ईर्ष्याद्वोष करने से थन 
की विशालता तष्ट हो जाती है, वह श्रत्यन्त संकुचित हो जाता है, मर जाता है और निन्दा भी होती है । निन्दा से 
बचने के लिए वेद उपदेश करते हैं कि 
अयुतोऽहमयुतो च्ञ आत्मायुतं से चक्षुरयुतं मे ्ोत्रमयुतो से 
प्राणोऽग्रुतो भेऽपानोऽप्रुतो मे व्यानोऽयुतोऽहं सर्वः ॥ ( श्रथर्व॑श १६।५१।१ ) 
अर्थात्‌ मैं श्रतिन्दित होऊँ, मेरी आत्मा ग्रनिन्दित होवे और मेरे चक्षु, श्रोत्र, प्राण, श्रपात तथा व्यान 
ग्रनिस्दित होवें । इसके आगे वेदमन्त्र में व्यभिचार आदि दुष्ट कर्मों के त्याग करने की शिक्षा इस प्रकार दी गई है-- 


सा पृणन्तो दुरितमेन आरन्मा जारिषुः सूरयः सुत्रतासः । 
अन्यस्तेषां परिधिरस्तु कश्चिदपृणन्तमभि सं यन्तु शोकाः॥। ( ऋ० १।१२५।७ ) 
अर्थात्‌ दुष्ट कर्म मत करो और न प्रतिष्ठित तथा धर्मात्माओं में व्यभिचार ही करो, क्योंकि व्यभिचार करने- 
वालों के लिए दूसरा ही कानून है, जिससे वे शोक को प्राप्त होते हैं । इसके रागे हिसा का निषेध इस प्रकार है-- 


अनागोहत्या वे भीमा कृत्ये सा नो गामश्वं पुरुषं वधीः । 

यत्रयत्रासि निहिता ततस्त्वोत्यापयामसि पर्णाल्लघीयसी भव ॥ ( श्रथवे० १०।१।२९ ) 

येऽश्रद्धा धनकास्या क्रव्यादा समासते । 

ते बा अन्येषां कुम्भौं पर्यादघति सर्वदा ॥ ( श्रथवंश १२।२।५१ ) 

श्र्थात्‌ हे हिसा ! निर्दोषों की हत्या निश्चय ही महाभयानक है, अतः तू हमारी गौ, घोड़े ग्रौर पुरुषों को मत 

मार । जहाँ जहाँ तू गुप्तरूप से छिपी है वहाँ वहाँ से हम तुझे निकालते हैं, श्रतः तू पत्ते से भी श्रविक हलकी हो जा। 
ग्रश्द्धावाले जो घन की कामना से मांस खानेवालों का साथ करते हैं, वे सदैव दूसरों की ही हुंडी का खाते हैं । इन 
मन्त्रों में पशुबध और मांसभक्षण का निषेध किया गया है । इसके आगे मद्य का निषेध इस प्रकार है-- 


हृत्सु पीतासो युध्यन्ते दुर्मदासो न सुरायाम्‌ । ऊधनं नग्ना जरन्ते ॥ ( ऋ० ५।२।१२ ) 


बंदिक सम्पत्ति 


प्र्थात्‌ शराब को दिल खोल कर पीने वाले दुष्ट लोग भ्रायस में लड़ते हैं श्रौर नंगे होकर व्यथे बड़बड़ाते हैं, 
इसलिए शराब का पीना बुरा है। जिस तरह शराब का पीना बुरा है, उसी तरह जुवा खेलना भी बुरा है । वेद 


उपदेश करते है कि 
जाया तप्यते कितवस्य हीना माता पुत्रस्य चरतः षव स्वितु । 
ऋणावा बिभ्पदनमिच्छमानोऽच्येषामस्तमुष नक्तमेति ॥ ( ऋ० १०।३४।१० ) 


अर्थात्‌ जुवारी की स्त्री सदा कष्टमय अवस्था के कारण दुःखी रहती है, गली गली मारे मारे फिरनेवाले 
जुबारी की माता रोती रहती है, कज से लदा हुआ जुवारी खुद सदा डरता रहता है श्रौर धन की इच्छा से वह रात 
के समय दूसरों के घरों में चोरी करने के लिए पहुँचता है, इसलिए जुवा खेलना निहायत खराब है । इसी तरह चोरी 
को भी बुरा बतलाया गया है। ग्रथर्वबेद में है कि 
येऽमावस्यां३ रात्रिघुदस्थुव्नाजमत्रिण: । 
अग्निस्तुरीयों यातुहा सो अस्मभ्पनधि ब्रवत ।। ( ग्रथर्व० १।१६।१ ) 
| अर्थात्‌ जो मुफ्तखोरे, भूखे और भटकनेवाले श्रंघेरी रात में वस्ती के भीतर चोरी करने श्र डाका डालने के 
लिए भ्राते हैं, उनसे बचने के लिए राजपुरुष सबको सचेत करता है और उन्हें पकड़कर मार डालता है | इसलिए 
कभी किसी की चोरी नहीं करना चाहिये । 
यहाँ तक स्थूल सदाचार का वर्णन करके अरब सभ्यतासम्बन्धी सदाचार का वर्णान करते हैं । सभ्यता में सबसे 
पहिली बात स्वच्छता भ्रौर पवित्रता की है इसलिए वेद उपदेश करते हैं कि -- 
द्रुपदादिव सुपुचानः स्विन्नः स्नातो मलादिव । 
पुतं पवित्नेणेबाज्यमापः शुन्धन्तु मेनसः ॥ ( यजुर्वेद २०।२० ) 
पुनन्तु मा देवजनाः पुनन्तु मचसा धियः । 
पुनम्तु विश्वा भूतानि जातवेदः पुनीहि मा॥। ( यजुर्वेद १६।३६ ) 


रथात्‌ जैसे वृक्ष से सूखे पत्ते गिर जाते हैं, जैसे पसीना निकला हुआ आ्रादमी स्नान से मल को धो डालता है 

ओर जैसे घी से पवित्रता होती है, उसी तरह हे जल ! मेरे शरीर, बस्त्र और घर के मलों को शुद्ध कर दीजिये । 
मुझे विद्वान्‌ पवित्र करें, मेरा मत और बुद्धि मुझे पवित्र करें, समस्त संसार के प्राणी मुझे पवित्र करें और यह 

अग्नि मुझे पवित्र करे । इस स्वच्छता श्रौर पवित्रता के उपदेश के आगे सदाचार से सम्बन्ध रखनेवाली दिनचर्या का 

उपदेश इस प्रकार है-- 

भ्रद्धां प्रातहंवामहे श्रद्धां मध्यन्दिनं परि । 

श्रद्धां सुर्यस्य निम्नचि शद्धे ्द्धापयेह नः ॥ ( ऋ० १०।१५१।१५ ) 

सुगुरसर्सुह्रिण्यः स्वश्वो ब्रृहृदस्से वय इन्द्रो दधाति । 

यस्त्वायन्तं वसुना प्रातरित्वो मुक्षीजयेव पदिमुत्सिनाति ( ऋ० १।१२५।२ ) 

प्राता रत्नं प्रातरित्वा दधाति तं चिकिस्बास्प्रतिगृह्या नि धत्ते । 

तेन प्रजां वर्घयमान आयू रायस्पोषेण सचते सुदी रः ।। ( ऋ० १।१२५।१ ) 


अर्थात्‌ मैं प्रातःकाल श्रद्धा की पूजा करता हूँ, मैं मध्यदिन में श्रद्धा की पूजा करता हूँ श्रौर मैं सूर्य छिप जाने 
पर श्रद्धा की पूजा करता हूँ, इसलिए हे श्रद्धा ! तू श्रद्धाके लिए ग्रा । जो प्रातःकाल उठता जय सुन्दरता 
सोना, घोड़े और लम्बी श्रायु प्राप्त होती है श्रौर उसे सूर्यदेवता वसु के द्वारा इस तरह बाँध देता है, जैसे कोई रस्सी से कचा 
हो। शर्थ प्रातःकाल उठने का ग्रभ्यास करने से सूर्य भाप ही झाप उठा देता है प्रातःकाल उठनेवालों को अनेक प्रकांर 


वैदमन्त्रों के उपदेश 


के रत्नों की प्राप्ति होती है, इमीलिए वृद्धिमान्‌ मनुष्य उस समय को पकड़ कर रखते हैं, क्योंकि प्रातःकाल के जाग र 
से प्रजा, श्रायु, धन, पुष्टि बढ़ती है ग्रौर बहादुरी ग्रात्री है। इस प्रकार दिनचर्या का वर्णन करके अब सदाचार से 
घनि्ठ सम्बन्ध रखनेवाली उदारता अर्थात्‌ दान का वर्णान करते हैं-- 
तवोतिभिः सचम्राना अरिष्टा वृहस्पते मघवानः सुवीरा; । 
ये अश्वदा उत वा सन्ति गोदा पे वस्त्रदाः सुभगास्तेथु रायः ॥ (ऋ७० ५।४२।५) 
अनुपुवबत्सां धेतुमनड्वाहमुपबह णाम्‌ । 
वासो हिरण्यं दत्त्वा ते यन्ति दिवमुत्तमाम्‌ !। (अथवे० ६।५।२९) 
प्र्थात्‌ हे वृहस्पते ! जो ग्रापकी रक्षा से सम्बन्ध रखनेवाले हैं वे दुःखों से रहित, घनवानु और पुत्रपौत्रवाले ४ 
| होते हैं श्रौर जो गायों, घोड़ों ग्रौर वस्त्रो का दान करनेवाले होते हैं, वे सौभाग्यवाले होते हैं ग्रौर उनके घरों में 
अ्रनेक प्रकार के घन सदा प्रस्तुत रहते हूँ । जो जननेवाली गौ, तोका डोनेवाला बैल, शिर के नीचे रखनेवाली 
तकिया, वस्त्र और सुवर्ण का दान करते हैं, वे उत्तम गति को प्राप्त होते हैं । इस उदारता और दानसम्बन्धी उपदेश 
के श्रागे श्रव सदाचार के मूल सत्सङ्ग का वर्णन करते हैं । ऋग्वेद में आया है कि— 
नाकस्य पृष्ठे अघि तिष्ठति श्रितो यः पृणाति स हृ देवेषु गच्छति । 
तस्मा ग्रापो घृतमर्षन्ति सिन्ववस्तस्मा इयं दक्षिणा पिन्वते सदा । । (ऋ० १।१२५।५) 
श्र्थात्‌ जो सदा विद्वानों के साथ रहता है, वह सुखकारी स्वर्ग में तिवास करता है, जहाँ अ्रपतत्त्व (ईश्वर) 
स्थान देता है श्रौर सूर्येकिररों दक्षिणा देती हैं । इस मन्त्र में विद्वानों के सत्संग का फल बतलाया गया है। इसके 
श्रागे विद्वानों को दक्षिणा देकर उनकी सेवा करने का फल भी बतलाते हैं। ऋग्वेद में है कि-- 
दक्षिणावतामिदिसानि चित्रा दक्षिणादतां दिवि सूर्यासः। 
| दक्षिणावन्तो अमृतं भजन्ते दक्षिगावन्तः प्र तिरन्त आयुः॥ (ऋ० १।१२५।६) 
। दक्षिणावान्प्रथमो हुत एति दक्षिगाबान्प्रामणी रप्रमेति । 
तमेव मन्ये नृपति जनानां यः प्रथमो दक्षिणामाविवाय || (ऋ० १०।१०७।५) 
दक्षिणाश्वं दक्षिणा गां ददाति दक्षिणा चन्द्रमुत यद्धिरण्यम्‌ । 
दक्षिणान्नं वनुते यो न आत्मा दक्षिणां वम छणुते विज्ञानत्‌ ॥ (ऋ० १०।१०७।७) 
| श्र्थात्‌ दक्षिणावान्‌ पुरुषों को नाना प्रकार के सुख, सूये के समान ऐश्वर्य और अमृत के समान फल तथा 
दीर्घायु प्राप्त होती है । जो सबसे प्रथम श्रेणी का दक्षिणावान्‌ होता है, वह सबसे पाहिले बुलाया जाता है, वही ग्राम 
| का ग्रागेवान होता है और वही राजा के यहाँ सम्मान पाता है । जो विद्वानों को दक्षिणा में गनश्च, गौ, सोना, चाँदी 
| ्रौर अन्न देता है, उसके लिए यह दक्षिणा कवच का काम देती है-उसक्ी रक्षा करती है । परस्तु यह सदाचार 
सम्बन्धी समस्त व्यवहार तभी सम्पन्न हो सकता है, जब मनुष्य ब्रतवाला हो, जिसका सद्धूल्प हढ़ हो और जो सदैव 
अपने सिद्धांत पर कायम रहे । इस ब्रत का माहात्म्य वतलाते हुए वेद उपदेश करते हैं कि-- 
ब्रतेन बीक्षामाप्नोति दीक्षयाप्नोति दक्षिणास्‌ । 
दक्षिणा भ्रद्धामाप्नोति शरद्धया सत्यमाप्यते | (यजु० १९।३०) 
अर्थात्‌ मनुष्य व्रत से दीक्षावानु होता है, दीक्षा से दक्षिणावान्‌ होता है, दक्षिणा से श्रद्धावानु होता हैं और 
श्रद्धा से सत्य को श्रर्थात्‌ मोक्ष को प्राप्त होता है । इस प्रकार से यह ब्रत ही सदाचार का मूल है । जो ब्रतबारी हैं, 
हढ़ प्रतिज्ञावाले हैं, वही सदाचार में सफलता प्राप्त करते हैं । परन्तु स्मरण रखना चाहिये कि यह हृढ़ता और इस 


प्रकार का ब्रत बिना अभ्यास के नहीं हो सकता और न॒पभ्यास बिना संस्कारों के हो सकता है। इसलिए भ्रागे 
देखते हैं कि संस्कारों के सम्बन्ध में वेद क्या उपदेश देते हैं । 
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विवाह और गर्भाधानादि संस्कार 


जिस प्रकार के सदांचार का वर्णन किया गया है, उस प्रकार के सदाचारी मनुष्य समाज में तब तक उत्पन्न 
नहीं हो सकते, जब तक वे उत्तम संस्कारों द्वारा जन्म सेही संस्कृत न किये जायें । संस्कार का श्र्थ है मन, वाणी 
प्रौर शरीर का सुधार । इसलिए मनुष्यों के जन्म से ही नहीं प्रत्युत जन्म के पूर्व गर्भ से भी संस्कार होना चाहिये । 
इतना ही नहीं प्रत्युत जिन स्त्री पुरुषों के द्वारा गर्भाधान होनेवाला है, उनको भी श्रच्छी प्रकार सुसंस्कृत होना 
चाहिये । कहने का मतलब यह कि समस्त संस्कारों का मूल विवाह को ही समझना चाहिये । विवाह करनेवाले वर- 
बघू की बया योग्यता हो ? उनकी वया श्रागु हो श्रौ उनका वया कर्तव्य हो ? ये बातें संस्कारों के श्रारम्भ के पूर्व 
विवाहकाल में ही स्थिर हो जानी चाहिये । वेदों ने इन समस्त बातों को बहुत ही उत्तम रीति से स्थिर कर दिया है 
इसलिए हम यहाँ इन बातों का इसी क्रम से वर्शान करते हैं । वेदों की श्राज्ञानुसार सबसे पहिला संस्कार विवाह 
ही है भौर विवाह में सबसे पहिली बात वरवधु की योग्यता की हैं। अतएवं हम वेद के मन्त्र उद्धृत करते हैं, जिनमें 
विवाह करनेवाले वरवधु की योग्यता का वर्णन है। अ्रथर्ववेद में लिखा है कि— 
शुद्धाः पुता योषितो यज्ञिया इमा ब्रह्मणां हस्तेषु प्रपृथश्‌ सोदयामि । 
यत्काम इदम।पिञ्चामि वोऽहमिम्द्रो सरत्वान्त्स ददातु तग्में ॥ (अथवे० ६।१२२।५) 
्रर्धात्‌ शुद्ध, पवित्र श्रौर पूजनीय इन स्त्रियों को मैं ज्ञानियों के हाथों में अलग अलग सौंपता हूँ श्रौर जिस 
कामना के लिए मैं यह तुम्हारा अभिषेक कर रहा हूँ, वह मेरी कामना सब दैवता पूर्णो करें । इस मन्त्र में विवाह 
करने वाली कन्या को शुद्ध, पवित्र और पूजनीय बतलाया गया है और जिसके साथ विवाह करना है- उसे ज्ञानी 
विद्वान्‌ कहा गया है, इससे ज्ञात होता है कि हर प्रकार से योग्य कन्या और वर का ही विवाह वैदिक है, श्रयोग्यों 
का नहीं । क्योंकि भ्रवोध कन्याएँ स्वयं अपने योग्य वर के लिए अपना अभिप्राय प्रकट नहीं कर सकतीं । पर वेद 
उपदेश करते हैं कि योग्य कन्याएँ अपना वर श्राप ही चुत लें । ऋग्वेद में लिखा है कि 
कियती योषा र्यतो वधूयोः परिप्रीता पन्यसा वार्येण । 
भद्रा यधूभंवति यत्सुयेशाः स्वयं सा मित्रं वनुते जने चित्‌ ॥ (ऋ० १०।२७।१२) 
अर्थात्‌ वधू बननेवाली कितनी ही स्त्रियाँ जो भद्र और सुरूपा होती हैं, मनुष्यों की योग्यता को पसन्द करके 
अपने मित्र (पति) को जनसमूह से खुद चुन लेती हैं । इस मन्त्र में पतिवरण करने में कन्याश्रों की स्वतन्त्रता दिख- 
लाई पड़ती है । इसके आगे विवाह के समय कन्याश्रों की ्रायु का उपदेश इस प्रकार है-- 
सोमः प्रथमो विविदे गन्धव! विविद उत्तरः । तृतीयो अग्निष्टे पतिस्तुरीयस्ते मनुष्यजाः ॥ 
सोमो ददद्‌ गस्धर्वाय ग्धर्वो दददग्नये । रचि च पुत्रांश्रादादरिनिमंह्णमथो इमाम्‌ ॥ 
(ऋ० १०।८५।४०-- ४१ ) 
अर्थात्‌ पहिला पति सोम है, दूसरा गन्धवे है, तीसरा अग्ति है और चौथा मनुष्य है । सोम गन्धर्व को देता है, 
गन्धवे अ्रग्नि को देता है रौर श्रग्ति घन और पुत्रों के लिए मुझको देता है । इन मन्त्रों के द्वारा बतलाया गया है 
कि सोम, गन्धर्व और भ्रग्ति के उपभोगों के बाद केवल सन्तान के लिए ही विवाह होना चाहिए । इन मन्त्रों का 
अर्थ करते हुए श्रत्रिस्मृति में कहा है कि मनुष्य के पूर्व कन्या को सोम, गन्धवें और श्रग्नि भ्रादि देवता भोगते हैं 
भ्र्थात्‌ रोमकाल में सोम, स्तनकाल में गन्धर्व और रजोदशँनकाल में अग्नि का प्रभाव रहता है । इसलिए कन्या का 
विवाह रोम, स्तन भ्रौर रजोधमं के बाद ही होता चाहिये & । 
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ध पूरव स्त्रिया सुरेभूं ङ्क्त देवगंधवर्वाह्णभिः । पश्चात्तु मानवाः भुङक्ते. न तां दुष्यस्ति.कहिचित्‌ । 
रोमदशनसंप्राप्त सोमो भुङक्ते तु कन्य काम्‌ । रजो इृष्ट॒वा तु गंधवें: कुचो दृष्टवा तु पावकः । (भ्न्निस्मृति) 


| 
। 


६ «>> न 


वेदमस्त्रों के उपदेश 


इस तरह से कन्या की श्रायु को बतलाकर वर की आयु के लिए ऋग्वेद उपदेश करता है कि-- 
युबा सुवासाः परिवीत आगात्स उ श्रयास्भवति जायमान: । 
तं धीरासः कवय उन्नयन्ति स्वाध्यो३ मनसा देवयन्तः ।। (ऋ० ३ ।5४) 


्र्थात्‌ जो युवावस्था को प्राप्त होकर, बिद्या पढ़कर और यज्ञोपवीत तथा सुन्दर वस्त्रों को पहिने हुए आता हैं 
वही श्रेय को पाकर प्रसिद्ध होता है श्रौर उसी को विद्वान तथा धीर पुरुष श्रन्तःकरणा से उन्नत करते हैं और जा 
मानते हैं। इस मन्त्र में समावर्तन के समय की आयु का वर्णन है। समावरतेन के बाद ही 
स्पष्ट हो जाता है कि विवाह के समय पुरुष भी युवा ही होना चाहिये । क्योंकि यदि ता को ee 
युवावस्था को प्राप्त न हों तो वे ग्रपना कतेव्य समझकर परस्पर प्रतिज्ञा नहीं कर सकते । वरवधू की परस्पर वैवाहिक 
प्रतिज्ञाश्नों को वेदमन्त्रों में बहुत ही श्रच्छी तरह दर्शाया गया है । विवाह के समय वर प्रतिज्ञा करता है कि-- 
गृह्णामि ते सोभगत्वाय हस्तं मया पत्या जरदष्टिर्यथासः । 
भगो अर्यसा सबिता पुरन्धिम ह्य त्वादुर्ाह पत्याय देवा: ।। (श्रथवं १४।१।५०) 
भगस्ते हस्तमग्रहीत्‌ सबिता हस्तमग्रहीत्‌ । पत्नी त्वमसि धर्ंणाहं गुहपतिस्तव ॥ 
(अथवं० १४१५१) 
प्र्थात्‌ भग, अर्यमा, सविता ग्रौर पुरन्धि आदि देवताओं ने मुझको गार्हपत्य के लिए तुझे दिया हैं। श्रतएव मैं 
सौभाग्य के लिए तेरा हाथ पकड़ता हूँ । तू वृद्धावस्थापर्यंत मेरे साथ रह्‌ । भग और सविता ग्रादि देवताग्रों ने मुझे 
तेरा हाथ पकड़ाया है, इसलिए ग्रब तू धर्म से मेरी पत्नी है और मैं धर्म से तेरा पति हूँ । वर की इस प्रतिज्ञा पर 
वधु प्रतिज्ञा करती है कि 
अभि त्वा मनुजातेन दधामि मस वाससा । 
यथासो सस केवलो नान्यासां कीर्तयाश्चन ।! (श्रथ ७।३७।१) 
अहं बदामी तेतु सबं सभायामह्‌ स्वं वद | 
ममेदस्तस्त्वं केवलो नान्यासां कीर्तयाश्चन ॥ (ग्रथर्व२ ७।३८।४) 
अर्थात्‌ हे मननशील पुरुष ! मैं तुझे अपने वस्त्र से वाँवती हूँ कि जिससे तु मेरा ही रहे और दुसरी स्त्रियों की 
कभी बात न करे मैं प्रतिज्ञा कर रही हूँ ्रौर इस सभा में तू भी प्रतिज्ञा कर कि जिससे तू मेरा ही होवे और श्रस्य स्त्रियों 
की कभी बात न करे। इस प्रकार के इन प्रतिज्ञावचनों के बाद ही विवाह हो जाता है । विवाह हो चुकने पर मातापिता को 
उचित है कि.बे वरवधू को आवश्यक पदार्थे देवें । यह वात वेदमन्त्र ने सूर्या के श्रलङ्कार से इस प्रकार बतलाई है कि- 


चित्तिरा उपबहं ण॑ चक्षुरा अभ्यञ्जनम्‌ । 

द्यौभू मिः कोश आसीद्‌ यदयातु सूर्या पतिम्‌ ॥ (अ्रथवें० १४।१।६) 

या अफ्कुन्तश्चवयन याश्च तत्निरे या देवी रन्ताँ अभितोऽददन्त । 

तासस्वा जरसे सं व्ययन्त्वायुष्मतोदं परि घत्स्व वासः॥। (अथर्व० १४।१।४५) 

कृत्रिम: कण्टकः शतदन्‌ य एषः । अपास्याः केश्यं मलमप शीर्षण्यं लिखात्‌ ॥ (अथवे० १४।२।६८) 


अर्थात्‌ जब सूर्या (कस्या) पति को प्राप्त हो, तो चैतन्यबुद्धि ही श्रोढ़ती हो, दशंनशक्ति ही भ्रञ्जन हो भौर 
जमीन भ्रासमान का सम्पुट ही पिटारी हो । जिन स्त्रियों ने सूत काता है, जिन्होंने ताता किया है, जिन्होंते बुना है और 
जिन देवियों ने श्रंचल काढ़ा है, वे सब स्त्रियाँ कन्या को वस्त्र पहिनावें और कहें कि हे आयुष्मती वधु ! तू इन्हें पहिन ले। 
कृत्रिम काँटों का बना हुआ अनेक दाँतोंवाला जो यह कंघा है, वह वधू के केशों भ्रौर शिर के मलों को निकाल डाले । 


४०० बेदिक सम्पत्ति 


इस प्रकार से भ्रंजन, पिटारी, प्रोढ़नी, काढ़े हुए बस्य श्रौर कंघा प्रादि भ्रावश्यकर पदार्थ वध को दिये जावें श्रौर 
पति के घर को वह गच्छी सवारी में बिठलाकर रवाना की जावे । वेद श्राज्ञा देते हैँ कि~- 
रुपप्रप्ररतरण बह्य' विश्वा रूपाणि बिश्वतम्‌ | आरोहत्‌ सूर्या सावित्री बृहते सौभगाय कम्‌ ॥ 
( अथवे० १४।२।३० ) 
्र्थात्‌ जरी के बिछौनेवाली सेजगाड़ी जो भ्रनेक प्रकार के पदार्थो से सजाई गई हो, उस पर सौभाग्यवती वधु 
पति के घर जाने के लिए चढ़े । जिस समय वध सवारी में चढ़कर चलने लगे उस समय विद्वानु श्राशीर्वाद दें कि-- 
ब्रह्मापरं युज्यतां ब्रह्म पूर्व ब्रह्मान्ततो मध्यतो ब्रह्म सर्वतः । 
अनाव्याधां देवपुरां प्रपद्य शिवा स्योना पतिलोके वि राज ॥ (ग्रथर्व० १४।१।६४) 
यथा सिन्धुनं दीनां साम्राज्य' सुषुवे वृषा । एवा त्व' सम्राज्ञ्येधि पत्युरस्तं परेत्य ॥ 
सम्राज्येधि श्वशुरेषु सम्राज्युत देवृषु । ननान्दुः सन्नाज्ञयेधि सम्राज्ञयुत श्वश्र वा: ॥ 
(अथर्व० १४।१।४३--४४) 
र्थात्‌ ब्रह्म भागे, ब्रह्म पीछे, ब्रह्म मध्य में और ब्रह्म श्रन्त में समझकर हें वधू ! तू अपने सुट्रढ़ देवपुर -पति- 
गृह को-सुखदायिनी और कल्याणकारणी होकर जा और विराजमान हो । जैसे बलवान्‌ समुद्र ने नदियों का राज्य 
प्राप्त किया है, वैसे ही तू पति के घर की राजराजेश्वरी हो । श्वशुर की दृष्टि में रानी की भांति, सास के निकट रानी 
की भांति और ननन्द तथा देवर के लिए महारानी की भाँति होकर रह । इस प्रकार का आशीर्वाद पाकर वधू पति- 
गृह में पहुंचती है और पतिग्राम के स्त्रीपुरुष उसकी श्रगवानी करते हैं तथा कहते हैं कि--- 
आत्मन्वत्युवं रा नारीयमागन्‌ तस्यां नरो चपत्त बीजसस्यान्ञ । 
सा वः प्रजां जनयद्‌ वक्षणाभ्यो बिभ्रती दुग्घघृषभस्य रेतः ॥ (ग्रथर्वे० १४।२।१४) 
अर्थात्‌ यह शत्मवानु श्रौर उपजाऊ नारी आई है, इसलिए हे नर ! इसमें बीज बो और यह शुद्ध वीर्य को घारणा 
करके भ्रपने भंग से तेरे लिए पुत्र उत्पन्न करे । यहाँ तक वेदमन्त्रों ने अच्छी प्रकार वतला दिया कि विद्वान्‌, योग्य, युवा और 
पनधान्यसम्पन्न ही विवाह करने के अधिकारी हैं, भ्रन्य नहीं । भ्रयोग्यों के विवाह की निन्दा करते हुए वेद उपदेश करते हैं कि- 
श्रश्लीला तनूभंवति रुशती पापयाघतुया । 
परतियंद्‌ वध्बो३ वाससः स्वमद्धभ्युणुते ॥ (अ्थव० १४।१।२७) 
अर्थात्‌ दरिद्री पुरुष जब स्त्री के वस्त्रों को पहनकर बाहर निकलता है, तब स्त्री का शरीर नग्न हो जाता है, इस- 
लिए ऐसों के साथ विवाह न करना चाहिये । विवाह सदैव योग्य स्त्रीपुरुषों का ही होना चाहिये । वही गर्भाधानादि 
संस्कारों को अच्छी प्रकार कर सकते हैं श्रोर उन्हीं की सन्तान सदाचारी होकर समाज के योग्य हो सकती है श्रौर 
भ्रारम्भ में बतलाई हुई सातों इच्छाओं को पूर्णं कर सकती है । उपर्युक्त वेद के मन्‍्त्रों ने आदर्श बिवाह का चित्र खींचकर 
बतला दिया है कि इस प्रकार के श्रादश बिवा ह्‌ के वाद ही गर्भाधान होना चाहिये । वेद का गर्भावानप्रकरण प्रजनन- 
शास्त्र के बहुत ही सूक्ष्म नियमों का उपदेश करता हैं। वह 


इस रहस्य को एक उच्च श्रेणी के बैद्य की भांति बतलाता 
है, जिससे सन्तान उत्तम पैदा हो और दम्पति उन व्याधियों और हानियों से बच जायें, जो प्रायः भ्रनजान युवकों और 
सद्यो बिवाहिताग्रों को भोगना पड़ती हैं । इन उपदेशों को अश्लील न समझना चाहिये । श्रागे इसी विवाहप्रकरण में 
गर्भाधानसंस्कार के लिए वेद श्राज्ञा देता है कि-- 


आ रोह तल्पं सुमनस्यमानेह प्रजां जनय पत्ये अस्म । 
इ'्राणीव सुबुधा बुध्यमाना ज्योतिरग्रा उषतः प्रति जागरासि ॥ ( 
देवा अप्ने न्यपद्यस्त पत्नीः समस्पृशन्त तन्वस्तनूभिः । 


अथवे० १४।२।३१) 
सुर्येव नारि विश्वरूपा महित्वा प्रजावती पत्या सं भवेह ॥ 


(अ्रथव ० १४।२।३२) - 


वेव मन्त्रों के उपदेश 


तां पुषञ्छिबतमामेरयस्व यस्यां बीज मनुष्या३ वपन्ति | 

या न ऊरू उशती विश्रयाति यस्यामुशन्तः प्रहरेम शेषः ।। (भ्रथवं ० १४।२।३५) 

प्र त्वा मुङ्चासि वरुणस्य पाशाद्‌ येन त्वाबघ्नात्‌ सबिता सुशेवाः । 

उर लोकं सुगमत्र पन्यां कृणोमि तुभ्यं सहपत्न्ये वधु ॥ (अथवं० १४।१।५५) 

आ रोहोइघुप वसस्व हस्तं परि ष्वजस्व जायां सुमनस्यमानः । 

प्रजां कृण्वाथामिह मोदमानौ दीर्घं वामायुः सबिता कृणोतु ।। (भ्रथवं० १४।२।३६) 

यदू दुऽ्तं यच्छमलं विवाहे बहतो च यत्‌ । 

तत स'भलस्य कम्बले घृज्महे दुरितं वयम्‌ ॥। (अथर्व० १४।२।६६) 

्रर्थातू हे वधु ! तू प्रसन्नचित होकर इस पर्यक पर चढ़ और इस अपने पति के लिए सन्तान को उत्पन्न कर तथा 

इन्द्राणी की भांति हे सौ भाग्यवती ! बुद्धिमानी से सूर्य निकलने के पहिले उपःकाल ही में जागना । विद्वात्‌ लोग पहिले भी 
श्रपनी पत्नियों को प्राप्त हुए हैं और अपने शरीरों को उनके शरीरों से श्रच्छी तरह मिलाया है, इसलिए हे बड़े ऐश्वर्यवाली 
और प्रजा को प्राप्त होनेवाली स्त्री ! तू भी श्रपने इस पति से मिल। हे पालनकर्ता परमेश्वर ! जिस स्त्री में भ्राज बीज 
बोना है, उसको प्रेरित कीजिये कि जिससे वह हमारी कामना करती हुई श्रपनी जांघों को फैलावे और हम कामना करते 
हुए अपनी गुप्तेस्द्रिय का प्रहार करें । हे वधु ! मैं तेरे पति के द्वारा जंघा प्रदेश के गुप्त मार्ग को सुगम करता हूँ रोर तुझे 
उस वरुणा के उत्कृष्ट बंधन से छुड़ाता हूँ, जिसको सविताने बाँधा है। हे पुरुष ! तू जाँघों के ऊपर श्रा जा, हाथ का सहारा 
दे, प्रसन्नचित होकर पत्नी को चिपका ले और हर्ष मनाते हुए तुम दोनों सन्तान को उत्पन्न करो, जिससे सविता देव 
तुम दोनों की आयु को बढ़ावें । इस वैवाहिक कार्य से जो मलिनता हम दोनों के द्वारा हुई है, उस कम्बल के दाग को 
धो डालें । इन मंत्रों भें गर्भावानक्रिया का उपदेश आयुर्वे दिक विज्ञान के अनुसार किया गया है । 


सबसे पहिले मन्त्र में गर्भाधान के लिए रात्रि का समय बतलाया गया है, दिन का समय नहीं। क्योंकि कहा गया है 
कि उषःकाल के पहिले ही जागना । इसका यही मतलब है कि दिन के समय में लजा ग्रौर संकोच होता है । दूसरे मंत्र में 
ग्रालिङ्गन का उपदेश है । आलिङ्गन से विद्यत्‌-परिवर्तन होता है, भय दूर होकर श्रानन्द का उद्रो क होता है श्रौर लज्जा 
का निवारण होता है, जो प्राय: प्रथम समागाम के समय में स्त्रियों में होती है। इसलिए तीसरे मंत्र में कहा है कि स्त्री 
प्रसन्नतापूर्वंक इस कार्य में सम्मिलित हो । चौथे मन्त्र में बतलाया गया है कि समागम के पूर्व प्रत्येक स्त्री का गर्भभार्ग एक 
बारीक भिल्ली से ढका रहता है, इसलिए पुरुष को उससे सावधान रहता चाहिये रौर ऐसा मौका न रने देना चाहिये कि 
जिससे स्त्री को कष्ट हो %#। पांचवें मंत्र में स्वाभाविक आसन का वर्णन किया गया है जिसका यहीं मतलब है कि उलटे 
टेढ़े श्रापनो' का उपयोग न हो । क्योंकि अस्वाभाविक ासनों से सन्तान विकलांग उत्पन्न होती है। पांचवें मंत्र में कायेनि- 
वृत्ति के वाद सचैल स्नात करने का उपदेश है। जिसका मतलब स्वच्छता ग्रौर ्रारोग्यरक्षा है। इन सब उपदेशों के तीन 
तात्पर्य हैं । पहिला यह है कि प्रथम समागम का ब्रह्मचर्ययुक्त रजवीये श्रज्ञानता के कारण व्यर्थं न चला जाय, किंतु गर्भे 
ग्रवस्य स्थापित हो जाय । इसलिए रात्रि के समय का, आलिङ्गन का, स्त्री के प्रसन्नतापूर्वक सम्मिलित होने का उपदेश 
और स्वाभाविक आसन का उपदेश किया गया है। दूसरा यह है कि सन्तान सर्वाङ्गसुन्दर श्रौर उत्तम हो: इसलिए भय, 
लज्जा, संकोच और कष्ट का निवारण बतलाया गया है और तीसरा यह कि दम्पति की आरोग्यता कायम रहे, इसलिए 


आनन्द श्रौर शुद्धता का उपदेश किया गया है। सब उपदेश का मतलब यही है कि ब्रह्मचयंयुक्त रजवीर्यं से स्वंगुणसम्पन्न ` 


सन्तान उत्पन्न हो जाय और दम्पति के आरोग्य में बाधा उपस्थित न हो । इन मंत्रों के द्वारा इस रहस्यपूर कत्य का 


४ यह बस्चन एक बारीक झिल्ली से बेधा रहता है जो प्रायः प्रथम समागम के ही समय में खुलता है, परन्तु 
झपवादरूप से यह रजोदशन के साथ भी खुल जाता है और समाग्रम होने के बाद भी बना रहता है। 


५०२ चदिक सम्पत्ति 


वर्णान करके भागे वेद उपदेश करते हैं कि जब पति पत्नी गर्भस्थापन से निवृत्त हो जाय, तब वस्त्रों को धो डालें श्रौर 
दोनों स्तात करके गाहपत्याग्नि में हवत करें तथा पति विनम्र भाव से परमेश्वर की इस प्रकार प्रार्थना करे कि-- 


चिषणु्योनि कहपयतु तवष्टा रूपाणि पिशतु । आ सिञ्चतु प्रजापतिर्धाता गर्भ दधातु ते॥ १॥ 
गर्भ घेहि सिनीवालि गभं धेहि सरस्वति । गर्भ ते अश्वनौ देवावा घत्ां पुष्करञ्नजा ॥ २ ॥ 
हिरण्ययी अरणी यं निर्मन्थतो अश्चिना । तं ते गर्भ हुवामहे दशमे मासि सूतवे ।। ३॥ (ऋ० १०।१८४) 
्र्थात्‌ हे वधु ! विष्णु तेरे गर्भस्थान को गर्भे ग्रहणा करने के योग्य करे, त्वष्टा तेरे गर्भ के ग्राकारों को स्पष्ट 
करे, प्रजापति जीवनी शक्ति का संचार करे श्र धाता गर्भे की पुष्टि करे । चन्द्रशक्ति गर्भ को धारण करे, सरस्वती 
गर्भ को धारणा करे श्रौर आकाशपुत्र श्रश्चिनी देवता गर्भे का पोषण करें । श्रश्चिनदेवता जिस विद्युत प्रेरणा से गर्भ 
को बाहर लाते हैं, उस शक्ति द्वारा दशवें महीने में गर्भ को बाहर लाने के लिए हम उनका श्रावाहन करते हैं # । 
इस प्रकार से गर्भाधानसंस्कार के बाद प्रातःकाल गांव घर के वृद्ध पुरुष वधर का मुख देखते हैं श्रौर श्राशीर्वाद 
देते हैं। वेद उपदेश करते हैं कि-- 
ये पितरो वधूदर्शा इमं वहतुमागमन्‌ । 
Ee ते अस्यै वध्वै संपत््ये प्रजावच्छमं यच्छः्तु ॥ (अथर्व० १४।२।७३) 
झर्थात्‌ वधु के देखनेवाले पितर जो इस विवाह में ग्राये हैं, वे सब पतिसहित वधू को उत्तम प्रजा के लिए 
प्राशीर्वाद दें | इस प्रकार से यह वैदिक विवाह झौर गर्भाधान समाप्त होता है, किन्तु कभी कभी दुर्भाग्य से पतिसंयोग 
के पूर्व ही कन्या विधवा हो जाती है । ऐसे श्रापत्काल के लिये वेद उपदेश देते हैं कि-- 
ग्राह्या गृहाः सं सृज्यन्ते स्त्रिया यन्म्रियते पतिः । 
ब्रह्म व विद्वानेष्यो ३ यः क्रव्यादं निरादधत्‌ ॥। (अथवे० १२।२।३९) 
या पूर्व पाति वित्त्वाथान्यं विन्दतेऽपरम्‌ । 
पञ्चौदतं च तावं ददातो न वि योबत: ।। २७॥। 
समानलोको भवति पुनभु वापरः पत्तिः । , 
योरजं पञ्चोदनं दक्षिणाज्योतिषं ददाति |। २८ ॥। (ग्रथर्च° ६।५।२७--२८) 
अर्थात्‌ जब स्त्रियों के पति मर जाते हैं, तब घर उजड़ जाते हैं. इसलिए कन्या का पति सदैव वेदवेत्ता ही 
दोढ़ना चाहिये, जिसने कभी मांस न खाया हो । जो स्त्री पहिले पति को पाकर दूसरे पति को प्राप्त होती है, वह 
पञ्चोदन के द्वारा उससे जुदा नहीं होती । दूसरा पति विधवा स्त्री के साथ पञ्चौदन:यज्ञ-द्रारा विवाह करके अपनी 
जाति में समानता से स्थान पाता है । यहाँ तक हमने वेदमन्त्रों से विवाह ग्रौर गर्भाधानसंस्कार का वर्णन किया । 
. श्रब्राे पुसवनसंस्कार से सम्बन्ध रखनेवाले मन्त्रों को लिखते हैं । इस संस्कार का मुख्य उद्देश्य गर्भस्थ को 
पुत्र बनाना है । यह कार्य एक ्रोषधि के द्वारा किया जाता है। बेद में लिखा है कि-- 
शमी मश्वत्य आरूढस्तत्र पु सुबन कृतम्‌ । 
तदे पुत्रस्य वेदनं तत्स्त्रीष्वा भरामसि || १ ॥ 


ये वे सूक्ष्म शक्तियाँ हैं, जिनके द्वारा गर्भ का धारणा, पोषण ौर जनन होता है। इसलिए सगर्भा को ज 6 
आहारविहार से रहे, जिससे गर्भ दश मास तक सुरक्षित रहे ओर समय पर सरलता से सन्तानोत्पत्ति हो। वेद सदैव, 


| 

| 

| % इस प्रार्थना में विष्णु, तवष्टा, प्रजापति, घाता, चन्द्र, सरस्वती और श्रश्विन ग्रादि शक्तियो का वर्णन आया है। 
| 

{ ~ तत्तत्कार्यशक्ति 

! प्रार्थताशों के द्वारा तत्तत्कायंद्क्ति की सूचना देते हैं, जिसके उपयोग से वह बहु कार्य होता है । यह वेद की शैली हैं । 


चेद मन्त्रों के उपदेश 


पुंसि वे रेतो भवति तरिस्त्रयामनु षिच्यते । 
तह पुत्रस्य वेदनं तत्प्रजापतिरब्रवीत्‌ ॥ २॥। (भ्रथवे० ६।११।१ —२) 
अर्थात्‌ जिस शमी वृक्ष पर श्रश्चत्य वृक्ष उगा हो, उसकी जड़ को गर्भाधानके दिन से दो तीन मास तक स्त्री को ' i 
देने से पुत्र की प्राप्ति होती है । जो वीर्य स्त्री में डाला जाता है, वह पुंसत्व (पुत्र) को प्राप्त हो जाता है प्रौर पुत्र की 
प्राप्ति होती है, यह बात प्रजापति-- परमात्मा ने कही है । इस पुंसवनसंस्कार के आगे सीमन्तोन्नयनसंस्फार होता है। 
जब गर्भ चार पांच महीने का हो जाता है तब मस्तिष्क उन्नत होता है ग्रौर बुद्धि जागृत होती है। इसी को सीमन्त 
उन्नयन ग्रर्थात्‌ शिर की उन्नति कहते हैं । शिर के विषय में वेद में लिखा है कि 
तद्वा अथर्वणः शिरो देवकोशः सषुब्जितः । 
तत्‌ प्राणो अभि रक्षति [शरो अन्नमयो मन: ॥ (अ्थवं० १०।२।२७) 
अर्थात्‌ ज्ञान का केन्द्र शिर है जो देवताग्रों का सुरक्षित कोश है । इस कोश की प्राण, मत और ग्रन्न रक्षा करते 
हुँ । ऐसे ज्ञानकोश शिर की वृद्धि के समय से गभिणी को चाहिये कि वह वीरों की कथाएँ सुने, उत्तम चित्र देखे श्रौ 
उत्तम कमो (यज्ञों) का श्रनुष्ठान करे, जिससे गर्भस्थ का मस्तिष्क उत्तम संस्कारों से संस्कृत हो जाय । इस संस्कार के 
थ्रागे जातकर्मसंस्कार है । यह संस्कार बालक के उत्पन्न होने पर किया जाता है । जिस समय बालक उत्पन्न होने लगता 
है, उस समय की प्रार्थना का श्र्थातू कुदरत की वैज्ञानिक क्रिया का वर्णन वेदों ते इस प्रकार किया है 
यथा वातः पुष्करिणीं समिद्धयति सर्बंतः । एवा ते गर्भ एजतु तिरेतु दशमास्यः ।। ७॥। 
यथा चातो यथा वनं यथा समुद्र एजति ! एवा त्वं दशमास्य सहावेहि जरायुणा ॥ ८॥ 
दश सासाञ्छ्शयानः कुमारो अधि मातरि । निरंतु जीवो अक्षतो जीवो जीवन्त्या अधि ॥ &॥ 
(ऋ० ५।७८।७- ९) 
्रर्थात्‌ जिस प्रकार हवा से छोटा तड़ाग सब ग्रोर से हिलने लगता है, वैसे ही दश मास में तेरा गर्भ हिले भौर 
बच्चा बाहर श्रावे । जिस तरह हवा, वन और समुद्र हिलते हैं, वैसे ही हैं वालक ! तू जरायु के सहित श्रा । जीती हुई 
माता के जीवन पर जीनेवाला हे जीव (बालक) ! तू माता के गर्भे में दश महीने सोकर अक्षत निकल । इन मन्त्रों 
के द्वारा वतलाया गया है कि गभिणी के पेट में जो चारों ओर से दद पैदा होता है, उससे विचलित होकर बह 
गर्भस्थ के प्रति बुरे भाव न सोचे कि जिसका प्रभाव बालक पर बुरा पड़े, प्रत्युत वह्‌ यह्‌ समझे कि यह दर्द बालक 
का पैदा किया हुआ नहीं है, किन्तु प्राकृतिक शक्तियों के कारण हो रहा है । इसके श्रागे सबसे प्रथम दुग्धपान की 
क्रिया पर वेद कहते हैं कि 
इमं स्तनमूर्जस्वन्तं धयापां प्रपीनमग्ने सरिरस्य मध्ये । 
उत्सं जुषस्व मधुमन्त मर्वसससपुद्वियं सदनमाविशस्व ॥। (यजु० १७।८७) 
यस्ते स्तनः शशयो यो मयोभूं येन विश्वा पुष्यसि वार्याणि । 
यो रत्तधा वसुविद्यः सुदत्रः सरस्वति तमिह धातवे कः ॥ (ऋ० १।१६४।४६) 
अर्थात्‌ हे श्रग्नितुल्य वालक ! तू सम्बन्धियों के बीच में आकर इस जलीय रस से स्यूल हुए स्तन को पी और 
स्वादिष्ट, गतिशील तथा समुद्र के समान ज्ञान देनेवाले इस स्तन का सेवन कर। है ज्ञानवती प्रसुता ! तू अपना यह 
सुख देनेवाला शरीरस्थ स्तन जो बालक के रङ्गो को पुष्ट करनेवाला, दुग्धरूप रत्व का धारख करनेवाला और शोभा 
का देनेवाला है, इस बालक के मुह में दे । इन मन्तरं में झारम्भिक दुग्वपान की शिक्षा दी गई है। इस शिक्षा के 
द्वारा बच्चे में माता के दुग्ध के गुणों का संस्कार डाला जाता है, जिससे बच्चा आजीवन माता का भक्त बना रहे 
गौर प्रसंव के समय माता के कष्ट के कारण जो बच्चे में खराब असर हुआ है, वह दूर हो जाय । इसी का नाम 
जातकर्म अर्थात्‌ पैदा होते का कर्म हैं । जातकर्म के आगे नामक रणसंस्कार है। वेद में आया है किप 
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कोऽसि कतमो$सि कस्यासि को नामासि | 
यस्य ते नामामन्महि यं त्वा सोमेनातीतृपाम । 
भुभुवः स्वः सुप्रजाः प्रजाभिः स्यां सुवीरो वीरः सुपोषः पोषः (यजु० ७।२६) 
्र्थात्‌ तु कौन है ग्रौर तेरा नाम कया है? तू बड़े नामवाला हो भ्रौर पृथिवी से लेकर भ्रन्तरिक्ष ग्रौर द्यौ तक 
पूजा प्रौर पोषण के साथ बढ़ । इस मन्त्र में नामकरणासंस्कार की शिक्षा है। इस संस्कार का तात्पर्य बच्चे के नाम 
सें है । नाम का मनुष्य पर बहुत बड़ा भ्रसर होता है। उत्तम, सार्थक श्रौर उच्चभाव का बोघ करानेवाला नाम नामी 
को हर समय भ्रपने नाम की सूचना देकर उसे भ्रनेक दुर्व्यवहारों से बचाता है श्रौर उच्च बनने की प्रेरणा करता है । 
इसलिए वेद ने इस संस्कार की श्राज्ञा दी है। इस नामकरणसंस्कार के श्रागे निष्क्रमणसंस्कार है। इस संस्कार के 
द्वारा बालक घर से बाहर लाया जाता है। इसी संस्कार के द्वारा वालक का पहिलेपहिल संसार से परिचय होता 
है । इसके सम्बन्ध में वेद उपदेश करते हैं कि-- 
शिवे ते स्तां द्यावापृथिवी असन्तापे अभिश्रियौ । 
शं ते सूयं भा तपतु शं वातो वातु ते हृदे । 
शिवा अभि क्षरन्तु त्वापो दिव्याः पयस्वतीः ।। १४ ॥। 
शिवास्ते सन्त्वोषधय उतु त्वाहार्षमधरस्या उत्तरां प्रथिवीसभि । 
तत्र त्वादित्यौ रक्षतां सूर्याचन्द्रमसावुभा ॥। १५ ॥। (अथरवं० 5।२) 
अर्थात्‌ हे बालक ! तेरे लिए यह द्यौ और पृथिवीलोक दु:ख न देनेवाले, कल्याणकारी और शोभा तथा ऐश्वर्य 
को देनेवाले हों । यह सूर्य तेरे लिये प्रकाश का देनेवाला हो, वायु तेरे हृदय को शान्त करनेवाला हो श्रौर जल तेरे 
लिए सुन्दर स्वादवाला हो कर बहे। तुझे भीतर से बाहर इसीलिए लाया हूँ कि तेरे लिए औषधियाँ कल्याणकारी हों 
भोर सूर्यचन्द्र दोनों तेरी रक्षा करें। इन मन्त्रों में निष्क्रमण के दो मतलब बतलाये गये हैं। एक तो बालक को 
पदार्थों का परिचय कराना । दूसरा शीतोष्ण सहन करने का श्रभ्यास कराना । इसलिए यह संस्कार श्रावश्यक समभा 
जाता है! इसके आगे अन्नप्राशन है। इस संस्कार के द्वारा पदार्थों के स्वाद का ज्ञान कराना और हानिकारक पदार्थो 
के तिरस्कार का संस्कार जमाना है | इसके सम्बन्ध में वेद उपदेश करते हैं कि-- 
अन्नपतेऽन्नस्य नो देह्युनमीवस्य शुष्मिणः । 
प्रत्र दातारं तारिष ऊर्ज नो घेहि द्विपदे चतुष्पदे ॥ (यजु० ११।८३) 
अर्थात्‌ हे अन्न के स्वामी परमात्मन्‌ ! श्राप हमारे लिए, हमारे पशुश्रों के लिए और ग्न्य मनुष्यों के लिए रोगरहित 
श्रौर वलकारक अन्न को दीजिए और उसी को बढ़ाइये । इस प्रार्थना का यही मतलब है कि हम रोगरहित, बलकारक 
भ्रन्नों का ही सेवन करें श्रौर उसी प्रकार के ग्रन्नसेवन के संस्कार बालकपन से ही सन्तति में डालने का प्रमत्न करें । 
इस संस्कार के आगे मुण्डनसंस्कार है । वेद में उसके लिए इस प्रकार ग्राज्ञा है कि-- 
येनावपत्सविता क्षुरेण सोमस्य राज्ञो वरुणस्प विद्वान । 
तेन ब्रह्माणो दपतेदमस्य गोमानश्ववानयमस्तु प्रजावान्‌ ।। (प्रथवे० ६।६८।३ ) 
प्रर्थात्‌ जिस प्रकार छुरे से सोम और वरुण का क्षौर सविता बिद्वान्‌ करता है, उसी तरह ब्राह्मणा को चाहिये 
कि वह्‌ इस बालकका मुण्डन करे जिससे यह बालक धनवानु और प्रजावान्‌ हो । यहाँ बालक की हजामत का तरीका 
बतलाया गया है कि जिस प्रकार सोम श्रर्थात्‌ जलतत्व पर सूर्य अर्थात्‌ अग्नितत्व भ्रपना संचार करता है, उसी तरह 
बालक की ठंडी खोपड़ी पर गर्भ जल डालकर हजामत की जाय । यह मुण्डनसंस्कार 


गर्भ के अ्रपवित्र बालों को काटने 
के लिये किया जाता है, जिससे शुद्धता शरावे रौर घारोग्यता बढ़े,। इस संस्कार के भागे कर्णवेघसंस्कार की आवश्यकता 
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बंतलाई गई है | कर्णाव्रेव से ग्रण्डवृद्धि की बीमारी नहीं होती ओर इसी से आरोग्यता के लिए सुबर्ण प 
का काम भी निकल जाता है । वेद उपदेश करते हैं कि-- 
लोहितेन स्वधितिना मिथुन कणायोः कृधि 
अकर्तामश्विना लक्ष्म तदस्तु प्रजया बहु ॥ (ग्वे ६।१४१।२) 
श्र्थात्‌ दोनों कानों में ग्रश्चिन देवताग्रों ने पहिले ही चिल्ल क्या है, उसी चिल्ल पर लोहे के शस्त्र से हे बैद्यो ! 
बहुत सी प्रजा के देनेवाले छिद्र को कीजिये । इस छिद्र को सुश्रुत में 'देवकृते छिब्रे' लिसा हुआ है । कानों में तीन 
नसों के बीच में जो स्थात देवछिद्र है । उसी के छेरन करने से श्रौर उसमें सुवणं पहिनने से भ्रण्डवृद्धि नहीं 
होती श्रौर ग्रण्डदोष न होने से ही संतान होती है। इसीलिए यह संस्कार ग्रावश्यक्र है। ये दोनों मुण्डन श्रौर 
कर्णावेधसंस्कार बालक में ग्रारोग्यरक्षा के संस्कारों का प्रभाव डालना शुरू करते हैं। इस तरह से इन छोटे' बड़े 
किन्तु महत्वपूर्ण संस्कारों के बाद उपनयनसंस्का र होता है । वेद में इस संस्कार का वरात इस प्रकार है 
आचार्य उपनयमानो ब्रह्मचारिणं कृणते गर्भमन्तः 
तं रात्रीस्तित्र उदरे बिभति तं जातं द्रष्टुमभिसंयस्ति देवाः ॥ ३॥ 
इयं समित्‌ प्रथिवी द्योद्वितीयोतान्तरिक्षं समिधापृणाति । 
ब्रह्मचारी समिथा मेखलया श्रमेण लोकांह्तपसा गिपति॥ ४॥ (अ्रथर्व० ११।५) 
्रर्थात्‌ श्राचार्यं आये हुए ब्रह्मचारी को श्रपने समीप गर्भ की भाँति तीन दिन तक रखता है और सब लोग उस 
ब्रह्मचारी को देखने के लिये श्राते हैं । उसकी पहिली समिवा पृथिवी, दूसरी ग्रन्तरिक्ष और तीसरी द्यौ के लिये होती 
है | वह समिवा से, मेखला से, श्रम से और तप से तीनों लोकों को पालता है । इन दोतों मन्त्रों में ब्रह्मचारी का 
चार्यकुल में जाकर और श्राचाये के घर पैदा होकर द्विज बनना बतलाया गया है श्रौर कहा गया है कि वहू 
सादगी, यज्ञ, श्रम और तप से पृथिवी, अन्तरिक्ष और दो के ज्ञात--ऋग्वेद, यजुर्वेद और सामवेद--को प्राप्त करे। 
इसके आगे उसकी भिक्षावृत्ति का गौरव वेद में इस प्रकार बतलाया गया है कि-- 
इमां भूमि पृथिवीं ब्रह्मचारी भिक्षामा जभार प्रथमो दिवं च । 
ते कृस्वा समिधावुपास्ते तयोरापिता भुवनानि विश्वा ॥ ( श्रथवं० ११।५।३ ) 
अर्थात्‌ ब्रह्माचारी ते पहिले विशाल भूमि और द्यलोक की भिक्षा प्राप्त की है । अब वह ब्रह्मचारी उनकी दो 
समिधा बनाकर उपासना करता है, क्योंकि उन दोनों के बीच में सब भुवत स्थित हैं । इस मन्त्र में पृथिवी से 
द्यौपर्यन्त ईश्वर के उत्पन्न किए हुए पदार्थों की भिक्षा का उपदेश है। इसका यही मतलब है कि परमात्मा ते 
जीविका का बन्दो्रस्त कर दिया है, इसलिए भिक्षा से उसे ग्रहण करो और विद्याध्ययन करो । इसके आगे वेद में 
ब्रह्मचये का महात्म्य इस प्रकार वशित है-- 
आचार्यो ब्रह्मचारी ब्रह्मचारी प्रजापतिः । प्रजापतिवि राजति विराइिग्द्रोऽसथद्‌ वशी ॥ १६॥ 
ब्रह्मचर्येण तपसा राजा राष्ट्रवि रक्षति । आचार्थो ब्रह्मचर्येण ब्रह्मचारिणमिच्छते ॥ १७॥ 
बरह्मचर्येण कन्या ३ युवानं विन्दते पतिम्‌ । अनड्वान्‌ ब्रह्मवयेणाश्वो घां जिपीर्षति ॥ १८॥ 
ब्रह्मचयंण तपसा देवा मृत्युमपाध्नत । इस्रो ह्‌ ब्रह्मचर्येण देवेभ्यः स्व १ राभरत्‌ ॥ १६॥ 
( अथर्व ११।५।१६-=-१६ ) 
अर्थात्‌ ब्रह्मचारी ही ्राचायं होता है, ब्रह्मचारी ही प्रजापति होता है और प्रजापति अर्थात्‌ इन्द्र ही विराट्‌ 
को वश्च में करनेवाला होता है । ब्रह्माचे के तप से ही राजा राष्ट्र की रक्षा करता है, ब्रह्मचयं से ही आचार्य ब्रह्म वारियों 
को पढ़ा सकता है, ब्रह्मचर्य से ही कन्या युवा पति को प्राप्त करती है, ब्रह्मचर्य से ही बेल और घोड़े घास को हजम कर्‌ 
६४ ; त 
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सकते हैं, ब्रह्मचर्य ग्रौर तेप से ही देवता मृत्यु को हटा देते हैं रोर ब्रह्मचर्य से ही इन्दर देवताश्रों को सुख से भरे 
देता है । इस प्रकार से इस सदाचार भौर सभ्यता के मूल तथा लोक ग्रौर परलोक के साधन$प ब्रह्मचर्यं की महिमा 
बेदों में विस्तार से वशित है। इसलिए इस संस्कार की श्रावश्यकता बतलाई गई है। इस संस्कार के द्वारा मनुष्य 
उत्कृष्ट गुणों को पाकर ही समाज में मिलने के योग्य होता है। इस मिलाप का ही नाम समावर्तनसंस्क।र है । 
समावर्तेनसंस्कार की भी बड़ी महिमा है! क्योंकि यही समाज का मूल है! इसके लिये वेद ग्राज्ञा देते हैं कि 
तानि कल्पद्‌ ब्रह्मचारी सलिलस्य पृष्ठे तपोऽतिष्ठत्तप्यमातः समुद्रे । 
स स्नातो बभ्नु: पिङ्गलः एथिव्यां बहु रोचते ॥। (श्रथरव॑० ११५।२६) 
्र्थात्‌ जो ब्रह्मचारी समुद्र के समान गम्भीर होकर श्रौर उत्तम ब्रत ब्रह्माचयं में निवास करके महातप को 
धारण करता है भौर वेदपठन, वीर्यनिग्रह तथा श्राचाये के प्रिमाचरणादि कर्मों को पूरा करके और समावर्तनकी 
स्नानविधि को करके उत्तम गुण, कर्म, स्वभावों से प्रकाशित होता है, वही धन्यवाद के योग्य होता है । इस मन्त्र से 
समावर्तन संस्कार का महत्त्व दिखलाया गया है। इसके ग्रागे विवाह और गृहस्थाश्नमसंस्क!र हूँ, जिनका पूर्णं रूप 
से वणन हो चुका है । यहीं पर लौकिक संस्कारों की समाप्ति होती है । गृहस्थाश्रमसंस्कार के ग्रागे परलोक से सम्बन्ध 
रखनेवाले तीन संस्कार श्रौर हैं । उनके नाम वानप्रस्थ, संन्यास और अन्त्येप्टिसंस्कार हैं । बिना इन तीवों संस्कारों 
के मनुष्य का जन्म सफल नहीं होता क्योंकि बिना वानप्रस्थ और संन्यास के मनुष्य अच्छी तरह परलोकचिन्ता 
नहीं कर सकता और न परमतत्व को ही पा सकता है । इसीलिए ऋग्वेद में श्ररण्यानी सूक्त का उपदेश किया गया 
है । भ्ररण्यानी सूक्त में लिखा है कि-- 
न वा अरण्यानि हुन्त्यम्यश्चेन्नाभिगच्छति । 
स्वादोः फलस्य जरध्वाय यथाकामं नि पद्चते || (ऋ० १०।१४६।५) 
भ्र्थात्‌ इस वानप्रस्थी को जङ्गल में कोई नहीं मारता और न कोई उसके पास जाता है| वह स्वादिष्ट फलों 
को खाकर सुख से जहाँ इच्छा होती है, वहाँ विचरण करता है । इस संस्कार के द्वारा एकान्त में रह कर तप और 
योग के द्वारा शहस्थाश्रम ग्रर्थात्‌ लोक के संस्कारों को दूर किया जाता है और परमात्मा से मिलने की 
उत्कृष्ट भ्रभिलाषा के पारलौकिक संस्कारों को बद्धमूल करने का प्रयतत किया जाता है। इस संस्कार के आगे 
संन्याससंस्कार है । परन्तु वैदिक संन्यास का श्रभिप्राय श्राजकल के संन्यासियों से नहीं है । श्राजकल के संन्यासी तो 
बौद्ध मिक्षुओं की नकल हैं । वैदिक संन्यासी इस प्रकार के न थे | वैदिक संन्यासी देव कहलाते थे श्रौर वे संसार से 
विरक्त होकर समाधि के द्वारा परमात्मा के दर्शनों का हर समय प्रयत्न क्रिया करते थे । वेद में लिखा है कि 
ब्रह्मचर्येण तप्ता देवा मृत्युमपाघ्तत' अर्थात्‌ ब्रह्मचर्यं श्रौर तप से ही समस्त देव मोक्ष प्राप्त करते हैं । इसलिये 
देवसंस्कार का उपदेश वेद में इस प्रकार है-- 
येना सहस्त्रं वहसि येनाग्ने सबवेदसम्‌ । तेनेमं यज्ञं नो वह स्वदेवेषु गन्तवे ।। (प्रथर्व० ६।५।१७) 
्र्थात्‌ हे श्रन्ने-परमेश्वर ! जिस गृहस्थाश्रम को हजारों आदमी धारण किये हुए हैं, उसको छोड़ कर हम वेदों 
में प्रवेश करने के लिए तैयार होते हैं । यही संन्यास धारण करने का संस्कार है | इस संस्कार के आगे गरनतयेष्टरिसंस्कार 
है। वेद में भ्रन्त्पेष्टिसंस्कार की बड़ी महिमा है । इसको भी पितृयज्ञ के ही नाम से कहा गया है। इस क्रिया का वेदों 
में विस्तार से वर्णात है । हम यहाँ उस प्रकरणा का केवल एक मन्त्र देकर इस संस्का रत्रकरण को समाप्त करते हैं । 
ऋग्वेद में लिखा है कि-- 
सूर्य चक्षुगंच्छतु वातमात्मा द्यां च गच्छ पृथिबों च धर्मणा । 
अपो वा गच्छ यदि तत्र ते हितमोषधोषु प्रति तिष्ठा शरीरे: ॥ (ऋ० १०।१६।३ ) 
प्र्थात्‌ चक्षु सूय में जावें, प्राण वायु में जावें, पृथिवी का अंद पृथिवी. में जावे, जल का भ्रंश जल में. जावे 
मौर श्रौषधियों का अंश श्रोषधियों में जावे । इस प्रकार से पैदा होने के पूर्व से लेकर मरने के बाद तक के संस्कारों का 


ln i, 
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वेदमम्त्रों के उपदेश 


समाज में उत्तम गृहस्थ बन कर अपनी सातों इच्छाओं को पूर्ण कर सकता है। परन्तु मनुष्यसमाज का काम के 
सदाचरणा से ही नहीं चल सकता । उसे सदाचार के साथ ही जीविका की भी श्रावश्यकता होती है । इसलिए 
देखते हैं कि वेदों में जीविका के विषय में क्‍या ग्राज्ञा है । | 


जीविका, उद्योग ओर ज्ञानविज्ञान 

जीबिका उत्पन्न करने के लिए सबको कृषि, पशुरक्षा ग्रोर वाणिज्य का ही सहारा लेना पड़ता है । कृषि, 

पशुपालन श्रौर व्यापार प्रथिवी की उपज से ही सम्बन्ध रखते हैं, इसलिए बिना भौगोलिक ज्ञान के जीविका का प्रश्न 
हल नहीं हो सकता । वेदों में भौगोलिक शिक्षा इस प्रकार दी गई है 


पृच्छामि त्वा परमन्तं पृथिव्याः पृच्छामि यत्र भुवनस्य नाभिः । 

पृच्छामि त्वा वृष्णो अश्वस्य रेतः पृच्छामि वाचः परमं व्योम ।। ६१॥ 

इयं वेदिः परो श्रन्तः पृथिव्या अयं यज्ञो भुवनस्य नाभिः । 

अयं सोमो वृष्णो अश्वस्य रेतो ब्रह्मायं वाचः परमं व्योम ॥ ६२ ॥ (यजु० २३।६१--६२) 


श्र्थात्‌ तुमसे इस पृथिवी का अन्त पूछता हूँ, भुवन का मध्य पूछता हूँ, सेचन करनेवाला श्रश्च का रेत पूछता 
हूँ और इस श्राकाशमयी वाणी को पूछता हूँ । यह वेदी ही परथिवी की श्रन्तिम सीमा हैं, यह यज्ञ ही भुवन का मध्य दे 
है, यह सोम ही सेचन करनेवाला श्रश्च का रेत है और यह वेद ही ्राकाशमयी वाणी है। इन दोनों मन्त्रों मे प्रश्नोत्तर 
की रीत्ति से बतला दिया गया है कि यह यज्ञवेदी अर्थात्‌ जहाँ खड़े हो, वही पृथिवी का अन्त है और यही स्थान भुवने 
का मध्य है । क्योंकि गोल पदार्थ का प्रत्येक बिन्दु (स्थान) ही उसका अन्त होता है और वही उसका मध्य होता है। 
पृथिवी और भुवन दोनों गोल हैं, इसलिए दोनों का प्रत्येक बिन्दु ही अन्त श्रौर मध्य है । इस भूगोलवरणन के प्रागे 
पृथिबी के जल स्थल विभागों का ज्ञान कराने के लिए टापुग्रों का वर्णन इस प्रकार किया गया है कि 
बि द्वीपानि पापतन्तिष्ठद्दुच्छ्ुनोभे युजन्ते रोदसी । 
प्र घन्वान्येरत शुभ्रखादयो यदेजय स्वभानवः :। (ऋऽ ८।२०।४) 
नव भूमीः समुद्रा उच्छिष्टेडधि शिता दिवः । 
आ सूर्यो भात्युच्छिष्टेऽहो रात्रे अपि तन्मयि ॥। (अ्यर्व॑० ११।७।१४) 
एना व्याप्न' परिषस्वजानाः सिहं हिन्वन्ति महते सौभगाय । 
समुद्रं न सुभुवस्तस्थिवांसं मभृज्यन्ते हीपिनमप्स्वन्तः ॥॥ (अ्रथवे० ४।८। ७) 
अर्थात्‌ जब पृथिवी और आकाश में कर्षण होता है और कंपन होता है, तब कहीं न कहीं या तो नवीन द्वीप 
उत्पन्न हो जाते हैं या नष्ट हो जाते हैं और समस्त स्थावर दुःख पाते हैं । नई भूमि समुद्र से बाहर निकलती है प्रौर 
सूर्य रातदिन श्रपना प्रभाव करता है। पृथिवी के स्थलभाग समुद्र से घिरे हुए हैं, जिनमें सिहव्याघादि जन्तु गर्जते 
हैं। इन मन्त्रं में द्वीपों और टापुओं की उत्पत्ति और उनका समुद्र से घिरा रहना बतलाया गया है । इसके श्रागे 
पृथिवी की पैदावार का वर्णन करते हैं । सबसे पहिले जंगलों का वर्णन इस प्रकार है 
अरण्यान्यरण्यास्यसौ या प्रेव नश्यसि । कथा ग्रामं न पृच्छसि न स्वा भीरिव विन्दतीम्‌ ॥। १ ॥| 
वुषारवाय बदते यदुपावति चिच्चिकः | आघाटिभिरिव घावयन्नरण्यानिर्महीयते ।। २ ॥ 
उत गाव इवादन्त्युत वेश्मेव हश्यते । उतो अरण्यानिः सायं शकटीरिव सर्जति ।। ३ ॥ 
गामड्भौष आ ह्वयति दावंगंषो अपावधीत्‌ । वसन्नरण्यास्यां सायमक्र॒क्षदिति मच्यते ॥ ४॥ 


: घैविक सम्पत्ति 


| न वा अरण्यातिह॑स्त्यम्यश्चेश्ना भिगस्छति । स्वादोः फलस्य जग्ध्वाय यथाकाम' नि पद्यते ॥ ५॥। 
 लाञ्जनग्धिसुराभि बहुप्नामकृषीयलास । प्राहं मृगाणां मातरमरण्यानिप्शंसिषस्‌ ।। ६ ॥ 


(ऋ० १०।१४६।१--६) 

्र्थात्‌ इस महावन में गौ ग्रादि पशु घास चर रहे हैं। यह वन मकान के सहश दिखता है । कोई गाड़ियों को 

भेज रहा है, कोई गायों को बुला रहा है; कोई सूखा काष्ठ काट रहा है श्रौर कोई सन्ध्या के समय घवरा रहा है । 

यदि कोई क्र र जन्तु न हो, तो यह्‌ भ्रण्य किसी को नहीं मारता । श्ररण्य में स्वादिष्ट फल खाने को मिलते हैं, यह 

कस्तूरी भ्रौर पुष्पों को सुगन्धि देता है भ्रौर बिना सेती के बहुत सा श्रन्न देता है । अनेकों प्रकार के पशुश्रों का उत्पत्ति- 

स्थान यह भ्ररण्य महाप्रशंसा के योग्य है। इस जङ्गल के ग्रतिरिक्त अनेक प्रकार के यज्ञान्नों का वर्णान इस प्रकार है-- 
ब्रीहयश्च मे यवाश्च मे माषाश्च मे तिलाश्च मे मुग्दाश्च मे खल्वाश्च मे प्रियंगवश्च मेऽणवश्च मे 
श्यामाकाश्च मे नीवाराश्च मे गोधूमाश्च मे प्रसुराश्च मे पज्ञेन कल्पन्ताम्‌ ॥ (यजु १८।१२) 


भ्र्थात्‌^भेरे घान, यव, उड़द, तिल, मूंग, चना, काकुन, कोदो, साँवाँ, पसाही, गेहूँ श्रोर मसूर ग्रादि सब श्रन्न 
यज्ञ से उत्पन्न हुए हैँ । इन अ्रन्नों के ग्रागे हरप्रकार के जलों का वर्णन इस प्रकार है-- 
या आपो दिव्या उत वा स्रवन्ति खनित्रिमा उत वा या: स्वयञ्जा: । 
समुद्रार्था याः शुचयः पावकास्ता आपो देवीरिह मामवन्तु ॥ (ऋ० ७।४६।२) 
अर्थात्‌ जो पवित्र जल बरसते हैं, जो खोदने से होते हैं, जो खुद (नदियों द्वारा) उत्पन्न होते हैं मौर जो समुद्र 
से बनाये जाते हैं, वे दिव्य जल यहाँ मेरी रक्षा करें। इस प्रकार से जलों के वर्णन के आगे खनिज पदार्थो का 
. वणेन इस प्रकार है-- 
अश्मा च मे मृत्तिका च मे गिरयश्च मे पर्वताश्च मे 
सिकताश्च से वनस्पतयश्च से हिरण्यं च मेऽयश्च मे श्याम च मे 
लोहुञ्च मे ससं च मे त्रपु च मे यज्ञेन कल्पन्ताम्‌ ।। (यजु १८।१३) 


अर्थात्‌ मेरे ये पत्थर, मिट्टी, गिरि, पवेत, बालू, वनस्पति, सोता, इस्पात, लोहा, सीसा, जस्ता श्रादि सब यज्ञसे 
उत्पन्न हुए हैं। इस प्रकार से परथिवी की बनावट, द्वीपों की उत्पत्ति और पृथिवी में हर प्रकार की उपज का ज्ञान 
देकर पोषण करनेवाली मातृभूमि की वेद इस प्रकार प्रशंसा करते हैं श्रौर उपदेश करते हैं कि बेद के माननेवालों को 
मातृभूमि का गुणागान और श्रभिमान किस प्रकार करना चाहिये । श्रथवेवेद में ग्राया है कि-- 
यस्यां समुद्र उत सिन्धुरापो यस्यामन्न कुष्टयः सम्बभूवुः । 
यस्यामिदं जिन्वति प्राणदेजत्‌ सा नो भुमिः पूर्वपेये दधातु ॥ ३ ॥ 
यस्यां पूर्वे पूर्वजना विचक्रिरे यस्यां देवा असुरानभ्यवर्तयन्‌ । 
गवामश्वानां वयसश्च विष्ठा भगं वचं: प्रथिवी नो दधातु ॥ ५॥ 
. विश्वम्भरा चसुघानी प्रतिष्ठा हिरण्यवक्षा जगतो निवेशनी । 
वेश्वानरं बिञ्रती भूमिरग्निमिन्द्रेऋषभा द्रविणो नो दधातु || ६ | 
गिरयस्ते पर्वता हिसवस्तोऽरण्यं ते पृथिवी स्योनमस्तु ॥ ११॥ 
शिला भूमिरश्मा पांधुः सा भूमिः संधता धता । 
तस्ये हिरण्यवक्षसे प्रथिव्या अकरं नमः || २६ ॥ 
यस्यां वृक्षा वानस्पत्या भ्र वास्तिष्ठन्ति विश्वहा । 
'पृथिवों विश्वधायसं धृतामच्छावदामसि ॥। २७ ॥|. 
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यस्यां गायन्ति नृत्यस्ति भूम्यां मर्त्या व्यैलबाः । युध्यन्ते यस्यामाक्रम्दो `यस्वां यदतिःबुस्दुभिः । 
सा नो भूमिः प्र णुदतां सपत्नानसपत्नं मा पृथिवी कृणोतु ॥४१॥ a 
परस्पासत्नं व्रीहियवौ यस्या इमाः पञ्चक्रुष्टयः | भूम्यै पर्जन्यपत्स्य॑ गमोऽस्तु बर्षसेदसे ॥॥४ २॥। 
निधि बिश्रती बहुधा गुहा वसुर्माण हिरण्य पृथिवी ददातु मे 

वसूनि नो वघुदा रासमाना देवी दधातु सुमनस्यपाना ।।४४।। 

में ते पन्थानो बहवो जनायमा रथस्य वर्मातसश्च यातवे । 


यौः संचरन्द्णुभये भद्रपापास्तं पस्थानं जयेमानमित्रमतस्करं यच्छिवं तेन नो मूड ।।४७॥ 


थे ग्रामा यदरण्यं याः सभा अधि भूम्याम्‌ । 

ये संग्रामाः समितयस्तेषु चार वदेम ते ॥५६॥ 

भूमे मातनि घेहि मा भश्रया सुप्रतिष्ठितम्‌ । 

संविदाना दिवा कवे श्रियां मा धेहि भूत्याम्‌ ॥६३॥ 

यतु ते मध्यं पृथिवि यच्च नभ्यं यास्त ऊर्जस्तन्वः स बभूवुः । 

तासु नो धेह्यभि नः पवस्व माता भूमिः पुत्रो अहं पृथिव्या: । १२ ॥ (अथवं०.१२।१) 

प्र्थात्‌ जिस भूमि पर समुद्र, नदी और कुएं हैं, जिस पर श्रन्नों की खेती होती है श्रौर जिस पर प्राणी बसते हैं, 
बह रक्षा करनेयोग्य भूमि हमको स्थान दे। जिस पर हमारे पूर्वजों ने बढ़कर कत्तव्य किये हैं ्ौर जिस पर देवताओं ने 
सुरों को हराया है वह गोवों, घोड़ों और ग्रन्नों की खान हमारी पृथिवी हमको ऐश्वर्य और तेज दे । सबको सहारा 
देनेवाली धन और सुवणा को श्रपनी छाती पर रखनेवाली और सुख देनेवाली हमारी भूमि हमको बल दे । तेरे पहाड़, 
तेरे हिमवान्‌ पर्वत ग्रौर तेरे जङ्गल हमको सुखकारी हों । जो पृथिवी शिला, पत्थर और घुलि को घारण किये हुए है 
और जो सुवर्ण को अपनी छाती पर लिए हुए है, उस मातृभूमि को नमस्कार है । जिस पर वनस्पतियाँ उत्पन्न होती हैं 
और जो बड़े बड़े वीरों द्वारा वारण की गई है, उस पृथिवी का हम स्वागत करते हैं। जिस पर एक भाषा को भ्रनेक 
प्रकार से बोलनेवाले बसते हैं, जिस पर नाचनेवाले नाचते हैं, जिस पर युद्ध करनेवाले कोलाहल करते हैं और जिस पर 
नाना प्रकार के वाजे वजते हैं, वह हमारी पृथिवी शत्रुहीत हो । जिस पर अनेक प्रकार के जौ ग्रादि अन्न होते हैं श्रौर 
जिसके सम्बन्धी पाँचों तत्त्व हैं, उस वर्षा से प्रेम करनेवाली और मेघों के द्वारा पालन की गई भूमि को नमस्कार है। 
अपने गुप्त खजाने में अनेक प्रकार की निधियों को सुरक्षित रखनेवाली मातृभूमि हमें मशि और सुवणं देवे श्रौर हमारा 
पोषण करे । जिसमें बहुत से मनुष्य चलते हैं, जिसमें रथ और छकड़े दौड़ते हैं, जिसमें भले गौर बुरे सभी निवास करते 
हैं, वह शत्रुरहित श्रौर तस्कररहित मंगल मय भूमि हमको विजय देकर सुखी करे । तुत पर जो ग्राम हैं, बन हैं, सभाएँ 
हैं, जो संग्राम भर समितियां हैं, उन सब स्थानों में हम तेरा यश वर्णान करें । हे मातृभूमि ! हमको सुबुद्धि के साथ बड़ी 
्रतिष्ठावाला बनाये रख और श्री तथा विभुतियों से सम्पन्न रख । हैं पृथिवीमाता ! तू अपना मध्य, अपना कर्मे और 
ग्रपने शरीर का बल हमको दे । हे मातृभूमि ! तू हमारी माता है और हम तेरे पुत्र हैं । इस प्रकार से इन मन्त्रों में 
मातृभूमि के महत्त्व का, उसकी उपज का, उसकी पोषक शक्ति का और उसके प्रति भक्तिमाव का उपदेश किया गया 
है, जिससे भौगोलिक और भौगभिक ज्ञान की अच्छी तरह उन्नति हो सकती है। श्रब इसके ग्रागे जीविका से सम्बन्ध 
रखनेवाले वैद्यधर्म का वर्णन करते हैं । 

वैद्यधर्म में कृषि, जंगल, खनिज पदार्थ, पशु आर अन्य अनेकों वाणिज्य से सम्बन्ध रखनेवाले और जीविका 
प्रदान करनेवाले साधन सम्मिलित हैं । जब तक ये समस्त साधन न उपस्थित किये जाएं श्रौर जब तक समस्त समाज 
को उसके व्यक्तियों की योग्यता के अनुसार कारीगरी, श्रम श्रौर अन्य बौद्धिक कामों में न लगाया जाय, तंब तक 
समाज की जीविका का प्रश्न अच्छी तरह हल नहीं हो सकता । इसीलिए वेदः उपदेश करते हैं कि 


वेदिक सम्पत्ति 


अक्षण्वन्तः कर्णवश्त: सख!यो मनोजवेष्वसभा बभूवुः । 
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आदध्तास उपकक्षास उ त्वे ह्लदा इव स्नाता उ त्वे दहश्रे॥ (ऋ० १०।७१।७) 
समौ चिद्वस्तौ न समं विविष्टः सम्मातरा चिन्न सम' बुहाते । 
यमयोश्चिल्ल समा वीर्याणि ज्ञाती चित्सन्‍्ती न सम प्रणीतः ।। (ऋ० १०।११७।९) | 


्र्थात्‌ नेत्र प्रादि इंद्रियों के एक समान होने से सब मनुष्य समान ही दिखलाई पड़ते हैं, परन्तु मनोवेगों श्रीर 
बुद्धिबलों में सब ग्रसमान ही हैं । कोई मुख पर्येन्त सरोवर के समान है, कोई बगल पर्थत सरोवर के समान है और | 
कोई केवल स्नान कर लेने मात्र भर के जलाशथों के ही बराबर है। दोनों हाथ एक समान होते हुए भी वे समान 
कर्म नहीं कर सकते, एक ही माता से उत्पन्न दो गौवें भी बरावर दूब नहीं देतीं, साथ ही जन्मे हुए दो यमज भाई मी 
एक सा पराक्रम नहीं करते श्रौर एक ही जाति के होते हुए भी सब एक समान दान नहीं करते। इन दोनों मन्त्रो 
में बतलाया गया है कि यद्यपि समस्त मनुष्य शारीरिक बनावट में समान हैं, परन्तु सबके मन की शक्तियाँ श्रौर 
कर्तव्य प्लग अलग हैं। परमेश्वर को इस प्रकार की श्रसमानता में भी श्र्थं काम ग्रौर मान की समता समस्त 
मनुष्यों में एक समान रखना है, इसलिए उसने धन को समान रूप से बाँटते हुए उपदेश किया है कि | 
विभक्तार ९४ हवामहे बसोश्वित्रस्य राधसः । सवितारं नृचक्षसम्‌ ॥ (यजु० ३०।४) 
अर्थात्‌ नाना प्रकार के सुखदायक घनों का जिसने विमाग किया है, उस सबके उत्पादक और ज्ञान दाता परमा- 
त्मा की हम लोग पूजा करें। इस उपदेश का तात्पर्यं यह है कि समान भोगों के लिए सारा समाज यथायोग्य काम 
को करके जीविका उत्पन्न करे, जिससे समाज में द्ररिद्रता न ग्राने पावे। दरिद्रता के स्वरूप का वर्णन करते 
हुए वेद उपदेश करते हैं कि-- 
अरायि काणे विकटे गिर गउछ सदान्वे । 
शिरिम्बिठस्य सत्वभस्तेभिष्ट्बा चातयामसि ॥ (ऋ० १०।१५५।१) 
अर्थात्‌ हे घनहीन, विरूप, कुरूप, सदा ग्राक्रोश करनेवाली दरिद्रो ! तू निर्जन पर्वत पर जा । यहाँ हम दृढ़ 
श्रन्तःकरणुवाले मनुष्यों के पुरुषार्थ से तेरा नाश करेंगे । 
इस दरिद्रता के नाश करनेवाले सवंप्रवान व्यवसाय खेती के लिए वेद उपदेश करते हैं कि 
क्षे ्रस्प पतिना वयं हितेनेव जपामसि । गामश्वं पोषयित्म्या स नो मृळातीहृशे ।।१॥ 
कषत्रस्य पते मधुमन्तमुमि धेनुरिव पयो अस्मासु घुक्ष्व । 
मधुश्चुतं घृतमिव सुपूतमृस्यत नः पतयो मूळयन्तु ।।२।। 
मधुसतीरोषधीर््याव आपो मधुमन्नो भवत्वन्तरिक्षम्‌ । ॒ 
क्षे त्रस्य पतिम घुम्रान्नो अस्त्वरिष्यन्तो अन्वेनं चरेम ।। ३।। 
शुनं वाहाः शुनं नरः शुनं कृषतु लाङ्गलम्‌ । शुनं वरत्रा बध्यन्तां शुनमष्ट्राम्‌ दिङ्गय ।।४॥। 
अर्वाची सुभगे भव सीते वन्दामहे त्वा। यथा नः सुभगाससि यथा नः सुफलाससि ।।६। 
शुनं न: फाला वि कृषन्तु भूम शुनं कोनाशा अभि यन्तु वाहैः । 
शुनं पर्जन्यो सधुना पयोभिः शुनासीरा शुनमस्मासु धत्तम्‌ ।।८'। (ऋ० ४।५७) 
अर्थात्‌ खेत के स्वामी के हित के लिए हम गाय, घोड़े और पोपक पदार्थ देते हैं, उसी तरह वह किसान भी हमें 
सुख देवे । हे कृषक ! घनपति ! श्राप गोदुग्ब की भाँति मीठा पवित्र जल, दूध शोर मीठे आम के फल हम लोगों में 
परिपूर्ण कीजिये । उत्तम EE जल और अन्तरिक्ष अनुकूल रहे, जिससे क्षेत्रपति हमारे लिए मधुर हो सके 
आर सजन पुरुष उसके अनुकूल रहें । बैज, मजदूर, हल के अंग, बरेत (रस्सी ) यादि सब सुखकारी हों और खेती के 
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भ्रत्य अवयव भी सुखकारी होकर चलाये जाये । हे सौभाग्यवती फाल ! नीचेकी चलनेवाली हो। जैसे तू हमारे लिए ._ 
सौभाग्य देनेवाली रौर सुफला है, वैसे ही हम तेरी याचना करते हैं । हमारी सुख देनेवाली फाल जमीन को जोते, ' 
हमारा जोतमेवाला वैलों से सुख प्रास्त करे, वर्षा उत्तम जलों से तृप्त कर दे और खेती हम लोगों में सुख धारण करे । 
इस प्रकार सेती का वर्णन करके श्रत्र वागत्रगीचों का वर्णान करते हैं । वेद में वृक्षों को पशुपति कहकर उनका झादर 
बतलाया गया है । यजुर्वेद में लिखा है कि 


««*वुक्षेष्यों हरिकेशेभ्यः पशुनां पतये नमो नप्रः० । (यजु० १६।१७) 


्र्थात्‌ हे हरिकेश वृक्षों ! तुम पशुपति हो इसलिए हम तुम्हारा आदर अर्थात्‌ पालन करते हैं । बनस्पति के 
श्रादर का यही कारण है कि समस्त मनुष्य श्रौर पशु वृक्षों से ही जीते हैं । वनस्पति न हो, तो न मनुष्य ही रह सके 
श्रौर न पशु ही । इसलिए सेती के साथ बागबगीचे लगाना श्रौर जंगलों की रक्षा करना भी श्रत्यन्त श्रावश्यक है । 
वेद में वनस्पतिरक्षा के श्रागे पशुरक्षा बतलाई गई है । ऋग्वेद में लिखा है कि 
षष्टि सहन्नाश्‍व्यस्यायुतासनमुष्ट्रणां विशति शता । 
दश शयावीनां शता दश त्र्यर्घीणां दश गवां सह्ता ॥ (तऋ० ८।४६।२२) 
्रर्थात्‌ साठ हजार घोड़ी, दश हजार ऊंट, तीत हजार भेडी, एक हजार गघी और दश हजार गीवें हों । इस 
प्रकार पशुधन की वृद्धि की जावे और इन्हीं को व्यापार का माध्यम बताया जावे । वेद उपदेश करते हैं कि-- 
एता बियं झगवामा सखायोऽप या सातां ऋणुत बज गो: । 
यया मनुरिशिशिप्रं जिगाय यया बणिग्दङ कुरापा पुरीबस्‌ ॥ (ऋ० ५।४५।६) 
अर्थात्‌ हे मित्रो ! श्राश्रो इकट्टे होकर हम लोग घन के देनेवाले व्यापार. को मिलकर करें श्रौर गौवों के बड़े 
बड़े ब्रज बनायें । इस प्रकार व्यापार की वात कहकर ऐश्वर्य की बड़ाई करते हुए वेद उपदेश करते हैँ कि-- 
भग एवं भगवाँ २ अस्तु देदास्तेन वयं भगवन्तः स्थाम । 
तं त्वा भग सर्व इज्जोहबीति स नो भग पुर एता भवेह ।! (यजु० ३४।३८) 
अर्थात्‌ ऐश्वये ही भगवान्‌ हो और उससे ही देवता हमको भाग्यवान्‌ करें, इसलिए हे ऐश्वर्य ! तुकको समस्तः 
जन पुकारते हैं और तेरा मुंह देखते हैं कि तू ही हमारा भ्रग्रगामी हो । इस ऐश्वयं देनेवाले व्यापार और व्यापारियों 
को उत्तेजन और सहायता देने के लिए वेद में राजा को इस प्रकार उपदेश दिया गया है कि-- 
इन्द्रमहं वशिजं चोदयामी स न ऐतु पुरएता नो अस्तु । 
नुदः्नराति परिपन्थिनं मृगं स ईशानो धनदा अस्तु मह्यम्‌ ॥ (थवे० ३।१५।१) 
्रर्धात्‌ मैं (राजा) उत्तम व्यापारी को अपने पास बुलाता हूँ और उसे अपना मुखिया बनाता हूँ, इसलिए हे 
घनदाता ! इन अनुदार, बटमार ( डाकू ) और सिहादि क्रूर पशुओं को दुर करके हमको धन दे । इसके आगे 
ब्यापारी को अपने व्यापार में मन लगाने का उपदेश इस प्रकार दिया गया है 
येत धनेन प्रपणं चरामि धनेन देवा धनमिच्छमानः । 
तस्मिम्म इन्द्रो चिमा दधातु प्रजापतिः सविता सोमो श्रग्निः ॥ (अ्थवं० ३।१५।६) 
ग्र्थात्‌ घन से श्रधिक धन मिलाने की इच्छा से घन के द्वारा जो व्यापार करता हैं, उसी व्यापार में मेरी रुचि 
रहने दीजिये | यह रुचि तभी बढ़ सकती है, जव अपनी अपनी बुद्धि के भ्रनुसार काम किया जावे । वेद उपदेश करते 
हैं कि लोग श्रपनी अपनी बुद्धि के अनुसार अपने अपने धन्धों को ही करे 
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नानाने चा उ नो धियो वि ब्रतानि जनानाम्‌ । 
तक्ष। रिष्टं रतं भिषगब्नह्मा सुन्वन्तमिच्छति० ॥ (ऋ० ६।११२।१) 
अर्थात्‌ श्रपनी भौर भ्रन्य लोगों की बुद्धि श्रौर कर्म सचमुच ही भिन्न भिन्न हैं। बढ़ई चीरने फाइने की, वैद्य 
रोगनिवृत्ति की श्रौर ब्राह्मण यज्ञ की इच्छा करता है। 
जरतीभिरोषधीभिः पर्णे भिः शकुनानाम्‌ । 
कार्मारो अश्मभिद्- भि हिरण्यवन्तामिच्छति० ॥। (ऋ० ६।११२।२) 
्रर्थात्‌ परिपबव श्रौषधि लेकर वंद्य, पक्षियों के पङ्क लेकर चीजें बनानेवाले कारीगर, चमकते हुये रत्न लेकर 
सुनार भौर भ्रत्य चीजों को लेकर भ्रन्य धंधादार श्रपनी भ्रपनी दुकानों में बेचने की इच्छा करते हैं । इसके श्रागे वेद 
उपदेश करते हैं कि पूवंसञ्चित कर्मानुसार एक ही कुटुम्ब में पैदा होते हुए और रहते हुए भी मनुष्यों को ग्रलग ग्रलग 
कामों में रुचि होती है और वे लोग श्रलग श्रलग भ्रपने ग्रपने धन्धों को करते हैं। निम्नलिखित मन्त्र में यह 
उपदेश किया गया है । यथा-- 
कारुरहं ततो भिषगुपलप्रक्षिणी नना ) 
नानाधियो वसुयवोऽनु गा इव तस्थिम० ॥ (ऋ० ।११२।३) 
अर्थात्‌ मैं बढ़ई हूँ, मेरा बाप वैद्य है भ्रौर मेरी माता चक्की पीसती है, इसलिए इसी प्रकार के विविध बुद्धि 
और कलाकुशलतावाले लोगों में हम बसें । इसका यही श्रभिप्राय है कि स्वाभाविक रुचि और मनोवृत्ति (६९१५९०४) 
के अनुसार काम करने से ही कला श्रोर व्यापार में उन्नति होती है शरोर सब लोग पर्याप्त जीविका प्राप्त कर सकते 
हैं । इसीलिए वेद में बिविध प्रकार के कारीगरों को मानपान देने की ्राज्ञा इस प्रकार दी गई है- 
नमस्तक्षभ्यो रथकारेभ्यश्च वो नमो नमः कुलालेभ्यः कर्मारेभ्यश्च वो नमो 
नमो निषादेभ्यः पुञ्जिष्ठेभ्यश्च वो नमो नमः श्वनिभ्यो मृगयुभ्यश्च वो नमः ।। (यजु० १६।२७) 
्र्थात्‌ तक्षा, रथकार, कुलाल, बढ़ई, निषाद और भ्रत्य छोटे बड़े कारीगरों का सत्कार हो । कारीगरों की इस 


प्रतिष्ठा से प्रतीत होता है कि भोजन, वस्त्र, गृह और गृहस्थी से सम्बन्ध रखनेवाले सभी पदार्थ तैयार कराने का वेदों 
भें प्रादेश है । कपड़ा बनाने के लिए वेद उपदेश देते हैं कि-- 


सोसेन तन्त्रं मनसा मनीषिण ऊर्णासुत्रेण कवथो वयन्ति । 
अश्विना यज्ञ सबिता सरस्वतीन्द्रस्य रूपं वरुणो भिषज्यन्‌ ।। (यजु० १६।८०) 
्र्थात्‌ सीसा के यन्त्र से मननशील विद्वानु ऊन को उसी तरह बुनते हैं, जिस तरह दोनों बिजलियों को बरसात 
में बरुणदेव श्रोतप्रोत करते हैं । इसके ग्रागे कवच सीने का उपदेश इस प्रकार है-- 
अजं कृणुध्वं स हिःवो नृपाणो वमं सोव्यध्वं बहुला पृथूनि । 
पुरः कृणुध्वमायसोरधृष्ठा मा चः सुस्रोच्चससो ह॒ हता तम्‌ ॥ (ऋ० १०।१०१ ।ऽ) 
्र्थात्‌ हे राजन्‌ ! बड़े बड़े गोवों के ब्रज कायम करो, मोटे मोटे चमड़े के व॑ सिलवाग्रो और लोहे के किले 
बनवाझो, जिससे तुम्हारा हवन का चमचा न टपके--राज्य नष्ट न हो जाय। यहाँ सीने का प्रयोग पाया जाता है, 
इसके श्रतिरिक्त नाव और विमातत बनाने का उपदेश इस प्रकार है-- 
वेदा यो-बीनां पदमन्तरिक्षेण पतताम्‌ । बेद नावः समुद्रियः ।। (ऋ० १।२५।७) 
. _ अर्थात्‌ जो पक्षी बादल श्रादि.'नि' के स्थान को श्रोर अन्तरिक्ष में उनके चलने की गति को जानता है, वह 
श्राकाश के विमान भोर समुद्र की नाव को जानता है। क्योंकि पक्षी जिस नियम से उड़ते हैं, उसी नियम से हन 
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नौका भी चलाई जाती है ! इसीलिए बि==पक्षी और मान=सहश भ्रर्थात्‌ पक्षी के संह ही को विमान कहते हैं. 
इसके श्रतिर्क्ति वेदों में हल, रथ, गाड़ी, घनुष वाणा, यज्ञपात्र रौर गृइनिर्माण सम्बन्धी ग्रस्त्र, शश्र, वस्त्र भौर | 
ग्रीपधि श्रादि बनाने के समस्त श्रौजारों का विस्तृत उपदेश है, इसलिए वेदों में कलाकोशल का पर्याप्त ज्ञान पाया 
जाता है । परन्तु बिना गणित के व्यापार का काम नहीं चल सकता, इसलिए देखते हैं कि वेदों में भ्रङ्कागरित रौर 
रेखागणित का कंसा वर्णन है। 
यजुर्वेद ग्रव्याय १५ के मन्त्र ४ और ५ में अवेक प्रहार के छ॒त्दों का वर्णन करते हुए 'मक्षरपंकतिश्छन्द.' 
श्रौर 'अङ्गाङ्क' छन्बः' का स्पष्ट उल्लेख है । इसमें अक्षर और भ्रङ्क ्रलग अलग कहे गये हैं । इससे पाया जाता है 
कि वेदों में श्रङ्कविद्या है । । अथर्ववेद में दश तक ग्रङ्कोंका वणान करते हुए कहा गया है कि-- 
य एतं देवमेकवृतं वेद ।। ( ग्रथर्व० १३।४।१५ ) [ 
न द्वितीयो न तृतीयश्चतुर्थो नाप्युच्यते । का 
न पञ्चमो न षष्ठः सप्तमो नाप्युच्यते । | 
नाष्टमो न नवप दशमो नाप्युच्यत्ते | ( ग्रथर्व १३,४,१६--१८ ) 
इन्हीं नौ श्र्कों की दहाई बनाने का बैज्ञानिक करम ग्रवर्ववेद काण्ड ५ सूक्त १५ के कई मन्त्रों में विस्तारपूर्वक 
इस प्रकार बतलाया गया है कि-- 
एका चमे दश च से०, हू च मे विशतिश्च मे०, तिस्रश्च 
मे त्रिशच्च मे०, चतस्रश्च मे चत्कारिशच्च मे०, पञ्च च से 
पञ्चाशच्च मे०, षट्‌ च मे षष्टिश्च मे०, सप्त च मे० सप्ततिश्च मे०, 
अष्ड च मेऽशीतिश्च मे०, नव च मे नवतिश्च मे०, दश च से 
शतं च मे०, शतं च मे सहस्त्रं च मे० | (अथवे० ५।१५।१- ११ ) 
इस मन्त्र के द्वारा यह ज्ञात हुआ कि वेदों के ग्रादेशानुसार एक से लेकर नौ तक श्रद्धों से ही दस, बीस, 
तीस, चालीस, पचास श्रौर नब्बे आदि दहाइयाँ बनाई गई हैं । दहाइयों के लिए कोई नवीन संज्ञा मुकरर नहीं की 
गई । यही नहीं बल्कि जिस संकेत से दो का बीस तीन का तीस और नौ का नब्बे बनता है, उसी से दश का सौ 
श्रौर सौ का हजार भी बनता है । क्‍योंकि उपयुक्त मन्त्र में 'दश च मे, शतं च मे, शतं च मे, सहन्न चमे' स्पष्ट कहा 
गया है । इस दहाई का फ्रम बतानेवाला तीचे दिया हुआ यजुर्ेद का मंत्र बड़ा ही स्पष्ट है-- 
इसा भे अग्न इष्टका घेतव: सन्त्वेका च दश च, दश च शातं च, 
शतं च सहु्र च, सहत चयुतं चायुतं च नियुतं च, नियुतं च प्रयुतं 
चाबुदं च न्ययु दं च समुद्रश्च मध्यं चान्तश्च पराद्ेश्रंता मे 
अग्न इष्टका धेनवः सन्त्जमुत्रामुष्मिंल्लोके । ( यजु० १७।२ ) 
इस मन्त्र में दहाई का चिन्ह बढ़ाते हुए पराद्धे तक की संख्या बतलाई गई है। संसार में इससे बड़ी संख्य 
का पता अबतक नहीं लगा । इससे स्पष्ट ही कहा गया है कि एक का दश, दश का सो, सो का हजार हो जाता है 
श्रौर इसी तरह दहाई बढ़ाते हुए पराद्धे तक हो जाता है । 
इन नौ तक श्रद्धों, बीस, तीस, चालीस तथा नब्बे तक की दहाइयों और दश, सौ हजार ग्रादि पराद्ध तक 
की सख्या्रों के संकेतों का वर्णंन करके श्रत्र आगे दहाइयों और अक्कों के संयोगों से जो संख्यायें बनती हैं, उनका 
नमूना दिखलाते हैं । इनका वर्णोत्र यजुर्वेद और ऋग्वेद में इस प्रकार श्राया है-- 
एका च मे ति्रश्‍च मे, तिस्रश्च मे पञ्च च मे, पंच च मे सप्त च मे, 


सप्त च मे नवच मे, नवच मे एकादश च से, एकादश च मे त्रयोदरा 
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च मे, त्रयोदश च मे पऽ्चदश च से, पञ्चदश च मे सप्तदश 
च मे, सप्तदश च मे नवदश च से, नवदश च मे एक- 
(विशतिश्च मे, एकविशतिश्च मे, त्रयोविशतिश्च मे, त्रयो- 
(विशतिश्च मे पंर्चावशतिश्च मे, पंचविशतिश्च से 
सर्प्ावशतिश्च मे, सप्तावशतिश्च मे नर्वावशतिश्च मे, 
नर्वावशतिश्च मे एकात्रशञ्च मे, एकात्रिशञ्च भे त्रय- 
स्त्रिशच्च से यज्ञेन कल्पन्ताम्‌ । ( यजु० १८।२४ ) 
चतज्ञश्च मेऽष्टौ च मेऽष्टौ च मे द्वादश च मे, दादश च मे 
पोडण च मे, षोडश च से विशतिश्व मे, विशतिश्च से 
चतुविशतिश्व मे, चतुविशतिश्च मेऽष्टाविशतिश्च मे, 
अष्टाविशतिश्च से द्वात्रिशच्ब भे, द्वरन्निशच्च से घद्‌- 
(न्नशञ्व से, षघट्त्रिशच्च मे चत्यारिशच्द से, चत्वारिशच्च मे 
दतुश्चस्व्रशच्च मे, चतुश्चस्वारिशच्च मेऽष्टाचत्याारशच्च मे 
यज्ञेन कल्पन्ताम्‌ ( यजु १८।२५) 
इन्द्रो दधीचो अत्यभिव्‌ तराण्यप्रतिष्कुतः । जघान नवतीर्नव ॥ ( ऋग्वेद १।८४।१३ ) 
यहाँ हमने तीन सन्त्र उद्ध,त किये हैं, जिनमें फ्रम से दो दो और चार चार बढ़ाकर एक, तीन, पाँच, सात, नौ, 
ग्यारह, तेरह, सत्रह, इक्कीस, पचीस, उनतीस और तेंतीस आदि तथा चार, श्राठ, बारह, सोलह, बीस, चौबीस, बत्तीस, 
चालीस, चवालीस और अड़तालीस रादि संख्याझ्रों का वणुन किया गया है। इसी तरह ऋग्वेदवाले मन्त्र में निन्यानवे 
का भी वणन है । जिससे पाया जाता है कि वेदों ने इस जोड़ और बाकी का ज्ञान देते हुए स्पष्ट कर दिया है कि 
एक से लेकर निन्य(नवे तक की जितती संख्याएँ हैं वे सब उन्हीं नो श्रद्धों श्रौर दहाई के संकेतों से ही बनी हैं, इसके 
लिए किसी अत्य संकेत की ग्रावश्यकता नहीं । इस प्रकार से हमने यहां तक के वर्णन से देखा कि वेदों में दो ही 
प्रकार के संकेत हैं, एक तो एक, ढि, त्रि, चत्वारि, पञ्च, पट्‌, सपत, श्र्ट श्रौर नव आदि इकाई के लिए और दूसरे 
दश, शत, सह, अयुत, नियुत, प्रयुत, भबु द, न्यबुंद, समुद्र, मध्य, श्रन्त और पराद्धे आदि दश॒ से बनी हुई संख्याओ्रों 
के लिए । बस, इनके भ्रतिरिक्त और किसी प्रकार के संकेत नहीं हैं, जिससे स्पष्ट हो जाता है कि वेदों में इन्हीं दो 
प्रकार के संकेतों से सारी भ्रङ्कविद्या फैलाई गई है। क्योंकि हमने मन्त्रों को लिखकर दिखला दिया है कि एक से 
लेकर नित्यानवे तक की संख्याएँ उन्हीं नौ तक भ्रद्धों और दश के संकेतों के ही उलटने पलटने से बनी हैं । जिस 
प्रकार एकादश, त्रयोदश, सर्ताविश, चतुश्रत्वारिश भ्रौर नवतिनव आदि संख्याएँ बनी हैं उसी तरह विश, त्रिश, 
चत्वारिश, षष्टि, सप्तति, ग्रशीति रौर नवति आदि दहाइयाँ भी उन्हीं दि, त्रि, चत्वारि, षट्‌, सप्त श्रौर नव से ही 
बनी हैं | तात्ये यह कि समस्त भ्रङ्कजाल उपयुक्त नौ तक श्रद्धों श्रौर केवल दहाई के चिल्लों से ही फैलाया गया 
है, भ्रनेकों मनमाने नामों से नहीं । 
एक से लेकर दश तक श्रद्धों में दश शब्द बड़ा ही रहस्यपूर्ण है। विश, त्रिदा, चत्वारिश, षष्टी और नवति 
श्रादि शब्द जिस प्रकार अपने उच्चारण से द्वि, त्रि, चत्वारि, षष्ठ भ्रौर नव से बने हुए ज्ञात हो जाते हैं, उसी तरह 
बता हुआ यह दश सूचित नहीं होता । षष्ट का षष्टि के साथ और चत्वारि का चत्वारिश के साथ जो सम्बन्ध 
सूचित होता है वही सम्बन्ध एक भौर दश के साथ सूचित नहीं होता--एक का दश से कोई वास्ता ही प्रतीत नहीं 
होता । इसी तरह शत, सहस्र, अयुत श्रौर तियुत श्रादि का भी एक, हि, त्रि, चत्वारि श्रथवा विशा, निश श्रादि से 
बास्ता प्रतात; नहों होता । वे भी दश की तरह स्वतंत्र ही मालूम होते हैं। परन्तु दश का संकेत अङ्को की भांति 
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वेदमन्त्रों के उपदेश 


प्रकेला श्रपना कोई श्रस्तित्व नहीं रखता । वह नौ श्रद्ों को ही किसी विशेष सूचना से दशगुन्ना कर देता है । 

एक श्रच्छा उदाहरण ग्रथबंबेद में श्राया है | वहाँ लिखा है कि * 
थे ते रात्रि नचक्षसो द्रष्टारो नवतिनंव | अशीतिः सम्त्यष्टा उतो ते सप्त सप्ततिः ॥ ३ ।। 
षष्टिश्च घट च रेवति पञ्चाशत्‌ पञ्च सुम्नयि । चस्वारश्चत्वार्रिशच्च त्रयस्त्रिशच्च वाजिनि || ४ ॥ 
द्वौ च ते विशतिश्च ते रात्येहादशावमाः ॥ ५॥ (प्रथवे० १९।४७) 


इन मन्त्रों में ९९, 5८, ७७, ६६, ५५, ४४, ३३, २२ श्रौर ११ का क्रम से वर्णन है। एक गरर से ग्यारह 
ग्यारह की हानि है और एक ग्रोर से ग्यारह ग्यारह की वृद्धि है। हर तरह से यह ग्यारह का पहाड़ा है, पर इसमें 
गई की (११५१० ११०) संख्या नहीं है, जो निहायत श्रावश्यक थी । परन्तु हम लिख ग्रामे हैं कि दश के लिए 
वेदों में किसी खास श्रद्ध की आवश्यकता नहीं बतलाई गई । दश के लिए तो शून्य का ही चिह्न स्थिर किया गया है । 
इसीलिए इस मन्त में दहाई के लिए कुछ भी नहीं कहा गया । यहे मन्त्र चूँकि ग्यारह से आरम्भ करता है भौर ग्यारह 
के पहिले दश हो चुके हैं, श्रतः जो दश पहिले कायम हो चके हैं, वही वहाँ ग्यारह पर रख देने से ग्यारह दहाई बन 
जायगी । दहाई न लिखने का यही कारण है । क्योंकि दहाई श्रङ्क नहीं है । वह तो केवल संख्या का चिह्न है । इसी 
से उस चिह्न को शून्य माना है । क्योंकि शून्य का श्रर्थ ग्रद्क का अभाव ही है । 
उपयुक्त तीनों मन्त्रों में जहाँ ग्यारह का पहाड़ा समझाया गया है, वहाँ प्रकारान्तर से ९-९१८, | 
८-- ८८८१६, ७+ ७=१४, ६-६= १२, ५औ-५= १०, ४+ ४=५, ३ -- ३=६, २२८८४ श्र ११ १5८२५ 
का जोड़ भी बतलाया गया है । इस जोड़ में २, ४, ६, ८, १०, १२, १४, १६ और १८ श्रद्धों की प्राप्ति होती है गौर 
मजे से दो का पहाड़ा बन जाता है के अतिरिक्त ऊपरवाली संख्या को 8९६-८१, ८५८६४, ७)५७=४९, 
६५६३६, ५७९५२५, ४५४१६, ३५३=९, २२४, इस प्रकार गुणित करने से ८१, ६४, ४६, २६, २५ 
री , १५, १३, ११, €, ७, ५, ३ के क्रम से छोटी हैं। इन 
छोटाई के शरं में नीचे से ऊपर की ओर जाने से ठीक दो दो की संख्या अधिक है और ऊपर से नीचे की ओर आने 
से ठीक दो दो की संख्या कम है । श्रर्थात्‌ जब नीचे से चलते हैं, तो तीन और दो पाँच, पाँच श्रौर दो सात, सात श्रौर 
दो नौ रादि के कम का जोड़ प्राप्त होता है और जब ऊपर से नीचे की ओर आते हैं, तो सत्रह में से दो निकल गये 
तो पन्द्रह, पन्द्रह में से दो मिकल गये तो तेरह आदि के क्रम की बाकी प्राप्त होती है । इसी करम में गुणा भी सम्मि- 
लित है । जब 8५६८८१ का क्रम चलता है, तब गुणान की विधि होती है, परन्तु जब ५१ से नौ तो के निकालने का 
क्रम चलता है, तो वही भाग हो जाता है । क्योंकि जोड़ का विशाल रूप गुणा है और बाकी का विशाल रूप भाग 
है, जो उपयुक्त मन्त्रों से पाया जाता है। इसी तरह इन्द्रो दषिचो' मन्त्र में नौ के नौ से गुणतफल को नो से ही वध 
करना कहा गया है, जिसका यह मतलब है कि नौ के पहाड़े की प्रत्येक संख्या फिर नौ होती हुई पाई जाती है। 
ग्र्थात्‌ 8, १८, २७, ३६, ४५, ५४, ६३, ७२, ५१ और ६० की कोई संख्या जोड़ी जाय, तो नौ ही हो जायगी । 
जैसे १८ के एक और राठ मिलकर नौ, २७ के दो और सात नौ, ३६ के तीन और छै मिलकर तो हो जाते हैं, उसी 
तरह ८१ पर्यन्त समभता चाहिये । 5१ का उलटा १८, ७२ का उलटा २७, ६३ का उलटा ३६, श्रौर ५४ का उलटा 
५ है। नो के पहाड़े की पांचवी संख्या तक ९, १८, २७, ३६, और ४५ के अ्रङ्क होते हैं और यही आगे उलट कर 
५४, ६३, ७२, ८१ और ९० हो जाते हैं । इस मन्त्र में जोड़ के साथ साथ नौ तक अङ्कों की पूण महिमा दिखलाई 
गई ग्रौर बतला दिया गया है कि समस्त अङ्कुरित नौ तक के मौलिक अ्कों में ही भरा हुआ है । इसी तरह इन्हीं 
के द्वारा संख्या, जोड़, वाकी, गुणा और भाग बतलाया गया है, जो भ्रङ्कविद्या का मूल है। 
जिस प्रकार यह अङ्कागशित का नमूना है, उसी तरह रेखागणित के मौलिक सिद्धांतों का नमुना भी वेद ने 
बतला दिया है । रेखागणित के तीन सिद्धान्त हैं--नापने के साघन, त्रिकोण का सिद्धान्त और वतुं लक्षेत्र का 
गणित;। नापने के साधनों को बतलानेवाला यह ऋग्वेद का मन्त्र प्रसिद्ध है-- 


१६, ६, ४ ये संख्याएँ प्राप्त होती हैं । ये एक दूस 
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५१६ बेदिक सम्पत्ति 


कासीश्प्रमा प्रतिमा कि निदानमाज्यं किमासीत्परिधि: क आसीत्‌ । 
छदः किमासीशप्रउगं किमुक्यं यह्वा देवमयजस्त विश्वे ॥ (ऋ० १०।१३०।३) 
्रर्थात्‌ उस हवनकुण्ड का पैमाना क्या था, नक्शा क्या था, परिधि क्या थी, घी कया था भर किन मन्त्रो हि 
उसका हवन किया था, जिसमें देवों ने समरत देवों का यजन किया था ? इसमें नाप, नक्शा श्रौर परिधि का वरस 
है । हम यज्ञप्रकरण में लिख ग्राये हैं कि हृवनकुण्ड रेखागणित के ही हिसाब से बनते थे । इसीलिये यज्ञप्रकरण में पैमाना, 
नषशा भ्रौर परिधि की बात कही गई है। इन रेखागणित के साधनों के श्रागे त्रिकोराक्षेत्र का वणान इस प्रकार है-— 


यो अक्रम्दयत्‌ सलिलं महित्वा योनि कृत्वा त्रिभुजं शयानः । 
बत्सः कामदुघो विराजः स गुहा चक्रे त्वः पराचः ॥ (अ्रथवे० ८।६।२) 
्रर्थात्‌ पानी के लेवल (सतह) को सच्चा मानकर ग्रौर श्राधार तथा लम्बर को ठीक करके त्रिभुज चक्र (क्षेत्र) 
मनावे जिसके भीतर वत्सरूप से क्षेत्रफल बैठा है । इस समकोण त्रिभुज का सिद्धान्त ३, ४ और ५ है । यदि लम्ब ३ 
और श्राघार ४ होगा, तो करण ५ ही होगा श्रौर इन्ही में गुणा बाकी करने से क्षेत्रफल ज्ञात हो जायगा, जिस प्रकार 
यह त्रिकोणाक्षत्र का सिद्धान्त बतलाया गया है, उसी तरह त्रित का वर्णन करते हुए, गोल क्षेत्र का भी सिद्धान्त बतला 
दिया गया है। ऋग्वेद में तीन प्रकार के त्रितों का वर्णन है। पहिले त्रित के विषय में लिखा है कि 
अभि स्ववुष्टि मदे अस्य युध्यतो रघ्वीरिव प्रवरो सख्‌,रूतयः । 
इन्द्रो यहप्ती घृषमाणो अन्धसा भिनद्वलस्य परिधोंरिव ब्रितः ॥ ५ ॥। (ऋ० १।५२।५) 


भ्र्धात्‌ वृष्टि की इच्छा से युद्ध करता हुआ इन्द्र अ्रपते वञ्च से बादलों का ऐसा भेदन करता है, जैसी नपी हुई 
परिधि को त्रित छेद देता है | यहाँ व्यास को त्रित कहकर परिधि का छेदनेवाला कहा गया है। व्यास परिधि का 
प्रायः तिहाया होता है, इसीलिए उसे त्रित कहा है । परिधि और व्यास का सम्बन्ध -ह है । यदि परिधि २२ होगी तो 
व्यास ७ होगा ही । परन्तु परिधि उपयुक्त ठीक तिहाया सच्चे व्यास से कुछ श्रधिक होता हैं। इसीलिये लिखा है कि 
त्रित ने परिधि को छेद दिया--वार पार कर दिया श्रर्थातू ठीक न निकला । दूसरे नित के विषय में लिखा है कि 


त्रितः कूपेऽवहितो देवान्हवत ऊतये । 
तच्छुभाव बृहस्पतिः कृष्वस्नंहुरणदुरु ।। (ऋ० १।१०५।१७) 


अर्थात्‌ त्रित कुएँ में गिर गया और उसने देवताश्रों को पुकारा, किन्तु उसकी श्रावाज को केवल बृहस्पति 
(ज्ञानवान्‌) ने ही सुना श्रौर उसे कुएँ से निकाल कर ठीक कर दिया । तात्पर्य यह कि यह भी ठीक न था पर गणितज्ञ ने 
तीसरे त्रित को > करके ठीक कर दिया । रेखागणित के इस सिद्धान्त को प्राचीन ग्रन्थों में एक कथा के रूप में लिखा 
गया है जिसका मतलब यही है कि तरित श्रर्थातू गोल वस्तु का तिहाया भाग यदि व्यास से कुछ भ्रधिक या कम होता है, 
तो वह गोल चीज को छेद देता है या उसमें समा जाता है । परन्तु पूरा ३- वाला व्यास न तो छेदता श्रौर न समाता 
है । प्रत्येक घेरे में डटके बैठ जाता है--फिट हो जाता है । यही तीनों त्रितों की कथा का सार हैँ और यही वेदों में 
त्रिकोण तथा क्षेत्रों के सिद्धान्तो का वर्णन है । रेखागणित के ये दोनों सिद्धान्त--कोणा और वतुल--ही बिस्तार से 
ज्यामितिशञास्त्र में वाणात हैं, इसलिए कह सकते हैं कि वेद रेखागरिएत के मौलिक सिद्धान्तो का उपदेश करते हैं । 


जिस प्रकार वेदों में श्रद्धू और रेखागरित का उपदेश है, उसी तरह ज्योतिषशास्त्र के सिद्धान्तों का भी उपदेश 
किया गया है, क्योंकि गणित का विशाल रूप ज्योतिष में ही दिखलाई पड़ता है। व्यापारियों को गरत की ही 
भाँति ज्योतिष की भी श्रावस्यकता है। नाविक ज्ञान, पदार्थों की उत्पत्ति का ज्ञान और देशदेशान्तर की ऋतुओं का ज्ञान 
जो व्यापारियों के लिए श्रत्यन्त आवश्यक है, वह ज्योतिषशास्त्र से ही जाना,जाता है। इसलिए वेदों में ज्योतिषशास्त्र 
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का पर्यात वर्णन है । हम यञ्ञप्रकरण में ज्योतिष का विस्तृत वर्णेन कर प्राये हैं, प्रतएव यहाँ उसे सारांशरूप से 
लिखेंगे । ज्योतिष में सबसे पहिले ग्रहों की स्थिरता का वर्णान आता है । इसीलिये वेद कहते हैं कि 
सत्येनोत्तभिता भूमिः सूय णोत्तमिता द्यौः । 
ऋतेनादित्यास्तिष्ठन्ति दिवि सोमो ग्रधि श्रितः ।।१॥ 
सोमेनादित्या बलिनः सोमेन प्रथिवी मही । 
अथो नक्षत्राणामेषामुपस्थे सोम आहितः ॥२।  (ऋ० १०।५५।१--२) 
्रर्थात्‌ पृथिवी निराधार केवल सत्य श्रर्थात्‌ श्रपने नियम पर स्थित है, द्योलोक सूर्य से ऊपर स्थित है और सोमः 
शक्ति से वारहों श्रादित्य अपने पथ में स्थित हैं । सोमशक्ति से ही सूर्य बलवान्‌ है, उसी से पृथिवी बलवान्‌ है ग्रौर 
उसी सोम से समरत नक्षत्र ठहरे हुए हैं । इसके श्रागे सूर्य द्वारा प्रथिवी के ग्राकर्षणं का बर्णन है-- 


चक्राणासः परीणहं प्रथिव्या हिरण्येन मणिना शुम्भमानाः । 
न हिन्वानासस्तितिरुस्त इन्द्रं परि स्पशो अदधात्थू्यण ॥ (ऋ० १।३३।८) 
्रर्थात्‌ बाँघनेवाली किरणों से सूर्ये के द्वारा मणि की तरह पृथिवी अपने मार्ग का उल्लंघन न करती हुई चक्रा- 
कार फिरती है । इस मन्त्र में सूर्य के द्वारा खिची हुई श्रौर घूमती हुई पृथिवी का वर्णान है । इसके आगे चन्द्रमा के 
नवीन नवीन होने का वणान इस प्रकार है-- 
नवोनवो भवति जायमानोऽह्नां केतुदषस्तामेत्यग्रम्‌ । 
भागं देवेभ्यो वि दधात्यायत्प्र चन्द्रमास्तिरते दीघेमायुः ॥॥ (ऋ० १०।६५।१९) 


श्र्थात्‌ यह चन्द्रमा रोज नया नया होता हुआ दिखलाई पड़ता है, जो हमें दीर्घ जीवन देता है । इस चन्द्रमा के 
विषय में यजुर्वेद १८।४० में लिखा है कि 'सुषुस्णः सूर्य रश्मिश्चन्द्रमा गन्धर्वेस्तस्य' जिस पर निरुक्तकार कहते हैं कि 
'प्रथाष्यस्यको रश्मिश्चन्द्रमसं प्रतिदीप्सति' श्रर्थात्‌ सूये की एक किरण चन्द्रमा को प्रकाशित करती है। इससे ज्ञात 
होता है कि चन्द्रमा में उसका निज का प्रकाश नहीं है, किन्तु वह सूर्य से ही प्रकाशित है । इसके आगे नक्षत्रों का 
वर्णान इस प्रकार है-- 


यानि नक्षत्रार्पि दिव्य १न्तरिक्षे अप्सु भूमो यानि नगेषु दिक्षु । 

प्रकल्पय श्रस्द्रणा यास्येति सर्वाणि ममैतानि शिवानि सन्तु ॥१॥ 

अष्टाविज्ञानि शिवानि शग्मानि सह योगं भजन्तु में । 

योगं प्र पद्ये क्षेमं च क्षेमं प्र पद्ये योगं च नमोऽहो रात्र।भ्यामस्ठुं ॥२॥ (अ्रथवे० १९।५।१-२) 


्रर्थात्‌ जिन नक्षत्रों को आकाश के मध्यलोक में, जिनको जल के ऊपर, भूमि के ऊपर, बादलों के ऊपर सब 
दिद्याओं में चन्द्रमा समर्थ करता हुआ चलता है, वे सब मेरे लिए सुखदायक हों । भ्रट्टाईस नक्षत्र मेरे लिए कल्याण- 
कारी ग्रोर सुखदायक हों तथा योगक्षेम अथवा क्षेमयोग को मैं पाऊं। यहाँ तक वेदमनत्रों के द्वारा पृथिवी, सूर्य, चन्द्र 
रौर नक्षत्रों का वर्णान हुआ । इन्हीं सूर्ये, पृथिवी श्रौर चन्द्रमा तथा नक्षत्रों से ही वर्ष और कालविभाग होता है । इस 
समस्त विभाग की गणाना इस प्रकार की पई है-- 


संबत्सरोऽसि परिवत्सरोऽसीदावत्सरोऽसीद्वत्सरोऽसि वत्सरोऽसि । 
उषसस्ते कल्पन्तामहोरात्रास्ते कल्पन्तामघ मासास्ते कल्पन्तां 
मासास्ते कल्पन्तामृतवस्ते कल्पन्त संवत्सरस्ते कल्पताम्‌० ॥ - (यजुवेद्र २७।४५) 
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रथात्‌ तू संवत्सर, परिवत्सर इदावत्सर प्रौर वत्सर है। तूने प्रातःकाल, ग्रहोरा्र, श्र्ेमास, मास, ऋतु और 
वर्ष को बनाया है । इसके प्रागे ्रधिक मास प्र्थात्‌ लोंद मास का वर्णन इस प्रकार है— 
अहोरात्रं विमितं श्रिशदङ्कः त्रयोदशं मासं यो निमिमोते ॥ (ग्रथर्व० १३।३।५) 
्र्थात्‌ उसके क्रोध से डरो जिसने तीस ब्रहोरात्र श्रौर तेरहवाँ महीना निर्माण किया है । प्रत्येक वर्ष में लग- 
भग १२ दिन भ्रथवा १२ रात्रि का ग्रन्तर पड़ता है, तभी तीसरे वर्ष में ग्रधिक मास होता है। इन १२ दिनों और 
१२ रात्रियों का वर्णान इस प्रकार है 
द्वदश वा एता रात्रीक्न'त्या आहुः प्रजापतेः । 
तत्रोप ब्रह्म यो वेद तद्वा प्रनडुहो व्रतम्‌ ।। (अथवे० ४।११।११) 
भ्र्थात्‌ थे बारह रात्रियाँ संवत्सर की यज्ञ के योग्य कही गई हैं । उनमें जो सूर्य का यज्ञ करता है, वही जीवन 
पहुँचानेवाले वर्ष को जानता है। इन बारह दिनों की बारह रात्रियों का वर्णन इस प्रकार है-- 
ददश दा न्यदगोह्यस्यातिथ्ये रणन्तृभवः सप्तन्तः । 
ुक्षत्राकृण्वन्ननयन्त सिग्धूर्धम्वातिषठन्नोषधी निम्नमाप: ॥ (त० ४।३२ ७) 
ग्रर्थात्‌ सोती हुए ऋतुएँ श्राकाश में प्रत्यक्ष श्रातिथ्य ग्रहण करने को १२ दिन श्रच्छी तरह ठहरती हैं। इससे 
नदियों का जल नीचे ग्राता है, श्रौषधियाँ खेतों में होती हैं श्रौर सब प्रकार के सुख होते हैं । इसका ग्रभिप्राय यही 
है कि १२ दिन साल में घट बढ़कर चान्द्र और सौर वर्ष बराबर हो जाते हैं जिससे ऋतुएँ ठीक समय में पानी 
बरसाती हैं और फल फूल होते हैं। इस घटाव बढ़ाव से चान्द्रवपं श्रौर सायनवर्ष बराबर हो जाता है । सायनवं के 
१२ मास और प्रत्येक मास के ३० श्रंशों का वर्णन इस प्रकार है-- 
हादश प्रधयश्चक्रमेकं त्रीणि नभ्यानि क उ तिञ्चिकेत । 
तन्राहतास्त्रीरि शतानि शद्धूब: षष्टिश्च खीला अविचाचला ये ।। (अथवे० १०।८।४) 
भ्रर्थात्‌ वर्षचक्त के बारह मास पुद्ठी हैं, पुरा वर्ष पहिया है, तीन ऋतुएँ नाभि हैं और तीन सो साठ दिन कांटे 
हैं, जो टेढ़े टेढे चलते हैं । इसके आगे इस सायनवपं के दोनों अयनों का वर्णन इस प्रकार है 
ढे स्रूती अश्दूणबं पितृणामहं देवानामुत मर्त्यानाम । 
ताभ्यामिदं विश्वमेजत्समेति यदन्तरा पितरं मातरं च ॥ (ऋ० १०।८५।१५) 
्र्थात्‌ देवयान श्रौर पितृयान दो मागं हैं, इन्हीं के द्वारा मोक्ष और आवागमन होता है। इन्हीं को उत्तरायन 
श्रौर दक्षिणायन कहते हैं। श्रथबंवेद में इनके लिए लिखा है कि 'षडाहुः ऊष्णान्‌ षडाहुः शीतान्‌' ग्र्थात्‌ छँ मास 
गर्मी. और छै मास शीत होता है। इसी तरह वेद में श्रनेक ऋतुश्रों का वर्णन है। यजुर्वेद २२।३१ और ७।३० में 
छै ऋतुओं के अतिरिक्त एक सातवीं ऋतु 'अंहसस्पतय' का भी नाम आता है और श्रथवे० ८।६।१८ में 'बरधूति सप्त’ 
तथा "ऋतवो ह सप्त' का वर्णन भी हुआ है । इसी तरह भ्रथवे० ८।६।१५ मे 'ऋतवोनु पञब' कहकर पाँच ऋतुओं 
का भी वरन कहा गया है । छै ऋतुएँ तो प्रसिद्ध हैं ही। इस प्रकार से संसार की श्रनेक परिस्थितियों के कारण 
ग्रतेक प्रकार की ऋतुएँ बतलाई गई हैं । इसके आगे राशिचक्र का वणन इस प्रकार है 
नाभि यज्ञानां सदनं रयीणां महामाह(वमभि स॑ नवन्त । 
वैश्वानरं रथ्यमध्वराणां यज्ञस्य केतु जनयन्त देवाः।। (ऋण ६।७।२) 
अर्थात्‌ यज्ञों की नामि, घनों का घर, बड़े से बड़े भ्रध्वरों मागे और यज्ञ के पताका वेइवानर को देवता जानते 
हैं और उसकी स्तुति करते हैं। भूमि के इस मागे में भ्रमण करने के कारण जो रातदिन में अन्तर पड़ताहै-घट बढ़ 
होती है, उसका वणुन इस प्रकार किया गया है-- . 
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सहशीरद्य सहशीरिदु श्वो दीघं सचस्ते वरुणस्य धाम । 
अनवद्याल्तिशतं योजनान्येकेका कु परि यन्ति सद्यः ॥ (ऋ० १।१२३।७) 
्रर्थात्‌ श्राज भी एक समान और कल भी एक समान ही रात मालूम होती है, पर दोनों मे महान्‌ भेद होताः ग 
है श्रौर वरुणस्थान में शीघ्रता के कारण एक एक से तीस तीस योजन का फर्क पड़ जाता है। तात्पय यह कि तीस | 
योजन चलने में जितना समय लगता है, उतने ही समय के हिसाव से प्रत्येक रात्रि एक दूसरी से छोटी या बड़ी होती 
है। इस गणाना के अनुसार ही ग्रहणा जाने जाते हैं। ऋग्वेद में ग्रहणा जानने के लिये यन्त्र बनाने का आदेश दिया गया है। 
स्वर्भानोरध यदिन्द्र माया अबो दिवो वर्तमाना अवाहन्‌ । 
शुळहं सूर्यं तमत्तापत्नतेन तुरीयेण ब्रह्मणाबिन्ददत्रिः ।। (ऋ० ५।४०।६) 
ग्र्थात्‌ चन्द्रमा की छाया से जब सूर्यग्रहण होता है, तब उसको तुरीययन्त्र से ग्राँख देखती है। इस प्रकार से 
वेद ज्योतिपञ्चान के खास खास श्रावइयक सिद्धान्तो का वर्णन करते हैं । इन सिद्धान्तों के द्वारा मनुष्य अपनी समुद्रीय 
यात्रा और श्रनेक प्रकार के श्रन्नों की फसलें तथा देशदेशान्तर के मौसमों को जात सकता है और व्यापार तथा 
जीविकासंवंधी श्रावदयक ज्ञान प्राप्त कर सकता है । 
इस प्रकार के समस्त श्रावश्यक ज्ञानविज्ञानों और कलाश्रों में ललित कला की भी गणाना है। ललित कला में 
काव्य श्रौर संगीत ही प्रधान है । वेदों में काव्य और संगीत का बहुत वर्णान है । श्रथवंवेद में काव्य के लिए लिखा है 
कि 'देवस्य पश्य काव्यं समार न जीर्यति’ ग्रर्थात्‌ परमेश्वर का संसाररूपी काव्य पढ़ो जो न कभी पुराना होता है 
ग्रौर न कभी नष्ट होता है । इसी तरह काव्य श्रौर संगीत के लिए ऋग्वेद में लिखा है कि-- 
गायस्ति त्वा गायत्रिणोऽचन्त्यर्कर्माकणः । 
बरह्माणस्त्वा शतक्रत उद्ठ शमिव ये मिरे ॥॥ (ऋ० १।१०।१) 
अर्थात्‌ हे शतक्रत ! तुम्हारे गीत गायत्री आदि गाती हैं, सूर्य पुजा करते हैं और ब्राह्मण तुम्हारे वंश का बखान 
करते हैं । इस मन्त्र में ऐतिहासिक काव्य के गाने का एक साथ ही वर्णन किया गया है । इसके अतिरिक्त चारों वेद 
कविता में ही वशित हैं ओर सामवेद तो बिलकुल ही गाने के लिए ही रक्ख़ा गया है । वेदों में वीणावादन का भी 
वर्णन आता है, जिससे स्पष्ट हो जाता है कि वेदों में काव्य और संगीत को शिक्षा प्रचुर परिमाण में है। काव्य ग्लौर 
संगीत भी जीवन प्रदान करनेवाले हैं, इसलिए जीविका में ही उनका भी समावेश है । इस प्रकार से जीविकासम्बन्धी 
विस्तृत ज्ञान वेदों से प्राप्त होता है और ज्ञात होता है कि वेदमन्तरों के अनुसार उद्योग करनेवाला समाज धनधान्य से 
पूर्ण रह सकता है । परन्तु प्रश्न यह है कि ऐसे सुखी, सदाचारी श्रौर सीवेसादे समाज की रक्षा का प्रबन्व वेदों ने 
क्या बतलाया है। 
समाज ओर साम्राज्य की रक्षा 


उपर्युक्त आदर्श वैदिक आयसमाज का पवित्र चित्र देखकर उसकी रक्षा का प्रश्‍न सामने ग्रा जाता है ग्रौर उस 
प्रश्‍न का उत्तर यही हो सकता है कि जहाँ जहाँ भय की सम्भावना हो, वहीं वहीं रक्षा का प्रबन्ध करना चाहिये । वेदों 
में रक्षासम्बन्धी अनेकों प्रकार के उपदेश हैं, जो स्थूल रूप से चार भागों में बांटे जा सकते हैं। बीमारी से रक्षा, प्राकृतिक 
विप्लवों से रक्षा, समाज के भीतरी दुष्टों से रक्षा और बाहर के शत्रुओं से रक्षा । इन चारों प्रकार की रक्षात्रों को आयुवेद, 
यज्ञ, प्रार्थना भर राज्यप्रबन्ध के अन्तर्गत रक्खा गया है । इनमें सबसे पहिला आयुर्वेद ज्ञान है । आयुर्वेद दो प्रकार 
का है--व्यक्ति का भश्ौर समाज का । व्यक्ति का आयुवेद वैद्यकशास्त्र है श्रौर समाज का यज्ञ है । व्यक्तिगत व्याधियाँ 
वैद्यकशास्त्र से श्रौर ऋतुसम्बन्धी या महामारी आदि सामाजिक व्याधियाँ यज्ञों के द्वारा नष्ट होती हैं ।- वेदों में दोनों 
प्रकार का ज्ञान दिया गया है। यहाँ हम पहिले वैद्यक ज्ञान का नमूना दिखलाते हैं। वेद में सबसे पहिले जीवन का 
उपदेश इस प्रकार है--- 


५२५ वैदिक सम्पत्ति 


इमं जीवेस्यः परिधि दधामि मंषां नु गादपरो अर्थमेतम्‌ । 
शतं जीवन्तु शरदः पुरूचीरन्तमृं त्यु दधतां पर्वतेन ।। (तऋ० १०।१८।४) 
प्र्थात्‌ मैं मनुष्यों के ग्रायु की मर्यादा १०० वषं मुकरंर करता हूँ। इससे पहिले इस जीवनधन को न 
गंबारो, सो वर्ष जिश्रो ग्रौर भ्रपमृत्यु को पर्वत से दबा दो | इस मन्त्र में ग्रपमृत्यु रे बचने का उपदेश है । श्रपमृत्यु 
बीमारियों से ही होती है श्रौर बीमारियाँ दोषों के ही कोप से होती हैं । इसलिए बेद में दोषों का वर्णन इस प्रकार 
किया गया है-- 
त्रिषधस्था सप्तधातुः पञ्च जाता वर्धयन्ती । वाजे बाजे हव्या भूत्‌ । (ऋग्वेद ६।९१।१३ ) 
्रर्थात्‌ तीन स्थानों (कफ, वात श्रोर पित्त) में ठहरी हुई सात धातुएं पाँच तत्वों से उत्पन्न होकर बढ़ती हैं श्रौर 
नन से पुष्ट होती हैं । इसका तात्पय यही है कि पांचों तत्वों से बने हुए खानेपीने के पदार्थों से ही सातों धातुएँ उत्पन्न 
होती हैं जो बात, पित्त श्रौर कफ में स्थित हैं । इसके श्रागे हृदय और नाड़ी ग्रादि के विषय में लिखा है कि 
इदं यमस्य सादनं देवमानं यदुच्यते । 
इयमस्य घम्यते नाळीरयं गोभिः परिष्कृतः ॥॥ (ऋ० १०।१३५।७) 
्रर्थात्‌ यह्‌ हृदय देवमान- नियमित गति का बतानेवाला-यम का घर है और यही नाड़ी को घोंकता है। 
इस मन्त्र में हृदय की चाल का नियमित रूप बतलाकर नाड़ीज्ञान का उपदेश किया गया है। इसके आगे पथ्याहार 
का वर्णन इस प्रकार है-- 
त्रीणि च्छन्दांसि कवयो वि येतिरे पुरुछूपं दर्शतं विश्वचक्षणस्‌ । 
आपो वाता ओषधयस्ताम्येकस्मिन्‌ भुदन अधिताति ।। (ग्रथर्व० १८।१।१७) 


र्त्‌ बुद्धिमानों ने अनेक प्रकार से निरूपण करने योग्य, अदूभुत्‌ गुणवाले, सबके जानने योग्य और श्रानन्द 
देनेवाले तीन पदार्थों को बहुत तरह से समझ लिया है। वे तीनों पदार्थ जल, वायु और ओषधियाँ हैं, जो संसार को 
दी गई हैं और हर जगह में मौजूद हैं । यहाँ स्वास्थ्यरक्षा से सम्बन्ध रखनेवाले श्रौर हर समय उपयुक्त होनेवाले वायु 
जल र भ्रन्नों का वणेन किया गया है । क्योंकि मनुष्य का स्वास्थ्य इन्हीं के श्रावीन है। इसके आगे श्राहार का 
नियम बतलाते हुए वेद उपदेश करते हैं कि 
यदश्नामि बलं कुं इत्थं वप्त्रमा ददे । स्कम्धानमुष्य शातयत्‌ वृत्रस्येव शचीपतिः ॥। १ ॥। 
यतु पिबामि सं पिबामि समुद्र इव संपिबः । प्राणानमुष्य संपाय सं पिबामो अमु दयम्‌ ।। २॥ 
यदू गिरामि सं गिरामि समुद्र इव सङ्गरः । प्राणानमुष्य संगीयं सं गिरामो अमु' वयस्‌ ॥ ३ ॥ 
(अथवं० ६।१३५।१३) 
्रर्थात्‌ जो कुछ मैं खाता हूँ उसे बल बना देता हूँ, तभी मैं शत्रु के कंधों का तोड़नेवाला वर्‍्त्र उसी तरह ग्रहण कर 
सकता हूँ, जैसे वृत्र के लिए इन्द्र अपने वज्र को ग्रहण करता है। इसी तरह जो कुछ पीता हूँ बह भी यथाविधि ही 
पीता हूँ, जैसे समुद्र यथाविधि पीता है। इसलिए जो कुछ हम पीवें, वह उस पदार्थ के सारभाग को चूसकर पीवें । इसी 
तरह जो कुछ चबाता हूँ, वह यथाविधि चबाता हूँ जैसे समुद्र चबाकर पचा जाता है, इसलिए पदार्थों के प्राणस्त्ररूप सार 
को खूब दातों से पीसकर चबाना चाहिये । इत मन्त्रों भें खूब चबाकर उतना ही खाने की आ्राज्ञा है, जितता पच जावे 
आर बल उत्पन्न करनेवाला हो । समुद्र के उदाहरण से त्रतला दिया गया है कि कभी श्रजीण न होना चाहिये, क्योंकि 
समुद्र को जल से कभी श्रजीणे नहीं होता । इसके भ्रागे संसार की दोनों ताकतें-सर्दी श्रौर गर्मी-इस प्रकार वतलाई हैं-- 
अप्सु से सोमो अब्रवीदन्तविश्वानि भेषजा । अग्नि च विश्वशम्भुवम्‌ ॥। (ऋ० १०।६।६) 
अर्थात्‌ मुझसे सोम ने कहा कि पानी में सब झौषधियाँ हैं श्रोर अर्ति सबको श्रारोग्य देता है। इस मन्त्र में बत- 
लाया गया है कि अग्नि भ्लोर जल ही भ्रर्थात्‌ सर्दी श्रोर गर्मी ही दो दवाएं हैं। इसीलिए इतपथ-ब्राह्मण १।६।२८ 


Fe 


वेदमंत्रों के उपदेश 


में ्ररिनि और सोम (जल) दो ही पदार्थ हैं, इन्हीं से सब बैद्यविद्या, यश, ग्न्त और शोभा प्राप्त होती है । इसीलिए. 
वेद में सर्दी की दवा गर्मी और गर्मी की दवा सर्दी बतलाई गई है । तेद में लिखा है कि नर 
कः स्विदेकाकी चरति क उ स्विज्जायते पुनः । 
कि?) स्विद्धिमस्य भेषजं किम्वावपनं महत्‌ ॥ & ॥ 
सूयं एकाकी चरति चन्द्रमा जञायते पुनः । 
अग्निहिमस्य भेषजं भूतिरावपर्न महत्‌ ॥॥ १० ॥ ( यजु० २३।४-- १० ) 
श्रर्थात्‌ कौन श्रकेला चलता है? कौन बार बार पैदा होता है ? सर्दी की दवा कया है श्रौर बीज बोने का 
सबसे बड़ा स्थान क्या है ? सूर्य ग्रकेला चलता है, चन्द्रमा बार बार पैदा होता है. भ्रग्ति (गर्मी) सर्दी की दवा है 
है श्रौर पृथिवी ही बीज बोने का सबसे बड़ा स्थान है । 
इस मन्त्र में सर्दी की दवा गर्मी वतलाई गई है, परन्तु र्थापत्ति से यह बतला दिया गया है कि गर्मी की दवा 
सर्दी है । इसके ग्रागे समस्त शरीर के भीतरी बाहरी ग्रंगों का वर्णन इस प्रकार किया गया है 


केन पाषर्णी भ्राशृते पूरुषश्य केन मांत संभृतं केन गुल्फो । 

केनाङ्गुलीः पेशनीः केन खानि केनोच्छलङ्की मध्यतः कः प्रतिष्ठाम्‌ ॥ १ 

कस्मान्न, गुल्फावधरावक्ुण्वन्नष्ठीवन्तावुत्तरौ पूरुषस्य । 

जङघे निऋ त्य न्यदधुः क्तस्विज्जानुनोः सन्धी क उ तच्चिकेत ।। २ ॥ 

चतुष्टयं युज्यते सं हितान्तं जानुभ्यामूर्ध्वं शिथिरं कबन्धम्‌ । 

श्रोणो यदू क उ तज्जज्जान याभ्यां कुसिः्वं सुहढं बभूद ॥ ३॥ 

कति देवाः कतमे त आसन्‌ य उरो ग्रीवाश्चिक्युः पुरुषस्य । 

कति स्तनौ व्यदधुः कः कफोडी कति स्कन्धान्कति पृष्टी रचित्वन्‌ ॥ ४॥ 

को अस्य बाहू समभरद्‌ वीर्य करवादिति | 

अंको को अस्य तद्देवः कुसिम्धे अध्या दधो ॥ ५ ॥ 

कः सप्त खानि वि ततं शीर्षणि कर्णाविधो नासिके चक्षणौ घुमू । 

येषां पुरुत्रा विजयस्य मह्मनि चतुष्पादो द्विपदो यर्ति यामु । ६॥ 

न्वोहि जिह्वामदधातु पुरुचीमधा महीसधि शिश्राय वाचसु । 

स आ बरीवति भुवतेष्वन्तरपो वसान: क उ तब्चिकेत ।। ७ || 

मस्तिषक्षमस्य यतमो ललाउं ककाटिकां घ्रयप्रो यः कपालम्‌ । 

चित्वा चित्यं हन्वोः पुरूषस्य दिवं रुरोह कतमः स देवः ॥। ८ ॥ ( ग्रयवे० १०।२।१--4 ) , 

श्र्थात्‌ किसने पैर की दोनों एड़ियों में मांस भर कर पुष्ट किया ? किसने मांस जोड़ा ? किसने दोनों टखने 
जोड़े, किसने उँगलियों के जोड़ों को जोड़ा, किसने नख ग्रोर किसने पांव के दोनों तलवों को जोड़ा है ? किसने पैर 
के तीचे के दोनों टखने, ऊपर के दोनों घुटने, दोनों टाँगें और दोतों घुटनों के भीतर दोनों जोड़ों को जोड़ा है ? 
किसने दोनों कूल्हों रौर जाँधों को चार प्रकार से सटी हुई तोकों के ऊपर इस ढीले बड़ को जोड़ा है ? किसते मनुष्य 
की छाती और गले को मिलाया, किसने दोनों स्तनों को बताया, और किसने दोनों गालों, कन्धों और पसलियों 
को एकत्र किया ? किसने इन वीरकर्म करनेवाले भुजाओं को दुष्ट किया है और कन्घों के साथ मिलाया है? किप्तने 
[शिर में दो आखें, दो कान, दो नासाछिद्र और एक मुख को बनाकर सात गोलको में जोड़ा, जिसके सहारे द्विपद 
६६ 
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ते हैं? किसने दोनों जबड़ों के बीच में बहुतसी बोलनेवाली 
जिह्वा को जोड़ा है ? किसने इसके मस्तिष्क, ललाट, शिर के पिछले भाग श्रौरं कपाल को दोनों जबड़ं के साथ 
मिलाया है ? यहाँ तंक इन मन्त्रों में मनुष्य के वैर से लेकर शिरपर्यंत समस्त श्रावश्यक रङ्गो का वर्णन है। इसी 
प्रकार का शारीरिक वर्णोन वेद के और भी कई स्थलों में श्राया है, जिससे प्रतीत होता है कि वेद में शरीर के 
प्रवयवों का वरन है । इसीलिए सुश्रुत शारीरस्थान ५।१८ में लिखा है कि “श्रोणि सषष्टीन्यस्थिशताति वेदवादिनो 
भाषस्ते' भ्रर्थात्‌ वैदिक लोग शरीर की हड्डियों की संख्या तीन सौ साठ बतलाते हैं । इससे प्रकट होता है कि वेद में 
शरीर का पूरा वणान है। क्योंकि शरीर के ्रन्तर्भाग ही में तो वैदिक लोग जीव श्रोर ब्रह्म को भी ढूंढ निकालते 
थे । इसी शरीरप्रकरणा के श्रागे लिखा है कि-- 
मूर्धानमस्य संसीव्याथर्वा हृदयं च यत्‌ । 
मरितष्का दूर्व प्रेरयत्‌ पवपरानोऽधि शीर्षतः ॥। २६॥ 
तद्‌ वा अथर्वणः शिरो देवकोशः समुब्जितः । 
तत्‌ प्राणो अभि रक्षति शिरो अन्नमथो मनः ॥ २७॥ 
ऊर्ध्वो नु सृष्टा३स्ति्यङ्‌ नु सृष्टा३: सर्वा दिशः पुरुष आबसुवा रे । 
पुरं यो ब्रह्मणो वेद यस्याः पुरुष उच्यते ।। २८ ॥ 
यो बै तां ब्रह्मणो वेदापृतेनावृतां पुरम्‌ । 
तस्मै ब्रह्म च ब्राह्माश्च चक्षुः प्राणं प्रजां ददुः ।। २६ ॥ 
न व॑ तं चक्षुजंहाति न प्राणो जरसः पुरा । 
पुरं यो ब्रह्मणो वेद यस्याः पुरुष उच्यते ।। ३० ॥ 
मष्टाचक्रा नवद्वारा देवानां पुरयोध्या । 
तस्यां हिरण्ययः कोशः स्वर्गो ज्योतिषावृतः ॥ ३१ ॥ 
तस्मिन्‌ हिरण्यये कोशे उपरे त्रिप्रतिष्ठिते । 
तस्मिन्‌ यद्‌ यक्षमात्मभ्वत्‌ तद्‌ व ब्रह्मविदो विदुः ॥ ३२॥। ( अ्रथवे० १०।२।२६--३२ ) 
्रर्थात्‌ परमेश्वर ने मस्तिष्क को हृदय के साथ सी दिया है, जो श्रग्निविशेष के द्वारा शरीर को प्रेरित करता 
है। यह शिर देवकोश है । इसी में सब ज्ञानविज्ञान निवास करता है। इसकी प्राण, मन और अन्न रक्षा करते हैं। 
परमात्मा ही इन उलटे, श्राड़े ्ौर सीधे शरीरों को श्रपनी व्यापकता से बनाता है। इसीलिए जो इस पुररूपी शरीर 
को जानता है, वही पुरुष कहलाता है । जो उस भ्रमृत ब्रह्म से इस शरीरपुर को जानता है, वही वेद को, परमात्मा 
को, स्वास्थ्य को, बल को भर सन्तति को प्राप्त होता है । उस मनुष्य के, बुढ़ापे के पूर्व, न नेत्र खराब होते हैं श्रौर 
न बल ही कम होता है, जो इस ब्रह्मपुर--शरीर-को अच्छी तरह समभता है। इस श्राठ चक्र और नव द्वारवाले 
झयोध्यानगर में प्रकाशमान कोश है, जो स्वर्गीय ज्योति से छाया हुआ है । उस तिहरे ग्रौर तीन श्रोर से रक्षित कोश 
भें जो भ्रात्मा की भांति महान्‌ यक्ष बैठा है, उसी को ब्रह्म के ढूंढनेवाले प्राप्त करते हैं । इन मन्त्रों में शिर को विज्ञान 
का कोश बतलाकर और हृदय के साथ सिया हुआ कहकर बतला दिया कि शरीर हुदयाकाश में ही वह, ज्योतिःस्वरूप 
परमात्मा विराजमान है, जिसको ब्रह्मज्ञानी ही छुढ पाते हैं। इस प्रकार शरीर, मस्तिष्क और हृदय के स्थूल भर 
सूक्ष्म अवयवों का वणान करके भ्रव वैद्य का वणान करते हैं । ऋग्वेद में लिखा है कि-- 
यत्रौषघीः समग्मत राजानः समिताबिव । 
i न स उच्यते भिषग्रक्षोहासीबचातन॥। ( ऋ० १०।६७।६ ) 
्रर्थात्‌ राजसभा में जिस प्रकार समासदू एकत्रित 
उसको विद्वान लोग रोगों को दूर करनेवाला ब ली गल ओषधियाँ एकतित रहती हैं, 
-वैद्य-कहते हैं । वैद्य के पास इकट्ठी 
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रहनेवाली सैकड़ों श्रौषधियों का वर्णन वेदों में है। यहाँ नमूने के लिए दो तीन का वर्णन करते हैं । 
ग्रपामागँ-लटजीरा--के लिए लिखा है कि-- 
क्षुषामारं तृष्णामारमगोतामनपत्यतामु । 
अपामार्ग स्वया वयं सबं तदप मृज्महे । ( अथवे० ४।१७।६ ) 
्र्थात्‌ क्षुधा मारनेवाले, तृषा मारनेवाले, निर्वनता और निर्वंशता दूर करनेवाले हे भ्रपामागं (लटजीरा) ! 
तुझे हम तलाश करते हैं । इस मन्त्र के द्वारा लटजीरा में उपयु क्त गुण बतलाये गये हैं । इसके भागे पिप्पली के गुरण 
इस प्रकार लिखे हैं-- 
पिप्पली क्षिप्तभेषज्यू३तातिविद्धभषजी । 
ता देवा: समदल्पयम्नियं जीवितवा अलम्‌ ॥ ( ग्रथवे० ६।१०६।१ ) 
प्रर्थात्‌ विद्वानों ने पिप्पली को उन्मत्त की औषधि, बड़े घाववाले की दवा और जीवन देनेवाली माना है । 
पीपल के गुणा इसी प्रकार वैद्यक में भी लिखे हैं । इसके ग्रागे बालों को बढ़ाने, श्याम रखने और हढ़ करने कीं 
ग्रौषधि का वर्णन इस प्रकार है -- 
हह सुलमाग्र यच्छ वि मध्यं यामयौषधे । 
क्षेशा नडा इव वर्धन्तां शीर्ष्णस्ते असिता: परि ॥ ( श्रथवं० ६।१३७।३ ) 
्र्थात्‌ हे श्रौषधि ! तू वालों की जड़ों को दृढ़ कर, नोक को बढ़ा ग्रौर मध्यभाग को लम्बा कर जिससे केश' 
काले होकर लम्बी घास के समान बढ़े । ौषवियों के अतिरिक्त वायु सेवन के द्वारा रोगनित्रृत्ति करनेका उपदेश 
इस प्रकार है 
आत्मा देवानां भुवनस्य गर्भो एयावशं चरति देव एब: । 
घोषा इदस्य भ्रृण्विरे न रूपं तस्मं वाताय हुविषा दिधेम ॥ ४॥ ( ऋ० १०।१६८।४ ) 
अर्थात्‌ देवों का आत्मा और भुवन का गर्भ यह वायुदेव अपनी इच्छा से चलता है। इसका केवल शब्द ही 
सुनाई पड़ता है, रूप नहीं दिखता । उस वायु के लिए हम हविष देते हैं । 
यददो वात ते गृहे३ऽमृतस्य निविहितः । ततो नो देहि जीवसे ॥ ( ऋ १०।१८६।३ ) 
््थात्‌ हे वायु ! आपके घर में जो अमृत का खजाना है, वह हमें जीने के लिए दीजिये । 
वात आ वातु भेषजं शम्भु मयोभु नो हृदे । प्र ण आपूर्षि तारिषत्‌ ॥ ( ऋ० १०।१८६।१ ) 
अर्थात्‌ वायु आरोग्यता के लिए औषधि है । उससे हृदय की आरोग्यता बढ़ती है, बल प्राप्त होता है र 


आयु बढ़ती है । 
उत बात पितासि न उत भ्रातोत नः सखा । स नो जीवातवे कृधि ॥ ( ऋ० १०।१८६।२ ) 


श्र्थात्‌: हे वात ! तू हमारा पिता है, हमारा भाई है और हमारा सखा है, रतः तू हमको जीवन के लिए 
तैयार कर । इसके श्रागे जल के द्वारा आरोग्य प्राप्त करनेका उपदेश इस प्रकार है 
अप्स्व १न्तरमृतसप्सु भेषजम्‌ । अपामुत प्रशस्तिभिः 
अप अश्चा भवथ वाजिनो गावो भवथ वाजिनीः ।। ( अथवे० १।४।४ ) 
्रर्थात्‌ जल भें अमृत है और जल में ौषघि है, इसीलिए जल के इन श्रेष्ठ गुणों से गो, बेल और घोड़े 
बलवान्‌ होते हैं । जिस तरह जल से आरोग्यता होती है, उसी तरह सू्यंताप से भी आरोग्यता होती है एक मन्त्र में 
बैद उपदेश करते हैं कि 
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हृद्दोगं मम सूयं हरिमाणं च नाशय ( ऋ० १।५०।११ ) 
भ्र्थात भ्राज भ्रौर नित्य प्रातःकाल ग्रानेवाले हे सूर्य ! मेरे हृदय के रोगों का श्रौर रात के समय चोरी करने- 
वालों का नाश करो । इंसका तात्पय यही है कि सूर्य देवता उदय होकर हृदयरोग श्रौर चोर दोनों का नाश करते 
हैं। इसके भ्रागे शल्यकर्म (सर्जरी) का उपदेश इस प्रकार है-- 
शल्याद्‌ विषं निरवोचं प्राञ्जन।दुत पणंधेः । 
अपाष्ठाच्छ ङ्गात्‌ कुल्मलाग्निरवोचमहं विषम्‌ ॥। (ग्रथर्वं० ४।६।५ ) 
प्र्थात्‌ शल्यकर्म से, लेप से, पर से, सींग से (सींगी से चूसकर), चाकू से श्रौर बाणा से विष निकालता हूँ । 
| इस मन्त्र में चीर फाड़, पोल्टिस, सींगी श्रोर बाणा की नोक से मवाद निकालने का उपदेश है। इसके ग्रागे रुके 
| हुए पेशाब को खोलने के लिए इस तरह कहा गया है कि-- | 
। विद्या शरस्य पितरं पर्जन्यं शत वृष्ण्यम्‌ । 
तेना ते तन्वे३ शं करं पृथिव्यां ते निषेचनं बहिष्टे अस्तु बालिति ( ग्रथर्व० १।३।१ ) 
अर्थात्‌ हम जानते हैं कि वृष्टि की अधिकता से सरकंडा होता है । उस सरकंडे से तेरे शरीर को श्ररोग्य करता 
हूँ । भ्रव तेरे मूत्र का प्रवाह पृथिवी पर हो ग्रौर बलबलाकर बाहर निकले । इसके ग्रागे हटी हुई हड्डियों के जोड़ने 
का उपदेश इस प्रकार है-- 
य ऋते चिदभिश्चिषः पुरा जत्रुभ्य आतृदः । 
संधाता सि मघवा पुरूवसुनिषकर्ता विह्न त॑ पुनः ।। ४७॥। ( श्रथर्वं० १।४।२ ) 


५२४ 
उद्यम्तद्य मित्रमह आरोहन्नुत्तरां दितम्‌ । 
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अर्थात्‌ जो वैद्य टकराने से टूटी हुई ग्रीवा ग्रादि जोड़ों की हड्डियों को यथास्थान चिपका कर जोड़ता है, वही 
टेढ़े भौर अकड़े हुए ग्रङ्ग को भी सीधा कर देता है।इस मन्त्र में बतलाया गया कि टकराने ग्रादि से हूटी हुई 
हड्डियों को ठीक ठीक बाँघकर जोड़नेवाला ही टेढ़े भ्रङ्गों को भी ठीक कर सकता है। इसके श्रागे विना दवांदारू के 
केवल रोगी के मन को उत्तेजना, उत्साह और प्रेरणा (५४६९७६।००) देकर रोगों को निमूँल करने का उपदेश 
इस प्रकार दिया गया है- 
f भ्रद्गादङ्भाल्लोम्तोलोम्तो जातं पर्वणिपर्वणि । 
| यक्ष्मं सर्वस्मादात्मनस्तमिदं वि वृहामि ते । ( ऋ० १०१६३ ६ ) 
Fr ्र्थात्‌ मैं अपने श्रात्मबल से अज्भ-अद्भ रोम-रोम, जोइ-जोड़ से यक्ष्मारोग को निकाल बाहर करता हूँ । 
4 इस प्रेरणा को ग्ाकर्षणशक्ति के साथ किस प्रकार करना चाहिये, उस क्रिया का उपदेश इस प्रकार किया गया है- 
अयं मे हस्तो भगवानयं से भगवत्तरः । अयं से विश्वभेषजोऽय' शिवाभिमशंनः ॥ ६ ॥ 
हस्ताभ्यां दशशाखाभ्यां जिह्वा वाचः पुरोगवी । 
अनामयितनुभ्यां हस्ताभ्यां ताभ्यां त्वाभि मृशामसि ॥ ७॥ ( ग्रथर्व० ४।१३।६--७ ) 


| श्रर्थात्‌ मेरा यह हाथ प्रभावशाली है, मेरा यह हाथ भ्रधिक गुणकारी है, मेरा यह हाथ सब रोगों की दवा 
| है भौर मेरे इस हाथ के स्पश से भ्रारोग्यता होती है । मैं प्रेरणात्मक वाणी और दशशाखा (अंगुली) वाले तथा 
i श्रारोग्य देनेवाले दोनों हाथों से तुझे स्पर्श करता हूँ । इन मन्त्रों में पास के द्वारा प्रेरणात्मक वाणी से रोगी को 
} श्रारोग्य करने का उपदेश है । इसके यागे वाजीकरण ्रौषधियों का वर्णन इस प्रकार है 

यथा नकुलो दिच्छिद्य स दधार्याह पुनः । हु 

एवा कामस्य विच्छिन्नं स॑ धेहि वीर्यावति ॥ ( भ्रथवे० ६।१३६।५ ) 


वेदमन्त्रों के उपदेश 


अर्थात्‌ जैसे नेवला साँप को चीथकर फिर जस्मों को भर देता है, वैसे ही मैं गुप्तेन्द्रिय की क्षीणता को ठीक 
करता हूँ। 

थेन कशं वाजयग्ति येन हिन्वन्त्यातुरम्‌ । 

तेनास्य ब्रह्मणस्पते धनुरिवा तानया पसः ॥। (श्रथर्व॑ ६।१०१।२) 

यथा पसस्तायादरं वातेन स्थुलभं कृतम्‌ । यावत्‌ परस्वतः पसस्तावत्‌ ते बध तां पसः ॥॥२॥ 

यावदङ्कीनं पारस्वतं हास्तिनं गार्दभं च यत्‌ । 

यावदश्वस्य वाजिनस्ताबत्‌ ते वर्धतां पस्तः ॥। श्रथवं० (६।७२।२-३) 

श्र्थात्‌ जिससे कृश रहता है भर जलदी पात हो जाता है, उस कारण को दूर करके तेरे उपस्थ को धनुष की 
तरह फैलाता हूँ । जिस तरह से वह स्थूल हो जाय और जितना श्रावइयक है, उतना वढ़ जाय, वह उपाय करता 
हूँ । जितना सगर्थ पुरुषों का होना चाहिये, उतना (गार्दभ) बड़ा, (हास्तिन) स्थुल आर (वाजिन) तेज हो जाय, 
वह उपाय करता हूँ । 

यां त्वा गन्धर्वो अखनद्‌ वरुणाय सृतभ्रजे। 
तां त्वा वय' खनामस्योर्षांध शेपहषंणीम्‌ ॥ (अथर्वे० ४।४।१) 

अर्थात्‌ जिस औषधि को मृत वरुण के लिए गन्ववं ने खोदा था, उसी वाजीकरण आषधि को मैं खोदता हूँ । 
इस प्रकार से इन वाजीकरण उपचारों के द्वारा नपु'सकत्वादि दोषों को दूरकर पुरुषों को भ्रच्छी सन्तान उत्पन्न करने 
के योग्य बनाना वेद का तात्पर्यं है । इसीलिए यह चिकित्सा सब चिकित्साओं से अधिक मूल्यवान्‌ है । क्योंकि इसी के 
द्वारा भविष्य प्रजानिर्माण का कार्य सम्पादन होता है । इस प्रकार से हमने यहाँ तक वेदों से झ्रायुवेंदसम्बन्धी आवश्यक 
उपदेशों को इकट्ठा कर दिया है। इतने श्रायुर्वे दिक ज्ञान से मनुष्य आरोग्यता के नियम समझ सकता है और रोगों 
से आरोग्यता प्राप्त कर सकता है । यह व्यक्तिचिकित्सा का उपदेश हुआ । श्रव समाजचिकित्सा का वर्णन करते हैं । 

व्यक्तिव्याधियों की आयुर्वेदिक चिकित्सा के वाद वेद में सामाजिक व्याधियों की निवृत्ति का भी उपदेश किया 
गया है। प्रायः देखा जाता है कि बहुत सी चेपी व्याधियाँ उठ खड़ी होती हैं, जो ग्रायुर्वेदिक चिकित्सा से दूर नहीं 
होतीं श्रौर सर्वत्र फैलकर असंख्य मनुष्यों का संहार कर देती हैं । उनके दूर करने का उपाय केवल यज्ञ ही हैं ' हम 
यज्ञों का विस्तृत वर्णन प्रथम खण्ड में कर आये हैं और बतला आये हैं कि यज्ञों का सिद्धांत शिल्प और विज्ञान की 
नींव पर स्थिर है। वाल्मिकि रामायण बालकाण्ड में यज्ञों के लिए नाता प्रकार के शिल्पों और विज्ञानों की 
आ्रावश्यकता बतलाई गई है -- । शतपथ ब्राह्मण में बतलाया गया है कि ऋतुसम्बन्धिनी सार्वजनीन बोमारियाँ यज्ञों 
से ही दूर होती हैं %। वेद स्वयं उपदेश करते हैं कि अज्ञात और सर्वत्र फैली हुई चेपी और मारक बीमारियाँ यज्ञों 
से दूर हो जाती हैं। श्रथर्ववेद में आया है कि-- 

मुख्ामि त्वा हविषा जीवनाय कमज्ञातयक्ष्माठुत राजयक्ष्मात्‌ । 

ग्राहिजंग्राह यद्ये तदेनं तस्या इन्द्राग्नी प्र मुमुत्कसेतस्‌ ।। ( अथवे० ३।११।१ ) 

सहत्नाक्षेण शतवीयेण शतायुषा हविषाहाषंमेनम्‌ ॥ 

इन्द्रो येनं शरदो नयात्यति विश्वस्य दुरितस्य पारम्‌ ॥। ( अथवे० ३।११।३ ) 


अर्थात्‌ हे मनुष्य ! तुझे मैं हवन के द्वारा श्रज्ञात महामारी रोग से और क्षयरोग से सुखमय जीवन के लिए 
छुड़ाता हूँ । इस रोगी को असाध्य रोग ने पकड़ रक्खा है, इसलिए हे इन्द्र और अग्ति ! आप इसे आरोग्य करें । 


+ ततोऽञ्नवीद्‌ द्विजानवृदधन्यज्ञक्मेसु निष्ठितान्‌ । स्थापत्ये निष्ठितांश्चेव वृद्धान्‌ परमधामिकान्‌ ॥ 

कर्मान्तिकान्‌ शिल्पकारान्वर्धेकीन्‌ खनकापि । गणकानु शिल्पिनश्चैव तथैव तटनतंकानु ॥ 

तथा शुचीन्‌ शास्त्रविदः पुरुषान्सुबहुश्नतान्‌ । यज्ञकर्मंसमीहन्तां वन्तो राजशासनात्‌ ॥ 

इष्टका बहुस्त्राहस्त्री शी घरमानीयतामिति। उपकार्या: क्रियन्तां च राज्ञो बहुगुणान्विताः ॥ (वाल्मीकि०्बालकाण्ड) 
% भैषज्ययज्ञा वा एते । ऋतुसन्धिषु व्याविर्जायते तस्माहतुसन्किषु प्रयुज्यन्ते । (शतपथ ब्रा० ) , 


५२६ बैदिक सम्पत्ति 


हवनीय हविष को सैकड़ों गुणादायक भ्रौर भ्रायु बढ़ानेवाली ग्रौषधियों को डालकर तैयार किया है, इसलिए हे यज्ञपति 
इन्द्र ! भ्राप इस संसार में फैले हुए रोग को हटाकर इस बीमार को सौ वर्ष की श्रायु प्रदान करें। 
इन मन्त्रो में प्रमेकों प्रौषधियों का हवन करके भ्रज्ञात और सर्वत्र फैले हुए चेपी भ्रौर मारक रोगों को हटाने 
का उपदेश है । ऐसे यज्ञों का माहात्म्य वणान करते हुए वेद उपदेश करते हैं कि 
उत्तिष्ठ ब्रह्मणस्पते देवान्‌ यज्ञेन बोधय । 
आयुः प्राणं प्रजां पशून्‌ कीत्ति यजमानं च यर्घय ॥ (श्रथवं० १६।६३।१) 
रथात्‌ हे ब्रह्मणस्पते ! उठो श्र यज्ञो से देवताश्रों को जगा दो, जिससे आयु, प्राण, प्रजा, पशु, कीति श्रौर 
राजा की उन्नति हो। यज्ञ का इस प्रकार माहात्म्य बताकर यज्ञ में सबसे प्रधान वस्तु अग्नि का वणन करते हैं । 
यजुर्वेद में लिखा है कि 
दिवस्परि प्रथमं जज्ञे अग्निरस्मद्‌ द्वितीयं परि जातवेदाः । 
तृतीयमप्सु नृमणा अजस्रमिन्धान एनं जरते स्वाधीः ॥ (यजु० १२।१८) 
अर्थात्‌ पहिला भ्रग्ति--सूर्य-द्यौ से पैदा हुआ, दूसरा जातवेद हमसे (पृथिवी पर) पैदा हुआ ग्रौर तीसरा 
(विद्यूत) भ्नन्तरिक्ष के जलों से पैदा हुश्रा । इस मन्त्र में श्रग्नि के तीन रूप तीन स्थानों में बतलाये गये हैं । इसके 
प्रागे रिन को देवताओं तक हुत द्रब्यों के पहुँचाने वाला दूत कहा गया है । यजुर्वेद मे लिखा है कि 
अर्नि दूतं पुरो दधे हव्यवाहमुप बचे । देवाँ २ आ सादयादिह ॥ (यजु० २२।१७) 
भर्थात्‌ पूवं ही श्रभ्निदूत को घारण किया गया है भ्रौर यह हव्य पदार्थो का ढोनेवाला कहा गया है । यह 
देवता तक पदार्थों को पहुँचाता है, श्रतः यज्ञ के लिए इस भ्रग्नि की स्थापना इस प्रकार बतलाई गई है कि 
भुभुवः स्वद्यौरिव भूम्ना पृथिवीव वरिम्णा । 
तस्यास्ते पृथिवि देवयजति पृष्ठेऽर्निमन्नादमव्ताद्यायादधे ।। (यजु ० ३। ५) 
अर्थात्‌ जिस प्रकार आकाश में स्थित महान्‌ सूयं इस विस्तृत पृथिवी के ऊपर देवयज्ञ कर रहा है, उसी प्रकार 
भोज्य पदार्थों के लिए मैं भी इस श्रग्ति की स्थापना करता हूँ । इसके आगे श्रग्नि को प्रदीप्त करने के लिए लिखा है कि 
उद्बुध्यस्वणने प्रति जागृहि त्वमिष्ठापुर्ते सध%सृजेथामयं च । 
अस्मिन्त्सधस्ये अध्युत्तरस्मिन्‌ विश्वे देवा यजमानश्च सीदत ॥ (यजु० {५। ५४) 
पर्थात्‌ हे अग्नि ! तू प्रदीक्त हो श्रौर हमको सतेज कर तथा तू और हम मिलकर इष्ट सुख की युक्ति और प्राप्ति 
करें, जिससे यहाँ हम और अन्य यजमान तथा दूसरे विद्वानु भी यज्ञ किया करें| इसके आगे समिधा में धी डालने 
की विधि बतलाते हैं । 
समिधार्नि दुवस्यत घुतेर्बोधयतातिथिम्‌ | आरिमित्‌ हव्या जुहोतन ॥ (यजु० १२।३०) 


भ्र्थात्‌ समिधा से भ्रग्नि को प्रदीप्त करो, घृतादि से उसे प्रज्वलित करो, उस प्रदीप्त हुए श्रर्नि में हवन करो । 
इसके भागे यह बतलाते हैं कि हवन किये गये पदार्थ किस प्रकार वायु की मलिनता को दूर करते हैं । 


तं त्वा समिद्धिरड्िरो घृतेन वधयामसि । बृहच्छोचा यविष्ठ्य | (यजु० ३।३) 


हे श्रंगारो ! बढ़ी हुई भ्रग्तिओ ! तुम सब पदार्थो को (विष्ट्य) छेदन-भेदन करके (बृहत्‌-शोचः) महान्‌ शुद्धि 
करनेवाले हो । इसीलिए समिघाओं भोर घृत से हम तुम्हें बढ़ाते हैं। इन मन्त्रों में अग्नि को जलाने, प्रदीप्त करने 
(घौर उसके द्वारा पदार्थों के छेदन-भेदन की क्रिया को बतलाकर भ्रब यह बतलाते हैं कि यह भ्रग्नि वायु को हुत 
पदार्थ देता है। ऋग्वेद में लिखा है कि-- |. : 


वेदमन्त्रों के उपदेश 


आत्मा देवानां भुवनस्य गर्भो यथावशं चरति देव एषः । 
घोषा इदस्य श्ुण्विरे न रूपं तस्मे वाताय हविषा विधेम (ऋ०१०।१ ६८४) 
्र्थातू देवताश्रों का श्रात्मा ्रौर भुवन का गर्भ यह वायु अपनी इच्छा से चलता है। यद्यपि इसका शब्द ही 
सुनाई पड़ता है, रूप देखने को नहीं मिलता, तथापि हम उसके लिए हविष देते हैं । 
देवा गालुबिदो गालु वित्त्वा गातुमित । 
मनसस्पत इमं देव यज्ञ स्वाहा बाते धाः (यजु० ५।२१) 
अर्थात्‌ हे हमारे मन के पति ! इस यज्ञ को सुहुत बनाकर हुत द्रव्यों को वायु पर स्थापित करों और मागे को 
खोज लग्रामेवाले हुत द्रव्यों से कहो कि वे श्रपने मागे से जाये । इस मन्त्र में यज्ञ के हृत पदार्थों को वायु में जाने देने 
का उपदेश किया गया है। इसके आगे यज्ञ में किन किन पदार्थो की ग्राहुतियाँ देनी चाहिये, यह बतलाते हैं--- 
धानावन्तं करम्निणमदृपवन्तमुक्िनम्‌ । इन्द्र प्रातुजु षस्व नः। (ऋग्वेद ३।५२।१) 
्रर्थात्‌ हमारे घानवाले, दधिदूधवाले, मालपुएवाले और स्तोत्रवाले ढेरों को हे इन्द्र ! प्रातःकाल के समय 
सेवन कीजिए । 
पुदण्वते ते चकछुमा करम्भं हरिवते हप श्वाय धानाः । 
अएुपञ्नद्धि सगणो मरुद्भिः सोमं पिब वृत्रहा शुर विद्वान्‌ ॥ (ऋ० ३।५२।७) 
्रर्थातू हे वृत्र के मारनेवाले विद्वानु शुर ! तेरी पोषण करनेवाली किरणों के लिए हमने जो दिया है, उस दूध, 
दधि, घान मालपुवा ्रादि को खा तथा मस्तों के साथ सोम को पी । इसके आगे हवन किए हुए पदार्थो के विषय 
में चेद उपदेश करतें हैं कि जो घन यज्ञ में लगाया जाता है, वही सुकृत होता है। क्योंकि 
न ता नशन्ति न दभाति तस्करो नासामामित्रो व्यथिरा दधईति । 
देवाश्च याभिर्यजते ददाति च ज्योगित्ताभिः सचते गोपतिः सह ॥ (ऋ० ६।२८।३) 
अर्थात्‌ जो देवों को दिया जाता है श्रौर जिससे यज्ञ किया जाता हैं, उसका न नाशा होता है, न उसे चोर चुरा 
सकते हैं, न उसका कोई शत्रु होता है श्रौर न उस पर कोई श्राफत डाल सकता है। उसके द्वारा यजमान सदैव ही 
गोपति के साथ रहता है, ्रर्थात्‌ वह धनवान बना रहता है। सत्य है, ऐसे सार्वजनिक पुण्यकार्ये में घन खर्च करने से 
ही घन का सदुपयोग कहा जा सकता है। धन के सदुपयोग से अधिक घन की वृद्धि होती है, इसमें सन्देह नहीं । इस 
प्रकार से यज्ञों के द्वारा सार्वजनिक बीमारियों से रक्षा पाने की युक्ति बतलाकर अब प्राकृतिक उत्पातों से रक्षा प्राप्त 
करने का जो उपाय वेदों ने बतलाया है, उसका वर्णन करते हैं । 
वैद्यक गौर यज्ञों के द्वारा व्यक्तिगत व्याधि और समाजगत चेपी रोगों की रक्षा हो सकती है, परन्तु इनके द्वारा 
प्राकृतिक विश्ववों से--भूकम्प, ज्वालाप्रपात, अतिवृष्टि, अनावृष्टि, पाला, पत्थर और वज्रपात रादि से--रक्षा नहीं 
हो सकती । इन उत्पातों से रक्षा करनेवाला परमात्मा ही है। इसलिए ऐसे समयों में परमात्मा की प्राथना करने का 
ही वेद में उपदेश है। यहाँ हम ऐसी प्रार्थनाओं के कुछ नमूने लिखते हैं, जो इस प्रकार हैं-- 
मधु बाता ऋतायते मधु क्षरन्ति सिन्धवः । साध्वीने: सन्त्वोषधीः ॥२७॥। 
मधु नक्तमुतोषसो मधुसत्पाथिवध रजः । मधु द्यौरस्तु नः पिता ॥२५॥॥ 
मधुमान्नो वनस्पतिसंधुमाँ २ अस्तु सूर्य: । माध्वीर्गावो भवन्तु नः ॥२६।॥॥ (यजुर्वेद १३।२७--२९) 


भ्र्थात्‌ हे परमात्मन्‌ ! संसार में वायु मधुर होकर बहे, नदियाँ मधुर होकर बहें, भ्रौषधियाँ मधुर होकर उगें। | 


रात मधुर हो, प्रभात मधुर हो, पृथिवी मधुर हो और हमारा द्यौ पिता मधुर हो । वनस्पतियाँ मधुर हों, सूर्य मधुर 
हो और गोवे मधुर हों । इसके आगे फिर प्रार्थना है कि a 


५२६ बैदिक सम्पत्ति 


यतो यतः समीहसे ततो नो भभय' कुरु । 
शं नः कुरु प्रजाश्योऽभय न पशुभ्यः ।। (यजु० ३६।२२) 
्रर्थात्‌ जहाँ जहाँ हमारे लिए जैसी परिस्थिति उत्पन्न हो, वहाँ वहाँ हमें हर प्रकार से श्रभय करिये तथा प्रजा 
श्रौर पशुओं की रोर से भी हमें सुखी श्रोर भ्रभय कीजिये । 
अभय न फरत्यन्तरिक्षसभय द्यावापृथिबी उभे इमे । 
अभय पश्चादभय पुरस्तादुत्तरादधरादभय' नो अस्तु ॥५॥ 
अभष' मित्रादभयममित्रादभय' ज्ञातादभय' पुरो यः | 
अभय' नक्तमभय' दिवा नः सर्वा आशा मम मित्रं भवन्तु ॥६। (ग्रथव० १६।१५।५--६) 


श्रथति हमें भ्रन्तरिक्ष भ्रभय करे, द्यावा तथा पृथिवी हमें श्रभय करें और नीचे ऊपर तथा ग्रागे-पीछे से भी हमें 
प्रभय प्राप्त हो। मित्र से श्रभय हो, भ्रमित्र से श्रभय हो। जाने हुए से श्रभय हो श्रौर श्रज्ञात से श्रभय हो। रात से 
भ्रभय हो ग्रौर दिन से अमय हो । ग्रर्थात्‌ हमारी समस्त श्राशाएँ वा दिशाएँ ग्रभय हों। इसके ग्रागे संसार की समस्त 
जड़ शक्तियों के कल्याणकारी और शांत होने की श्रभिलाषा की गई है श्रोर परमात्मा से प्रार्थना की गई है कि 


शन्नो मित्रः शं वरुणः शन्नो भवत्वर्यं मा । शन्न5इन्द्रो बृहस्पति: शक्नो विष्णुर्ङक्रसः ॥8॥ 
शन्नो वातः पवता शन्नस्तपतु सुर्यः । शन्नः कनिक्रद बः पर्जन्यो अभि वर्षतु ॥। १०॥। 
अहानि शं भवन्तु नः श रात्रीः प्रति धीयतामु । 

शन्न इन्द्राग्नी भदतासवोभिः शन्न इन्द्रावरुणा रातहव्या । 

शन्न इम्द्रपुषणा वाजसातों शमिन्द्रासोमा सुविताय शंयोः ।।११॥ 

शन्नो देवीरभिष्टयो आपो भवन्तु पीतये । शंयोरभि त्रवन्तु नः ॥१२॥ 

स्योना प्रथिवी तो भवानृक्षरा निवेशनी । यच्छा नः शर्म सप्रथाः ।। १३।। 

आपो हि ष्ठा मयोभुवस्ता न ऊर्ज दधातन । महे रणाय चक्षसे ।।१४॥। 

यो: शान्तिरन्तरिक्ष शान्तिः पृथिवी शान्तिरापः शान्तिरोषधयः शान्तिः । 
वनस्पतयः शान्तिर्विश्वे देवाः शा्तिब्रह्म शान्तिः सर्व १» शान्तिः 

शास्तिरेव शान्तिः सा मा शान्तिरेधि ।।१७।। (यजुर्वेद ग्रध्याय ३६) 


्रर्थात्‌ मित्र, वरुण, श्रयमा, इन्द्र, बृहस्पति, विष्णु श्रौर उर्क्रम श्रादि देवता हमारा कल्याण करें। वायु की चाल 
'कल्याणदायक हो, सूये का ताप कल्याणदायक हो ओर शब्द करते हुए पर्जन्यदेव की वर्षा भी कल्याणकारी हो । दिन 
कल्याणकारी हो, रात्रि कल्याणकारिणी हो और इनदर, श्ररिनि तथा वरुण आदि देवता भी कल्याणकारी हों । पीने का 
जल कल्याणकारी हो श्रौर वर्षा का जल भी कल्याणकारी हो । पृथिवी हमारे लिए कंटकरहित ग्रौर उत्तम बसने योग्य 
हो। पानी हमारे लिए सुखकारी हो, उसे हम बल के लिए धारण करें भ्रौर प्राकृतिक युद्धों में हमारी विजय हो। द्यौलोक 
शान्त हो, श्रन्तरिक्ष शान्त हो, पृथिवी शान्त हो, जल शान्त हो, श्रोषधियां शान्त हों, वनस्पतियां शान्त हों, संसार की 
समस्त शक्तियाँ शान्त हों, ज्ञान शान्त हो, सब कुछ शान्त हो, शान्ति भी शान्त हो म्रौर वह शान्त शान्ति यावजीवन 
बनी रहे। इस प्रकार से जिस समय समस्त जनसमूह की सम्मिलित इच्छाशक्ति के द्वारा प्रार्थनापूर्वक प्रेरणा होती है, 
उस समय ईर्वर्‌ की इच्छा से बड़ी बड़ी प्राकृतिक शक्तियों में भी असर हो जाता है श्रौर विघ्न शान्त हो जाते हैं # । 
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% ये प्राकृतिक विज्ञव जीवों के सामुदायिक पापों के कारण अज्ञात शक्तियों के द्वारा उत्पन्न होते हैं, इसलिए सिवा पर- 
-मात्मा की प्रार्थना के इनसे बचने का भ्रौर कोई उपाय नहीं है । प्रार्थता का मतलब उपाय और उद्योग है किन्तु यहाँ प्रार्थना 
ही उपाय रौर उद्योग है। क्योंकि सामूहिक प्रार्थना का जन-समूह की सम्मिलित इच्छाशक्ति का-भी बड़ा ग्रसर होता हैं। 


दैदममन्‍्त्रों के उपदेश 


धहाँ तक वैयक्तिक व्याधि, सामाजिक व्यात्रि ओर प्राकृतिक उत्पातों से रक्षा प्राप्त करने का उपाय 
भ्रब वेद मनुष्यों द्वारा उत्पन्न किए गए विप्लवोंसे रक्षा प्राप्त करते का उपाय बतलाते हैं । मनुष्यों द्वारा ज 
होते हैं, उनके दो विभाग हैं । पहिला उत्पात सामाजिक है । यह्‌ ईर्ष्या, द्वेष, आलस्य, मूखंता और विज्ञासिता 
उत्पन्न होता है ग्रौर नाना प्रकार के पाप कराता है । दूसरा बाह्य शत्रुओं के द्वारा उत्पन्न होता है, जो नाना प्रकारें 
के कष्ट देता है। वेदों में इन दोनों से बचने के लिये राज्यव्यवस्था का उत्तम उपदेश किया गया है । 
| राज्यव्यवस्था का उद्देदय समाज की रक्षा करना है। रक्षित समाज ही उन्नत और श्रादर्शहूप होंता है \ 
। समाज की रक्षा भीतरी और बाहरी दो प्रकार की है । भीतरी रक्षा समाज के दुष्टों से की जाती है और बाहरी रक्षा 
बाहर के शत्रुओं से जिस समाज की इस प्रकार रक्षा होती है, वह बड़ा ही दिव्य होता है । वेद में ऐसे दिव्य समाज 
की कामना का वर्णन इस प्रकार है-- 
आ ब्रह्मन्‌ ब्राह्मणो ब्रह्मवर्चसी जायतामा राष्ट्र 
राजन्यः शुर इपव्योऽतिव्याधी महारथो जायतां 
दोग्ध्री घेनुर्वोढानड्वानाशुः सप्तिः पुरन्धिर्योषा 
जिऽणू रथेष्ठाः सभेयो युवास्य यजमानस्य वीरो जायतां 
निकामे निकामे लः पर्जन्यो वर्षतु फलवत्यो 
न ओपधय: पच्यन्तां योगक्षेमो नः कल्पताम्‌ ॥ (यजु० २२।२२) 
श्र्थात्‌— 
हे जगदीश दयालु ब्रह्म प्रभु ! सुनिये विनय हमारी । 
हों ब्राह्मण उत्पन्न देश में ध्मकमंत्रतधारी ॥ 
क्षत्रिय हों रणधीर महारथी घनुर्वेद अधिकारी । 
धेनु दूधवालो हों सुग्दर वृषभ तुरंग बलधारी ॥ 
हों तुरंग गतिचपल अङ्कना हों स्वरूपगुणबाली । 
विजयी रथी पुत्र जनपद के रत्न तेजबलशाली ॥ 
जब ही जब जग करे कामना जलधर जल बरसात । 
फलें पके बहु सुखद वनस्पति योगक्षेम सब पाव ॥ 
परन्तु ये बातें तभी हो सकती हैं, जब शासन अच्छे राजतन्त्र के द्वारा हो । अच्छा राजतन्त्र त॑मी हो सकती हि 
है, जब राजा प्रजाद्वारा मनोनीत हो । प्रजा के द्वारा ऐसे राजा को चुनने के लिए वेद उपदेश करते हैं कि-- हक 
गरा त्वाहार्ष मत्तरेधि ध्रूबस्तिष्ठाविचाचलिः । 
विशस्त्वा सर्वा वाञ्छन्तु मा त्वद्राष्टूमवि भ्रशत्‌ ।। १॥ 
इहैचैथि माप च्योष्ठाः पर्वतइदाविचाचलिः । 
इन्द्र इवेह ध.वस्तिष्ठेह्‌ राष्ट्रभु धारय ॥ २ ॥ (ऋग्वेद १०।१७३) | 
अर्थात्‌ हे महापुरुष ! हम तुझको लाये हैं, इसलिए श्रन्दर ग्रा श्रौर चञ्चल न होकर स्थिर रह, जिससे तुझे | 
समस्त प्रजा चाहती रहे और तुझसे राष्ट्र का कभी पतन न हो । यहाँ आकर पर्वत के समान स्थिर होकर ठहर जा _ 
श्रौर इन्द्र के समान स्थिर होकर राष्ट्र को धारण कर, जिससे कभी राष्ट्र का पतच न हो । इन मन्त्रं में प्रजा केद्वारा | 
राजा के मनोनीत करने की आज्ञा है । आगे वेद उपदेश करते हैं कि किस प्रकार के पुरुष को राजा बनाना चाहिये JF 


भ्रथवेवेद में लिखा है कि-- 
६७ 
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भतो भूतेषु पय आ दधाति स भूतानामधिपतिबंभूव । 
तस्य मृत्युश्चरति राजसूयं स राजा राज्यमनु मन्यतामिदम्‌ ।। (ग्रथर्वे० ४।८।१) 


्र्थात्‌ वही सब प्राणियों का म्रधिपति होने योग्य है, जो समस्त संसार का दुग्धादि श्रननों से श्रच्छी तरह पोषण 
करता है । उसकी मृत्यु राजसूय को प्राप्त होती है, इसलिए वही राजा होकर इस राज्य को श्रङ्गीकार करे । इस मन्त्र 
भें बतलाया गया है कि जो महापुरुष प्रजापालन के लिए श्रपने जीवन का उत्सर्ग करने को तत्पर हो, वही राजा होने 
योग्य है, ऐसे राजा को पाकर प्रजा को चाहिये कि वह उसे खूब बलवान बनावे । इस विषय में वेद उपदेश करते हैं कि-- 
इममिन्द्र वर्धय क्षत्रियं स इमं विशामेकवृषं कृणुः त्वम्‌ । 
निरमिन्नानक्षणुह्यस्य सर्वास्तान्‌ रन्धयास्मा अहमुत्तरेषु ॥ (ग्रथवं० ४।२२।१) 
प्रर्थात्‌ हे इन्द्र ! तू हमारे इस क्षत्रिय को बलवान बना, इसी एक को सब प्रजाथ्रों का नेता कर, इसके शत्रुश्रों 
को दूर कर भर उनका सदैव नाश किया कर । इस मन्त्र के द्वारा वेदों ने प्रजा की ओर से राजा को बलवान्‌ बनाने 
की श्राज्ञा दी है । ग्रब श्रगले मन्त्र में प्रजा को श्राश्वासन देने के लिए राजा को श्राज्ञा दी गई है । राजा कहता है कि 
प्रति क्षत्रे प्रति तिष्ठामि राष्ट्रे प्रत्यश्वेषु प्रति तिष्ठामि गोषु । 
प्रत्यङेगेषु प्रति तिष्ठाम्यात्मन्‌ प्रति प्राणेषु प्रति तिष्ठामि 
पुष्टे प्रति द्यावापृथिव्योः प्रति तिष्ठामि यज्ञ ॥ (यजुर्वेद २०।१०) 
अर्थात्‌ मै क्षत्र में, राष्ट्र में, घोड़ों में, गौवों में, भ्रङ्गों में, चित्तों में, प्राणों में पुष्टि में, द्यौ में, पृथिवी में और 
यज्ञ में प्रतिष्ठावाला होऊं । इस मन्त्र में राजा ने बतला दिया है कि मैं ऐसे काम करू गा जिससे भेरी सर्वत्र प्रतिष्ठा 
हो । भ्रब अगले मन्त्रों में बतलाया जाता है कि राज्य का उत्तम काम चलाने के लिए राजपुष्षों श्रौर प्रजापुरुषों की 
सभाश्नों की श्रायोजना होनी चाहिये । भ्रथवेवेद में लिखा है कि 


सभा च मा समितिश्चावतां प्रजापतेदु हितरो संविदाने । 

धेना सङ्गच्छा उप मा स शिक्षाच्चार वदानि पितरः सद्भतेयु ॥ (अ्रथव० ७।१२।१) 

विद्म ते सभे ताम नरिष्टा नाम वा असि । 

ये ते के च सभासदस्ते मे सन्तु सवाचसः ॥ (भ्रथवे० ७।१२।२) 

यदू राजानो विभजन्त इष्टापूर्तस्य षोडशं यमस्यामी सभासदः । 

अविस्तस्मातप्र सुञचति दत्तः शितिपात्‌ स्वधा ॥ १ "| 

सर्वान्‌ कामान्‌ पुरयत्याभवन्‌ प्रभवन्‌ भवन्‌ । 

आकूतिप्रोऽबदंत्तः शितिपाञ्नोप वस्यति || २॥ (ग्रथर्व० ३।२९ १-२) 

भ्र्थात्‌ राजा की सभा और समितिरूपी दो लड़कियाँ मेरी रक्षा करें। ये दोनों आपस में मेल रखनेवाली हों, 

जिससे मैं जिस सभासद के साथ मिलूँ, वह मुझे ज्ञान देवे, श्रतः हे समासदों ! श्राप लोग सज्भतों और सभाश्रों में 
ठीक ठीक बोलिए । हे सभा ! हम तेरा नाम जानते हैं, श्रतः जो तेरे सभासद हैं, वे मेरे साथ सत्य वचन बोलनेवाले 
हों । राष्ट्रपति के जो बड़े बड़े राजे (प्रान्तिक सरकार) सभासद हैं वे इष्टपूर्त का सोलहवाँ भाग केन्द्रिय सरकार को 
बाँट देते हैँ । वह बाँटा हुआ धन उनका रक्षक होता है, उन्हें हानि से बचाता है और श्रात्मनि्णंय के लिए बल देता 


५ है । यह दिया हुआ कर रक्षक बनकर हानियों से बचाता है और सद्भूल्पों को पूर्णं करता हुआ सब कामनाओं को 


विजयी, प्रभावशाली भर वृद्धियुक्त करके पूणा करता है। इन मन्त्रों में राजसभा और सभासदों का कत्तंव्य वर्णन 
करके भ्रब अगले मन्त्रों में वेद आज्ञा देते हैं कि राष्ट्र को चाहिये कि वह सबसे पहिले भ्रपने अन्तगंत घुसे हुए दुष्ट 
मनुष्य को हू ठे, जाने और उनको च्यायद्वारा दण्ड से शिक्षा दे । ऋग्वेद में लिखा है कि-- 


चेदमन्त्रों के उपदेश 


वि जानीह्यार्यान्ये च दस्यवो बहिष्सते रस्घया शासदव्रतान्‌ 
शाकी भव यजमानस्य चोदिता विश्वेत्ता ते सधमादेषु चकन ॥ ( ऋ० १।५१।८ ) 
वधीईह दस्युः धनिन्नं घनेने एकश्चरन्नुपशाकेभिरिर्द्र । 
धम्तोरधि त्रिषुणक्त व्यायन्नयज्वानः सनकाः प्रेतिमीयुः ।। ( ऋ० १।३३।४ ) 
इमे तुरं मरतो रामयन्तीमे सहः सहस आ नमन्ति । 
इमे शंसं वनुष्यतो नि पान्ति गुर द्वेषो अररुषे दधन्ति ॥ ( ऋ० ७।५६।१६ ) 
ग्रन्यत्रतममानुषमयज्वान मरदेवयुस्‌ । 
अब स्वः सखा दुधुवीत पर्यतः सुष्नाय दस्युः पर्वत: ॥ ( ऋ० ८।७०।११ ) 
ताविद्‌ दुःशंं मर्त्यं ढुविद्वांसं रक्षस्वि्म्‌ । 
आभोगं हन्मना हतमुदधि हन्मना हतम्‌ (ऋ० ७ ९४।१२ ) 
श्र्थात्‌ हे राजन्‌ ! श्राप उत्तम गुणवाले ग्रार्यो को जानो और धमं की रक्षा के लिए श्रब्रती दस्युं (डाकुओं) 
को शासित करो और मारो, जिससे श्रापके राज्य में चरमे के कार्य न बिगड़े । हे राजन्‌ ! आप एक ही रपट से 
धनुष बाण के द्वारा ठग शौर यज्ञ न करनेवाले चनी दुष्टों को मार डालें । जो गुरु से द्रोप करनेवाले हैं ओर हवा 
की भाँति जल्दी से साहस के साथ बल को दिखलाते हैं तथा लोगों के सामने व्यथे की वड़ाई हाँकते हैं श्रोर जो 
नास्तिक हैं, पशुस्वभाववाले हैं और यज्ञ न करनेवाले हैं, उनको पहाड़ों में कैद कर दीजिए । जो बुरा भाषण करते- 
बाले हैं, जो दुष्ट ज्ञान धारण करनेवाले हैं, जो अपने रमण (भोग) के लिए दूसरों का क्षय करनेवाले हैं और जो 
सव प्रकार से अपने ही भोगों की फिक्र में रहनेवाले दुष्ट दुर्जत हैं, उनको विचार करके अवश्य हनन कीजिए । इस 
प्रकार से इन मन्त्रों में आयो और दस्युं अर्वात्‌ भले शौर बुरों को जानकर दुष्टों को विचारपूर्वक शासित करते 
का उपदेश है। इसी तरह दुष्ट स्वभाववाले अन्य दुराचारियों को भी दण्ड देने का उपदेश इस प्रकार दिया गया है-= 
यदि स्त्री यदि वा पुमान्‌ कृत्यां चकार पाप्मने । 
तामु तस्मै नयामस्पश्वसिवाश्वाभिधान्या ॥ ( श्रथवे० ५।१४।६ ) 
ग्र्थात्‌ चाहे स्त्री हो या पुरुष हो, जिसने पाप का कृत्य किया हो, उसको पशु की तरह बाँघकर वैसे ही ले 
जाना चाहिये, जैसे घोड़ा बागों से खींचा जाता है । : 
यस्तु ऊरू निहरत्यन्तरा दम्पती शपे । 
योति यो अन्तरारेहिह तमितो नाशयामसि ॥॥ १४॥। 
यस्त्वा ञ्राता पतिभूत्वा जारो सूत्वा निपद्यते । 
प्रजां यस्ते जिघांसति तमितो नाशयामसि ।। १५॥ 
यस्त्वा स्वप्येन तमसा मोहयित्वा निपद्यते । 
ब्रां यस्ते जिघांसति तमितो नाशयामल्ति ॥ १६॥ ( अ्रथवे० २०।६६।१४--१६ ) 
य आमं मांसमदन्ति पौरुषेयं च ये क्रविः । 
गर्भान्ल्षादन्ति केञ्ववास्तानितो नाशयामसि ॥ ( अथवे० ५।६।२३ ) 
्र्थात्‌ दम्पति के बीच सो कर जो तेरी जद्धाश्रों को फैलाता है और जो तेरी योनि को 'भीतर से सींचता है, 
उसका हम नाश करते हैं । जो कोई भाई व्यभिचारी बनकर अथवा पति बनकर तेरे पास ग्रा जावे ओर तेरी 
सन्तान को मारना चाहे, उसका हम नाश करते हैं । जो कोई सोते हुए नशा खिलाकर अबेरे में तेरे पास आ जावे 
और तेरी सन्तान को मारना चाहे, उसका हम नाझ करते हैं । जो कच्चे अर्थात्‌ जिन्दा पशुओं के मांस को, जो. 


मनुष्यों के मांस को और -जो गर्भो (अ्रंडों) को खाते हैं, उनका हम नाश करते हैं । इस प्रकार शासन के दवारा 
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प्रहिले समाज का संशोधन करके भले भ्रादमियों को दुष्टों के पीडन से बचाना चाहिये । किन्तु स्मरण रखना 
चाहिये कि दुष्टों का सुधार केवल कठोर शासन से ही नहीं हो जाता। इसलिए राज्य में ज्ञान, विद्या, सभ्यता, 
सदाचार घौर प्रास्तिकता का भी प्रचार करना श्रावश्यक है । यह काम ब्राह्मणों से ही हो सकता है, श्रतः राजा को 
चाहिये कि वह ब्राह्मणों, विद्वानों भ्रौर सदाचारी पुरुषों का श्रादर बढ़ावे । इस विषय में वेद उपदेश करते हैं कि 

ब्राह्मण एव पतितं राजन्यो३ न वैश्य: । तत्‌ सुर: प्रब्नुवग्नेति पञ्चभ्यो मानवेभ्यः ॥ ६ ॥ 

पुनवें देवा अददुः पुनम नुष्या अददुः | राजानः सत्यं गृह्णाना ब्रह्मजायां पुनर्ददुः ॥ १० ॥ 

पुनर्दाय ब्रह्मजायां कृत्वा देवं निकिहिबिषम्‌ । ऊर्ज प्रथिव्या भकत्वोरुगायमुपासते ॥ ११॥ 

नास्य जाया शतवाही कल्याणी तल्पमा शपे । यस्मिन्‌ राष्ट्रे निदध्यते ब्रह्मजायाचित्या ॥ १२॥ 

न विकणं: पृथुशिरास्तस्मिन्‌ वेश्मनि जायते । यस्मिन्‌ राष्ट्रेश ॥ १३ ॥ 

नास्य क्षत्ता निष्कग्रीवः सुनानामेत्यग्रतः । यस्मिन्‌ राष्ट्रे० | १४॥। 

नास्य श्वेतः कृष्णकर्णो घुरि युक्तो महीयते । यस्मिन्‌ राष्ट्रे ॥ ११ ॥। 

नास्य क्षेत्रे पुष्करिणी नाण्डीकं जायते बिसस्‌ । यस्मिन्‌ राष्ट्रे ॥। १६ ॥ 

नास्मे पृश्निं वि दुहन्ति येऽस्या वोहमुपासते । यस्मिन्‌ राष्ट्रे | १७ ॥ 

नास्य घेन्‌ः कल्याणी नानड्वान्त्सहते धुरम्‌ । 

विजानिर्यत्र ब्राह्मणो रात्रि वसति पापया ॥ १८ ॥ ( ग्रथव० ५।१७।९--१८ ) 

अर्थात्‌ मनुष्यसमाज का ब्राह्मण ही अधिपति है, क्षत्रिय और वैश्य नहीं । जिस तरह सूर्य पांचों ग्रहों को 

ध्राज्ञा करता हुआ चलाता है, उसी तरह विद्याबल से सबको ब्राह्मण ही चलाता है। इस विद्या को देवताओं ने 
पहिले ब्राह्मणों को दिया, ब्राह्मणों ने क्षत्रियों को श्रौर क्षत्रियों ने दूसरों को दिया | इस प्रकार से विद्या को सबमें 
बाँटकर ही मनुष्य बल भ्रौर कीति को प्राप्त होते हैं। जिस राष्ट्र में विद्या का प्रचार रोका जाता है, वहाँ वह 
सैकड़ों धाराम्रों से बहकर और कल्याणकारी होकर प्रतिष्ठित नहीं होती । जिस राष्ट्र में विद्या का प्रचार रोका 
जाता है, वहाँ बहुश्रुत श्रौर बड़े दिमाग का कोई मनुष्य पैदा नहीं होता । जिसके राज्य में विद्या का प्रचार बन्द है, 
'ऐसे राजा का म्रलंकृत नौकर भी ऐश्वर्यवाले पुरुषों के सम्मुख नहीं जा सकता । जिस राष्ट्र में विद्या का प्रकाश 
रोका जाता है, वहाँ श्यामकर्ण घोड़ा भी रथ में जुड़कर बड़ाई नहीं प्राप्त कर सकता । जहाँ विद्या का प्रचार नहीं 
होता, वहाँ न खेतों में पुष्करिणी होती है श्रोर न पृथिवी में कुछ पेद ही होता है | पृथिवी की उपज खानेवाले वे 
किसान जिनमें विद्या का लेश नहीं है, भूमि में अधिक अन्न नहीं पैदा कर सकते। जहाँ ब्राह्मण रात्रि को भूखा 
सोता है, वहाँ न गोश्रों के दूध होता है और न बैल गाड़ी खींच सकते हैं। श्रर्थात्‌ जहाँ ब्राह्मण और विद्या का 
निरादर होता है, वहाँ हर प्रकार से सर्वेनारा हो जाता है । 

नवेव ता नवतयो या भुमिव्यंधूनुत । 

प्रजां हसित्वा ब्राह्मणीमसंभव्यं पराभवन्‌ ॥ ११ ॥ ( अथवे० ५। १६। ११) 

अर्थात्‌ सौ में निन्यानवे देशों के राजाओरों का पराभव हुआ है, जिन्होंने ज्ञानियों को सताया है । इस विषय 

भें प्रथवेवेद १२। ५ । ७-११ में लिखा है कि-- | 
- ओजश्च तेजश्च सहश्च बलं च वाक्‌ चेन्द्रियं च श्रीश्च घर्मश्च ।। ७॥ 
ह ब्रह्म च क्षत्रं च राष्ट्र च विशश्च त्विबिश्च यशश्च वर्चश्र द्रविणं च || ८ ॥ 

आयुश्च रूपं च नाम च कीतिश्र प्राणश्चापानश्च चक्षुश्च क्षोत्रं च ॥ 8 ॥ 

पयश्च रसश्चान्नं चाऱ्नाद्यः चर्त च सत्यः चेष्टं च पृतं च प्रजा च पशवश्च ।। १० ॥ 
35१ ¦ तानि सर्वाण्यप क्रामन्ति ब्रह्मागवीम।दद!नस्य जिनतो ब्राह्मणं क्षत्रियस्य।। ११। 


वेदमन्त्रों के उपदेश 


प्र्थात्‌ ओज, तेज, सहनशक्ति, बल, वाणी, इच्द्रियाँ, श्री, चमं, ब्राह्मण, राष्ट्र, प्रजा, कान्ति, यश, वर्चस्व, 
ग्रायु, रूप, नाम, कीति, प्राण, अपान, चक्षु, श्रोत्र, दूध, रस, श्रन्न, यव, सत्य, ऋत (नीति) यज्ञ, बापी, कूप, तड़ाग, 
वाटिकादि, प्रजा और पशु प्रादि समस्त पदार्थं उस राजा के नष्ट हो जाते हैं, जो ब्राह्मणों को सताता है और विद्या 
को छीन लेता है श्रर्थात्‌ पढ़ना पढ़ाना बन्द कर देता है | इस प्रकार विद्या की अवहेलना और ज्ञानियों के तिरस्कार 
का दुष्ट फल बतलाकर ब्राह्मणों की उपयोगिता का वर्णन करते हुए वेद उपदेश करते हैं कि 
तीक्ष्सोषधो ब्राह्मणा हेतिमच्तो यामस्यन्ति शरव्याँ३ न सा भृषा । 
अनुहाय तपस्ता मन्यरुता चोत द्रादव भिर्दनत्येनम्‌ ॥। (अथवे० ५।१८।६) 
श्र्थात्‌ जिनके बाण तीखे हैं रौर जो हथियार धारण करते हैं, ऐसे ब्राह्मणों के फेंके हुए ज्ञानशस्व व्यथं नहीं 
जाते । वे तेजस्वी बल के साथ तपकर शत्रु का पीछा करते हैं और निश्चय ही दूर से उसका भेदन कर देते हैं । इसी- 
लिए वेद उपदेश करते हैं कि 
यत्र ब्रह्म च क्षत्रं ज सम्यञ्चो चरतः सह्‌ । 
तल्लोकं पुण्यं प्रज्ञ षं यत्र देवाः सहाग्निता | (यजु २० ।२५) 
श्र्थात्‌ जहाँ ब्रह्मबल और क्षत्रवल साथ साथ अच्छी तरह प्रीतियुक्त होकर व्यवहार में लाये जाते हैं भर जहाँ 
देवता श्रग्ति के साथ रहते हैं, वही देश पुण्यलोक होता है । कहने का मतलब यह है कि जहाँ केवल शासन ही होता 
है, वहाँ उत्तम मनुष्य नहीं होते । प्रत्युत जहाँ शासन और शिक्षा दोनों होते हैं, वहीं समाज पुण्यमय होता है । 
इसी लिये वेद कहते हैं कि 
इदं में ब्रह्म च क्षत्रं चोभे शियमश्नुताम्‌ । 
मथि देवा दधतु श्रियमुत्तमां तस्यं ते स्वाहा ।। (यजु० ३२।१६) 
प्रर्थात्‌ ये मेरे ब्रह्मबल और क्षत्रवल दोनों श्रेय को प्राप्त हों। जिस तरह देवता मुझको शोभा और लक्ष्मी से 
विभूषित करें, उसी तरह तुझ ब्राह्मण को भी सुशोभित करें । यहाँ तक समाज की भीतरी दुर्बलताश्रों से जो कष्ट होते 
हैं, उनको दूर करने के उपायों को बतलाकर अब वेद उपदेश करते हैं कि जो बाहर के शत्रु इस श्रायंसमाज को नष्ट 
करने ्रौर उस पर शासन करने के लिए आवें, उनके साथ युद्ध किया जाय और उनको परास्त किया जाय । इस 
विषय में ऋग्वेद उपदेश करता है कि 
हराय देवा असुरान्‌ यदायन्देवा । देवत्वमभिरक्षमाणाः।। (ऋ० १०।१५७।७) 
्रर्थात्‌ जो तेजस्वी क्षत्रिय देवत्व के विरोवी शत्रुओं (असुरों) को युद्ध में मारकर विजयी होते हैं, वही रक्षा 
पाकर सुख से रहते हैं । क्योंकि ऋग्वेद में लिखा है कि 
ये युध्यन्ते प्रधनेषु शुरास्ो थे तनूत्यजः । 
घे वा सह्रदक्षिणास्ताँश्निदे वापि गच्छतात्‌ । (ऋ० १०।१५४।३ ) 
अर्थात्‌ जो शुरवीर क्षत्रिय, धर्मेरक्षा के लिए युद्ध में सम्मुख लड़कर शरीर का परित्याग करते हैं वे भ्रनुत्तम 
सुखवाले लोकों को प्राप्त होते हैं । इसीलिए वेद में युद्धविजय की बहुत प्रबल कामना का उपदेश है । यजुर्वेद मे 
लिखा है कि 
धन्वना गा घन्वताजि जयेम धन्वना तीव्राः समदो जयेम । 
धनुः शत्रोरपकामं कृणोति धन्वना सर्वाः प्रदिशो जयेस ।। (यजु० २६।३९) 
प्र्थात्‌ हम धनुष से पृथिवी और संग्राम को जीते और हम घनुष से बड़ी वेगवाली सेन! को भी जीतें। यह्‌ 
धनुष शत्रु की कामना को नष्ट कर देता है, अतः हम घनुष से सब दिशा विदिशाओ्रों को जीत लें ! विजयी योद्धा के 
लिए लिखा है कि-- : 


PTY OPIS, TMS, MET, Sie”) .” 4) 


५३४ वैदिक सम्पत्ति 


घनुरहस्तादावदानो मृतस्य सह क्षत्रेण वचसा बलेन । 
समागृभाय बसु भूरि पुष्टमर्वाह्‌ त्वमेह्यूप जीवलोकमु ।। (भ्रथवे० १८।२।६०) 
भ्र्थात्‌ हे वीर ! तू अपने क्षात्रधर्मं, तेज भ्रौर बल के द्वारा इस संग्राम में मरे हुए दत्रुशनों के हाथ से धनुष को 
झौर भ्रन्य पुष्ट करनेवाले बहुत से सामानों को लेकर इन पराजितों के सामने से भ्रादर के साथ श्रा । इसके ग्रागे 
सेता का वर्णात इस प्रकार है-- 
याः सेना अभीरवरीराव्याधिनीइगणा उत । 
थे स्तेना ये च तस्करास्तास्ते अग्नेऽवि दधाम्यास्ये ।।७७। 
द&ष्ट्राभ्यां मरलिम्लून्‌ जम्भ्मं स्तकराँ २ उत । 
हनुभ्याध% स्तेनान्‌ भगयस्ताँस्त्वं खाद सुखादितान्‌ ।।७८॥ 
ये जनेषु मलिम्लव स्तेनासस्तस्करा चने । 
ये कक्षेष्वघायवस्ताँस्ते दधामि जम्भयोः ।।७६॥ 
यो अस्मभ्यमरातीयाद्यश्र नो हंषते जनः । 
निन्दाद्यो अस्मान्‌ धिप्साच्च सर्व तं भस्मसा कुरु ।।८०।। (यजु 


) 

` अर्थात्‌ जो सेना सुस्त, बीमार, नालायक श्रौर चोर है, उसको मैं जलती हुई ज्वाला में डालता हूँ । हे अग्नि ! 
भाप उत्त चोरों भ्रौर मैले कर्म करनेवाले लोगों को श्रपनी डाढ़ों, जबड़ों और दाँतों से खा डालें । हे श्रग्नि ! जो नकब 
लगानेवाले, डाका डालनेवाले, ठग और पापकमं से जीनेवाले हैं, उन ग्रधमों को श्राप चबा डालें । हे श्रग्नि ! झाप 
शत्रुता करनेवाले, द्वेष करनेवाले, निन्दा करनेवाले श्रौर दम्भ दिखानेवाले दुष्टों को भस्म कर डालें । वेद ने इन 


मन्त्रों में बतलाया है कि नालायक सेना को नष्ट कर देता चाहिये और समस्त समाज को चाहिये कि वह युद्ध के 


लिए राजा को उत्तेजितं करे | उत्तेजना का उपदेश इस प्रकार है-- 
तमु त्वा पाथ्यो वृषा समीधे दस्युहन्तमम्‌ । धनञ्जय! रणेरशो ।॥। (यजु० ११।३४) 
्रर्थात्‌ दस्यु के मारनेवाले, घन जीतनेवाले श्रौर श्रन्न देनेवाले तुझ राजा को हम प्रदीप्त कर रण के समय उत्तेजित 
करें । इस राष्ट्रीय सेना के प्रत्येक योद्धा को किस प्रकार उत्साहित होना चाहिये, उसका उपदेश वेद में इस प्रकार है- 
अभी३दमेकसेको अस्मि निष्षाळभी द्वा किमु त्रय: करन्ति। 
खले न पर्षान्प्रति हन्मि भूरि कि मा निन्दन्ति शन्रवोऽनिर्द्राः ॥ (ऋ० १०।४५।७) 
अर्थात्‌ मैं हैँ तो अकेला ही पर एक, दो; तीन शत्रु भी मेरा कुछ नहीं कर सकते । मैं शब्रुओ्रों को इस तरह 
कुचल डालू गा, जैसे खलिहान में भ्रन्न कुचला जाता है। क्योंकि जिनका कोई मार्गदर्शक सेनापति ही नहीं है, वे शत्रु 
मेरी क्या निन्दा कर सकते हैं ? 
कस्याः सन्तु कृत्याकृते शपथः शपथीयते । 
५ सुखो रथ इव वतंतां कृत्या कृत्याकृतं पुनः ॥॥ (श्रथवं० ५।१४।५) 
अर्थात्‌ ये दात्रुनाशक सेनाएं हिसाकारी श्रौर दुर्वचन बोलनेवाले शत्रु के लिए हों। थे शत्रुनाशक सेनाएं 
[हसाकारियों में इस तरह चक्कर लगावें, जैसे रथ का पहिया चक्कर लगाता है । इस मन्त्र में बतलाया गया है कि सेनाएं 
हिंसकों, दुष्टों श्रौर बदमाशों के दमन के लिये हैं, श्रत: रथ॒ की भांति वे उक्त बदमाशों के भ्रड्डों श्रौर देशों में चक्कर 
लगाती रहें । इस प्रकार से भ्रावश्यकता पड़ने पर लड़नेवाला राजा भ्रपने युद्धोपकरणों को मिट्टी के घरों में न रवखे। 
इसके लिएं वह अच्छे पक्के मकान बनावे । वेद उपदेश करते हैं कि-- 


सो षु वरुण भृर्मय' गुहं राजन्नहं गमम्‌ । मुळा सुक्षत्र भुळय ।। (नह ७।८६।१). _ 


वैदमन्त्रों के उपदेश 


अर्थात्‌ हे राजन्‌ ! श्राप मिट्टी के घरों में निवास न करें, क्योंकि मिट्टी के घरों को वर्षाक्रतु मिट्टी कर 
है-- गिरा देती है । मिट्टी के सादे घरों में तो हम प्रजा को ही रहना चाहिये । इस मन्त्र के भ्रतिरिक्त वेद में राजा 
के लिए लोहे के किले बनवाने की श्राज्ञा है | श्रथवंवेद में आया है कि 
ब्रज कृणुध्वं स हि वो नृपाणो वर्मा सीव्यध्वं बहुला पृथूनि। 
पुरः कृणृध्वमायसीरधूष्टा मा वः सुत्रोच्चमसो हृ हृता तम्‌ ॥ (ग्रथवे० १६।५८।४) 
प्र्थात्‌ है राजश्‌ ! श्राप वड़े बड़े व्रज (चरागाह) तैयार करवाइए, बहुत से मोटे मोटे वमे (कवच) सिलवाइये 


ग्रौर अपना पुर बड़े बड़े लोहे के किलों से घेर दीजिये जिससे ग्रापके यज्ञ का चमचा न टपक जाय । उसके हृढ़ करने 
के लिए यही प्रधन्ध कीजिये । ये चीजें ग्रापकी रक्षा करेंगी । इस मन्त्र में राज्य की इस तैयारी का कारण चमचे 
की रक्षा बतलाया गया है। जिसका यही मतलब है कि राज्य में छिद्र न होने पाते ग्रौर वेदिक सभ्यता की रक्षा 
होती रहे । इसके श्रतिरिक्त राजा को और कया क्या तैयारी करना चाहिए, उसका वर्णन इस प्रकार है-- 
हारो से श्रीयंशो मुखं त्विषिः केशाश्च श्मश्रूणि । 
राजा मे प्राणो अमृत} सञ्राट्‌ चक्षुविराद श्रोत्रम्‌ ॥ ५॥ 
जिह्वा मे भद्रं वाझ महो मनो मन्युः स्वराड्‌ भामः । 
मोदा: प्रमोदा अडगुली रङ्गानि मित्रं मे सहः ॥ ६॥ 
वाहू से दलमिग्ट्रिय& हस्तौ मे कर्म वीर्यम्‌ । आत्मा क्षत्रषुरो मम ॥ ७ ॥ 
पुष्डीसें राष्ट्रयुदरम ९ सो प्रीवाश्च श्रोणी । 
ऊङ अरत्नी जानुनी विशो मेऽङ्गानि सरतः ॥ (यजु० २०।५--८) 
अर्थात्‌ श्री भेरा शिर है, यश ही मुख है, केश और डाढ़ी मूंछ ही प्रकाश है, राजा ही प्राण है, सम्राट ही चक्षु 
हैं, विराट्‌ ही कान है श्रौर यही सब श्रमरता है । भद्रता ही जिह्वा है, कीति ही वाणी है, क्रोध ही मन है, स्वतन्त्रता 
'ही प्रकाश है, श्रामोदप्रमोद ही अंगुलियाँ और अर्क हैं, तथा सहनशीलता ही मित्र है । बल ही बाहु हैं, कर्म ही इन्द्रियाँ 
हैं, वीये ही हाथ हैं, क्षत्र ही हृदय और श्रात्मा है। राष्ट्र ही पीठ है, प्रजा ही उदर, ग्रीवा, पैर, जंघा, घुटना और 
अन्य समस्त अ्रङ्गप्रत्यद्ग हैं । 
इन मन्त्रं में राष्ट्र की विज्ञालता का वर्णन है । पर यह सब विज्ञाल राज्यकार्यं बिना धन के नहीं हो सकता, 
इसलिए वेद कहते हैं कि राजा प्रजा से थोड़ा थोड़ा कर लेकर इस महाकार्यं का सम्पादन करे । 
दूरे पूर्णेन वसति दुर ऊनेन हीयते । 
सहदू यक्षं भुवनस्य मध्ये तस्मै बाल राष्ट्रभृतो भरन्ति ॥॥ (अथव १०।८।१ ५) 
श्र्थात्‌ पूर्णों के द्वारा दूर तक और श्रधूरों के द्वारा निकट तक भुवन के मध्य में राज्य का प्रबन्ध करनेवाला 
बैठा है । उसके लिए समस्त राष्ट्र बलि श्रर्थात्‌ कर अदा करता है। इस प्रकार का राष्ट्रीय उपदेश करके अन्त में वेद 
शिक्षा देते हैं कि खण्डराज्यों में सदैव वैमनस्यजन्य उत्पातों का डर बना ही रहता है, इसलिए सबको सार्वभौम राज्य 
के भ्रन्तर्गत हो जाना चाहिए, श्रर्थात्‌ सार्वभौम चक्रवर्ती राज्य का प्रयत्व करता चाहिये । यजुर्वेद में लिखा है कि-- 
“ स्वराडसि सपत्नहा सत्रराडस्यभिमातिहा । 
जनराडसि रक्षोहा सवंराडस्यभित्रहा ।। (यजु० ५।२४) 
श्र्थात्‌ स्वराज्य शत्रुओं का मारनेवाला है, सत्र-राज्य अभिमानियों का मद मारनेवाला है, जनराज्य दुष्टों का 
मारनेवाला है ग्रौर स्वराज्य अमित्र का मारनेवाला है । इस मन्त्र में बतलाया गया है कि स्वराज्य से झात्रु नहीं 
. रहते । यहाँ स्पष्ट कह दिया है कि शत्रुओं का सर्वेधा नाश तो सवेराज्य ्रर्थात्‌ सारवेभौमराज्य से ही होता: है.। इसके 
झागे फिर वेद उपदेश देते हैं कि , 


५३६ बेदिक सम्पत्ति 
अग्निः प्रियेषु धामघु कामो भूतस्य भव्यस्य । सम्राडेको विराजति ॥ (यजु० १२।११७) 
्रर्थात्‌ हे अग्नि ! तू भूत, भविष्य भ्ौर प्रियों तथा प्रियस्थानों में विना किसी परिवर्तन के एक समान श्रकेलां 
एक ही राजराजेश्वर विराजमान है । इस मंत्र के द्वारा भ्रग्नि की उपमा देकर वेद ने बतला दिया कि समानता की 
स्थिरता तो तभी हो सकती है, जब भ्रग्ति के समान सारी पृथिवी का एक ही सम्राट्‌ हो । इसके रागे बेदों में राजा 
के लिए श्रापद्धमं का उपदेश इस प्रकार दिया गया है कि 
शतस्य पन्थामनु तिस्र आणुस्त्रयो घर्मा # अनु रेत आगुः । 
प्रजामेक्षा जिन्वत मेका रक्षति देवयूनाम्‌ ।। (ग्रथवं० ५।६।१३) 
्रर्थात्‌ ऋत की तीन विधियाँ चलती आई हैं श्रौर तीनों मार्ग ्रनुधर्मा हैं । एक विधि प्रजा (समाज) की, एक 
राष्ट्र की श्रौर एक घर्म की रक्षा करती है । यहाँ ऋत ग्रर्थात्‌ श्रापद्धमे की तीनों शाखाओं का वर्णन किया गया है । 
ग्रापद्धमं की श्रावश्यकता थामिक, सामाजिक और राजनैतिक क्षेत्रों में श्राया ही करती है, इसलिए श्रावश्यकता पड़ने 
पर सत्य के जोड़े ऋत से भी काम लेना चाहिए । श्रागे वेद उपदेश करते हैं कि-- 
इन्द्र प्र णः पुरएतेव पश्य प्र नो नय प्रतरं वस्यो अच्छ । 
अवा सुप!रो अतिपारयो नो भवा सुनीतिरत वामनीतिः ॥। (ऋग्वेद ६।४७।७) 
अर्थात्‌ हे राजा ! हमको नेताश्रों की भांति देखिये और शत्रुओं के बल को उल्लंघन करने वाले हमारे घर्मबल 
की भ्रच्छी प्रकार परीक्षा कीजिये कि जिससे हमारा सब कुछ भ्रच्छी प्रकार पार लगे श्रथवा बिलकुल ही पार लगने 
लायक हो जाय, इसलिए हमारे पास सुनींति लोर वामनीति दोनों होना चाहिये । इस मंत्र में स्पष्ट रूप से कह दिया 
गया है कि यदि सुपार हो अर्थां सरल हो तो सुनीति से--धर्म से--चले जावे, किन्तु यदि अतिपार हो अर्थात्‌ दुर्गम 
हो, तो वामनीति से--श्रापद्धमं से--पार हो जावे । इस प्रकार से वेद ने इस राज्यप्रकरण के द्वारा समाज को 
भीतरी और बाहरी आफतों से रक्षा करने का उपदेश दिया है। इस उपदेश से मनुष्य अपनी और श्रपते समाज की 
रक्षा कर सकता है, परन्तु स्मरण रखना चाहिये कि मृत्यु से कोई रक्षा नहीं कर सकता । सवको एक न एक दिन 
ग्रवच्य मरता पड़ेगा, इसलिए मरने के बाद रहस्य का जब तक ठीक ठीक ज्ञान न हो जाय और जब तक परलोक 
की जटिल ग्रन्थि सुल न जाय तब तक लोक के समस्त सुख और प्रबन्ध निकम्मे हैं। इसलिए श्रब हम दिखलाना 
चाहते हैं कि वेद में परलोकविषय की वया शिक्षा है? 


वैदिक उपनिषद 


सब प्रकार से उन्तत समाज का लक्षण यही है कि वह सदाचारी हो, विद्वान्‌ हो, श्रौर हर प्रकार से ग्रपनी खुद 
रक्षा कर लेता हो । ऐसे समाज के लिए लोक की कोई श्रभिलाषा शेष नहीं रह जाती श्रौर ऐसी उन्नत दशा में 
पहुँचकर उस समाज के उन्नतमस्तिष्क़् मनुष्यों में परलोक विचार की चरचा उत्पन्न हो जाती है । वे सोचने लगते 
हैं कि, मृत्यु से बचने का कया उपाय है और मरने के बाद क्या होता है, तथा इस संसार की उत्पत्ति का कारण 
बया है ? उनके हूदयों में यह प्रस्त बड़े वेग से प्रभाव उत्पन्न करने लगता है कि, जड़ और चेतन का भेद कया है 
श्रौर इनके मूल कारणों के प्रत्यक्ष करने की युक्ति क्या है ? विद्वानों ने इसी प्रकार की जिज्ञासाश्रों के ऊहापोह का 
नाम दर्शन रक्खा है और इस ऊहापोह के भ्रन्तिम उत्तरों को ही उपनिषदू कहते हैं । 


इस पतिषु ज्ञान के दो विभाग हैं। सृष्टि की उत्मत्ति और नाश के कारणों का अनुसन्धान करना पहिला विभाग 

है और उन कारणों के प्रत्यक्ष कर लेनेवाले साधनों का उपयोग करना दूसरा विभाग है । यहाँ हम इन दोनों विभागों 

से सम्बन्ध रखनेवाले वेदमन्त्रों को एकत्रित करके दिखलाते हैं कि वेदों ने इन विषयों का कितना विशाल ज्ञान दिया है । 
RS 


% घस! । इति भ्रथवे संहितायाम्‌ ॥ न 


वैदसम्त्रों के उपदेश 
इस सृष्टि को देखकर किसी भी विचारवानु मनुष्य के हृदय में जो सबसे पहले स्वाभाविक प्रईन उत्पन्न होता है, 
उसको वेदों ने इस प्रकार कहा है-- 
कि ह्विदवनं क उ स वृक्ष आस यतो द्यावावृथिवि निष्टतक्षुः । 
मनीषिणो मनसा पृच्छतेढ़ु तद्यइध्प्रतिऽऽद्‌ भुउनानि घारयन्‌ ॥॥ ( ऋ०- १०।५१।४ ) 
अर्थात्‌ कौनसा वह वन है ्रौर कौनसा वह वृक्ष है, जिसही लकड़ी से यह द्यूलो॥ श्रोर पृथिवीलौंक बनामां | 
गया है ? हे बुद्धिमान लोगो ! श्रपते मन से पूछो कि इन भुवनों का धारणा करनेवाल। श्रौर उनका अधिष्ठाता 
कौन है ? इसका उत्तर देते हुए वेद उपदेश करते हैं कि-- 
नासदासीन्नो सदासीत्तदानों नासीद्रजो नो व्योमा परो यत्‌ । 
किमावरीवः कुह कस्य शर्मन्नम्भः किमासीद्गहनं गभीरम्‌ ॥ १. ॥ 
न मृत्युरासीदमृतं न तहि न रात्र्या अह्व आसीत्यक्रेत: । 
आतनोददातं स्पथया तदेकं तस्माद्धान्यन्त परः कि चतास ॥| २॥ 
तम आध्रीत्तमसा गुळहुमग्रेऽप्रकेतं सलिल सर्वना इदम्‌ । 
ठुच्छये नाध्व विहित॑ यदासीत्तपसस्तन्महिनाजायतं कम्‌ ॥ ३ ॥ ( ऋ० १०।१२९।१- ३) 
अर्थात्‌ यह सृष्टि पहिले न तो सत्‌ श्रर्थात्‌ बनी हुई दशा में थी, न असत्‌ अर्थात्‌ श्रभाव अथवा शून्य दशा से 
थी, न रज अर्थात्‌ वनने की ग्रारम्भिक दशा में थी शोर न उस समय यह ऊपर का नीला ग्राकाश ही था। उस 
समय न मृत्यु थी, न जन्म था और न रात्रि धी, न दिन था । उस समय तम अर्थात्‌ आरम्भ का पूर्वरूप केवलः 
श्रन्धकार था ग्रौर एक हलचलरहित स्ववा (मैटर, माद्दा, माया, प्रकृति) कुहर की भाँति सर्वत्र फैली हुई थी । इना 
मन्त्रों में इस सृष्टि के पूर्वरूप का वर्णन करके श्रब वेद यह बतलाते हैं कि यह सृष्टि तीन अनादि स्वयम्भू पदार्थों कें 
मेल से बनती है । ऋग्वेद में लिखा है कि-- 
हा सुपर्णा. सथुजा सखाया समानं वृक्षं परि षस्वजाते । 
तयोरन्यः पिप्पलं स्वाहृत्यनश्नन्नन्यो अभि चाकशीति ॥ ( ऋ० १।१६४।२०-) 


्र्थात्‌ दो पक्षी एक में मिले हुए मित्रभाव से अपने ही समान एक वृक्ष पर बैठे हैं। इनमें से एक मित्र उस 
वृक्ष के फलों को खाता है और सुखदुःखों को भोगता है और दूसरा मित्र फलों को न खाता हुआ केवल देखता है। 
इस मन्त्र में परमेश्वर, जीव और प्रकृति का वरात है | यह तीनों पदार्थ इस संसार का कारण हैं। इन्हीं के द्वारां 
इस संसार की उत्पत्ति विनाश होता. है । इन तीनों में से परमेश्वर के विषय में वेद उपदेश करते हैं कि-- 
परीस भूतानि परीह्य लोकान्‌ परोत्य सर्वा: प्रदिशो दिशश्च । 
उपस्थाय प्रथमज!मृतस्टात्मनाऽऽह्तानमभि से विवेश ॥ ( यजु० ३२।११ ) 
प्र्थात्‌ परमेश्वर सव भूतों, लोकों और सब दिशाबिदिशाग्रों को सब ओर से व्याप्त. करके सत्य श्रौर' ब्रनादि 
स्वयंभू आत्मा में भी ग्रच्छी तरह प्रवेश किये हुए हैं। इस मन्त्र में परमेश्वर का संत्र व्यापकत्व बतलाया गया 
है । इस व्यापक परमेश्वर के अतिरिक्त दूसरे व्याप्य चेतन जीवों का वर्णन इस प्रकार है-- 
सत्येनोर्ध्यस्तपति ब्राह्मणार्वाड वि पश्यति । 
प्राशेन तिर्यङ्‌ प्राणति यस्मिनु ज्येष्ठमघि शितम्‌ ॥ १६॥ 
यो बे ते विद्यादरणी याभ्यां निर्मथ्यते वसु। - 
स विद्वान्‌ ज्येष्ठं मच्येत स विद्याद्‌ ब्राह्मण महत्‌ ॥ २० ॥ ( श्रथवं०-१०।८।१९-=-२० ) 
सनातनमेनमाहुरुताद्य स्यात्‌ पुनर्णवः । अहोरात्रे प्र जायेते. अस्यो भ्रन्यस्यः रूपयोः ॥ २३ ॥ 
६८ र 


भेदे बैदिक सम्पत्ति 
` ` ` शतं सहंत्नमेयुतं न्यब्रु दमसंर्पेयं स्वमस्मिन्‌ निविष्टम्‌ । 
तदस्य घ्नर्त्यभिपश्यत एवं तस्माद्‌ देवो रोचत एष एतत्‌ ॥ २४॥ 
बालादेकमणीयस्कमुतेकं नेव हश्यते । ततः परिष्वजीयप्ती देवता सा मम प्रिया ॥ २५॥ 
इयं कह्याण्य जरा मत्यंस्यामृता गृहे । यस्मे कृता शपे स यश्चकार जजार सः॥ २६॥ 
हवं स्त्री त्व पुमानसि त्व' कुमार उत वा कुमारी । 
त्ब जीर्णो दण्डेन वञ्चसि त्व' जातो भवसि विश्वतोमुखः ॥ २७॥। ( श्रथव० १०।८।२३--२७ ) 
अर्थात्‌ यह जीव जिसके भीतर ज्येष्ठ ब्रह्म ठहरा हुश्रा है, वह सत्य से ऊंचा होकर प्रतापी होता है ग्रौर 
भ्रपत्य से नीचा होकर प्राणों के साथ तिर्यक योनियों में जीवन घारण करता है | जो इन दोनों (ज्येष्ठ ब्रह्मा ग्रौर 
प्राण घारण करनेवाले जीव) को यज्ञ की दोनों प्ररणियों की तरह जान लेता है, वह ज्येष्ठ ब्रह्म को भी जान लेता 
है और दूसरे सनातन जीव को भी जान लेता है। ये सनातन जीव रातदिन की भाँति भिन्न भिन्न रूपों को धारण 
करते रहते हैं और नित नये ही होतें रहते हैं ये सनातन जीव सौ, हजार, दश हजार, दश करोड़ श्रौर श्रसंख्यों की 
तादाद में उस व्यापक परमात्मा में ही भरे हुए हैं। जब ये उस सर्बज्ञ परमात्मा को प्राप्त होते हैं, तभी सबको 
रुचते हैं । इनं दोनौं को व्याप्य व्यापक ईश्वर श्रौर जीव में एक तो बाल की अनी से भी छोटा है श्रौर दूसरा तो 
बिलकुल हीं अहब्य हैँ। यह जीवः उसी अ्रदृश्य प्रिय देवता में चिपकनेवाला श्रर्थात्‌ व्याप्य है। यह उस कल्याण” 
कारिणी अजरा श्रौर अमृता प्रकृति माता के गर्मरूपी घर में सोता है। हे जीव ! तू कभी स्त्री, कभी पुरुष, कभी 
कुमार, कभी कुमारी होता है श्रौर कभी वृद्ध होकर झौर लाठी लेकर चलता है, इसलिए तू जन्म लेनेवाला सर्वेतो- 
मुख है । इन मन्त्रों में वेदों ने जीव को सनातन, असंख्य, व्याप्य, जन्म धारण करनेत्राला और परमेश्वर की प्राप्ति 
से मोक्ष प्राप्त करनेवांला बतलाया है.। इसके श्रागे इस सूष्टि के तीसरे कारण प्रकृति का वर्णेन इस प्रकार है- 
अदितिद्योरदितिरन्तरिक्षमदितिर्माता स पिता स पुत्र: । 
विश्वे देवाऽअदितिः पञ्चंजनाऽप्रदितिर्जातर्मार्दातरजनित्वम्‌ ॥ ( यजु० २५।२३ ) 
्रर्थात्‌ अ्रदिति, ही यौ है, भ्रदितिं ही भ्रन्तरिक्ष है, अदिति ही माता है, श्रदिति ही पिता है, श्रदिति ही पुत्र है, 
अदिति:ही विश्व के देवता हैं, ्रदितिःही ब्राह्मणा, क्षत्री, वैद्य, शूद्र और अनार्ये हैं और अदिति ही पैदा करनेवाली 
तथा- बही. पैदा -होन्तेवाली हैः। अर्थात्‌ यह सारा जगत्‌ अदिति का ही. प्रपञ्च है | इस मन्त्र में ञ्रदिति-माया- 
का विशाल: रूप दिखलाया गया है यथार्थे में संसार के समस्त नामर्पात्मक पदार्थ प्राकृतिक ही हैं। यही बनते 
शरोर बिगड़ते हैं श्रौर इन्हीं के दवारा संसार का प्रादुर्भाव श्रौर तिरोमाव होता है । कहने का मतलब यह कि परमात्मा 
जीवों के ब.मानुसार उनको इस अ्रदिति नामक प्रकृति के शरीररूपी घेरे में बन्द करके और उसी प्रकृति के इस 
श्रह्माण्डरूपी बड़े घेरे लाक़र छोड़ देता है। इसी का नाम सृष्टि की उत्पत्ति है। परन्तु परमात्मा इस सृष्टि को 
किस प्रकार उत्पन्न करता है; इस बात का वर्णन वेद में इस प्रकार है- 
कहद ऋतं च सत्य चा भीद्धात्तपसोऽध्यजायत । 
ततो रात्र्यजायत ततः समुद्रो अर्णवः ॥ १ ॥ 
समुद्रादणंवार्दाध संवत्सरो अजायत । 
अहोरात्राण विदध्विश्वस्य [मिषतो वशो ॥। २॥ ( ऋ० १०।१६०।१-- २ ) 
ततो विराडजायत विराजोर्भाध पूरुषः । 
: = स. जातोऽअस्यरिच्यत पश्चा दुर्भाममथो पुरः ।। ( यजु० ३१।५ ) 
; 5. „ सुर्याचन्द्रमसो-घाता यथापूर्णमकल्पयत्‌ । 
[दब च पृथिवों चररन्तारक्षमथो स्वः ॥ ( ऋ० १०।१६०।३ ) 


तः 


वेदसंत्रों के उपदेश 


तस्माद्यज्ञात्सबं हुतः सम्भृतं पृषदाज्यम्‌ । 
पशु स्ताँश्चक्र वायव्यानारण्या ग्राम्याश्च ये ॥ (यजु० ३ २।६) ` 
त॑ यज्ञं बहिषि प्रोक्षन्पुरुषं जातमग्रतः । 
तेन देवाऽअयजन्त साध्याइऋषयश्न ये ॥ (यजु० ३१।६) 
ब्रह्मणोऽस्य मुखमासीद्‌ बाहू राज्य. कृतः । 
ऊरू तदस्य यद्वँश्यः पद्भ्या शूद्रो अजायत ॥ (यजु० ३१।११) 
तस्माद्यज्ञात्‌ सर्बहुतःऋच: सामानि जज्ञिरे । 

न्दासि जज्ञिरे तस्माद्यजुस्तस्मादजापत ॥ (यजु० ३१।७) 


श्र्थात्‌ ऋत और सत्य (नीति श्रौर घमं) को विचार कर परमात्मा ने तप (इक्षण) किया । उस ईक्षणा से हलचल 
उत्पन्न हुई भौर प्रकृतिरूपी अँवेरा हो गया, तथा उससे ग्राकाश पैदा हुआ । उस आकाश से वायु और मेघरूप ऊपर 
का समुद्र और संवत्सररूपी सूर्य हुआ थौर उसी सूर्य से पृथिवी का समुद्र हुआ शौर रात दिन हुए। इसके बाद विराट्‌ 
हुआ और विराट्‌ के बाद पृथिवी उत्पन्न हुई । परमात्मा ने इन सूरये, चंद्र, ग्रन्तरिक्ष, दिन और पृथिवी दि को उसी 
तरह बना दिया, जिस तरह उसने इस सृष्टि के पूव श्रन्य भूत सृष्टियों में बताया था । पृथिवी उत्पन्न हो जाने के बाद 
उस पर वनस्पति उत्पन्न हुई । वनस्पति के वाद पशुपक्षी उत्पन्न हुए और पञुपक्षियों के बाद देव, ऋषि, साध्य, ब्राह्मण, 
क्षत्री, वैद्य और शूद्र उत्पन्न हुए तथा इन्हीं श्रेष्ठ मनुष्यों के हृदयों में ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और ग्रथवेवेद का उपदेश 
हुआ । उपर्युक्त मन्त्रों में सृष्टि उत्पत्ति के क्रम का बहुत ही अच्छा वर्णन है । इन मन्त्रों में बतला दिया गया है कि 
परमात्मा ने अपनी ईक्षणशक्ति से प्रकृति में प्रेरणा की । प्रेरणा से गति उत्पन्न हुई और गति से भाकपेण उत्पन्न हुप्ना ! 
गाकर्षण से प्रकृति परमाणु आपस में मिले, जिससे रात्रि के समान एक गम्भीर स्थिति उत्पन्न हुई । वह स्थिति जब 
चक्राकार गति में घूमी, तो और भी सघन हो गई और उसके चारों ओर आकाश उत्पन्न हो गया। उस खालीं 
स्थान--श्काश में वायु का समुद्र भर गया और वायुसमुद् में ही सूर्यं उत्पन्त हुआ, जिससे मेघ, वर्षा, नक्षत्र, पृथिवी 
ग्रौर रातदिन उत्पन्न हुए । अर्थात्‌ यह समस्त सृष्टि उपयुक्त क्रम के साथ परमात्मा की प्रेरणा से ही उत्पन्न हुई है 
रौर इसके उत्पन्न होने का प्रधान कारण जीवों का करभे और परमेश्वर की न्यायव्यवस्था ही है। उस स्यायकारी, 
दयामय और कारणों के भी कारणा परम पिता परमात्मा का वर्णन वेदों में इस प्रकार किया गया है 


इन्द्रं मित्रं वरुणमग्निमाहुरथो दिव्यः स सुपर्णो गरुत्मान्‌ । 

एकं सद्विप्रा बहुधा वदन्त्यग्ति यमं मातरिश्वानमाहुः ॥ (क्र० १।१६४।४६ ) 
तदेवार्निस्तदादित्यस्तद्वायुस्तडु चन्द्रमाः । 

तदेव शुक्रं तद्‌ ब्रह्म ता आपः स प्रजापति: ॥ है ॥ 

सर्वे निमेषा जज्ञिरे विद्यतः पुरुषादधि । 

नैनमूर्ध्वं न तियंञ्चं न मध्ये परि जग्रभत्‌ ।। २ ।। 

न तस्य प्रतिमाऽअस्ति यस्य नाम महद्यशः । 

हिरण्यगर्भेऽहत्येष मा भा हि&सीदित्येषा यस्मान्न जाताऽइत्येषः ॥ ३ ॥ 
एषो ह देवः प्रदिशोऽनु सर्वाः पूर्वो ह जातः स उऽगर्भेऽअन्तः । 

सऽएव जात स जनिष्यमाणः प्रत्यङ्‌ जनास्तिष्ठति सवंतोमुखः | ४॥' ` 
यस्माज्जातं न पुरा किश्चनैव य आबभूव भुवनाति विश्वा । ग्ड ह 
प्रजापति: प्रजया सश रराणस्त्रीणि ज्योतीषि सचते स षोडशो ॥ ५॥ (यजु ३२।१५) - | 


की कप आमिर मकर अल सन 


Ro बेदिक सम्पत्ति 


स नो बन्धुजेनिता स विधाता धामानि वेद भुवनानि चिश्वा । 

यत्र देवाऽअभृतमानशामास्तृतीये धामान्नध्येरयन्त ।। (यजु० ३२।१०) 

स पयंगाच्छुक्रमकायमव्रणमस्नाविर १% शुद्धमपापविद्धम्‌ । 

कविसंनीषी परिभूः स्वयम्भूर्यायातथ्यतोऽर्थानव्यदधाच्छश्वती भ्यः समाभ्यः । (यजु० ४०।८) 


्र्थात्‌ इन्द्र, मित्र, वरुण, भ्रर्नि, दिव्य, सुपणा, गरुत्मान्‌, ग्नि, यम श्रौर मातरिश्वा श्रादि नाम उस एक ही 
परमात्मा के हैं | वह प्रग्ति, ्रादित्य, वायु, चन्द्रमा, शुक्र, ब्रह्म, श्राप ्रौर प्रजापति ग्रादि नामों से कहा जाता है। 
सब निमेषादि कालविभाग उसी के उत्पन्न किये हुए हैं । वह ऊपर नीचे, ग्राड़े तिरछे श्रौर बीच से पकड़ा नहीं जा 
सकता। उसकी कोई नाप नहीं है, क्योंकि उसका नाम बड़े यशवाला है, इसीलिए श्रनेक वेदमन्त्र उसकी स्तुति करते हैं । 
वही देव सब दिशा विदिश्ाप्रों में व्याप्त है श्रौर वही सब के ग्रन्दर पहिले से ही बैठा है । वह सब शोर से सब प्राणियों में 
ठहरा हुमा है और वही पहले संसार का रूप धारण करके पैदा होता है और फिर सबको पैदा करता है। जिसके पहले 
कुछ भी उत्पन्न नहीं हुआ भ्रौर जो सब भुवनों में श्रच्छी तरह स्थिर है, वही सोलह कलावाला पूर्ण प्रजापति समस्त 
प्रजा में रमण करता हुआ तीन प्रकार की ज्योतियों को --ग्रग्नि, विद्यू तु और सूर्यं को--उत्पन्न करता है। वह काया- 
रहित, छिद्रर हित, नाड़ीरहित, पापरहित है । वह शक्तिस्वरूप, शुद्ध, कवि, मनीषी, दुष्टों से दूर, स्वयंसिद्ध है और शाश्वत 
प्रजा के लिए सब ग्रोर से व्याप्त होकर यथायोग्य श्रथों को उत्पन्न करता है । वही हमारा वन्धु, पिता, विधाता और सब 
'भुबनों का जाननेवाला है, इसलिए हम प्रार्थना करते हैं कि वह हमको तृतीय लोक में जहाँ देवता मोक्ष प्राप्त करते हैं 
वहाँ पहुँचावे । इन मन्त्रों में परमात्मा के स्वरूप और उसके कार्य का वर्णात करके मोक्षसुख की याचना की गई है । 
वेदों में इस प्रकार के मन्त्रों का बहुत बड़ा संग्रह है। सब में उसके स्वरूप का वर्णन और अपने कल्याण की याचना का 
वर्णंन है। इन वर्णुनों के द्वारा संसार के कारणों और कारणों के भी कारणा परमात्मा को महत्ता का ज्ञान होता है 
ओर जिज्ञासु के हृदय में मोक्ष की अभिलाषा उत्पन्न होती है । यह वैदिक उपनिषद्‌ का पूर्वाद्धे है। इसके श्रागे उस 
कारणास्वरूप परमात्मा को प्रत्यक्ष करके अनन्त ब्रह्मानन्द प्राप्त करने की विधि को भी वेदों ने बतलाया है । यजुर्वेद 
में लिखा है कि 
बेदाहमेतं पुरुषं महान्तमादित्यवर्ण तमतः परस्तात । 
तमेब: बिदित्वाति मृत्युमेति नान्यः पन्था दिद्यतेऽयनाय ।। (यजु० ३१।१८) 
अर्थात्‌ उस ग्रादित्यस्वरु प प्रकाशमान परमात्मा को मैं जानता 
प्राप्त होती है, इसके सिवा और कोई दूसरा उपाय नहीं । 
यो विद्यात्‌ सूत्रं विततं यरिसन्नोताः प्रजा इमाः । 
त्रं सूत्रस्य यो विद्यात्‌ स विद्याद्‌ ब्राह्मणं महत्‌ । (अथर्वऽ १३३ ३७) 
श्र्थात्‌ जिस सूत्र में ये समस्त प्राणी पिरोये हुए हैं, जो मनुष्य उस फैले हुए सूत्र को जानता है ग्रौर जो उस 
सूत्र के भी सूत्र को जानता है, वही उस महान्‌ ब्रह्म को जान पाता है। इन मन्त्रों में बतलाया गया. है कि परम 
के साक्षात्कार से ही मोक्ष होता है | अब ग्रगले मन्त्र में वेद उपदेश करते हैं कि परमात्मा सर्वत्र मौजूद है । 
इदं जनासो विदथ महद्‌ ब्रह्म वदिष्यति । 
न तत्‌ पृथिव्यां नो दिवि येन प्राणन्ति चीरुघः ।। (श्रथर्व॑० १।३२।१ ) 
भ्र्थात्‌ हे मनुष्यो ! परमात्मा उपदेशःकरता है कि'जिससे वनस्पति आदि प्राणी प्राण धारणःकरते हैं, 
परमपिता परमात्मा न केवल पृथिवीःमें है ्ौर न केवल द्ौलोक ही में है, प्रत्युत वह सर्वत्र परिपूर्ण है । 
में उसकी सवंत्र उपस्थिति बतलाई गई है 
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हूँ, श्रतः उसी के सहकार से मनुष्य को मुक्ति 


त्मा 


बह्‌ 
इस मन्त्र 
। परन्तु प्रश्न यह है कि बया उसको ढू'ढते फिरें ? इसका उत्तर देते हुए 


वेदमम्त्रों के उपदेश 


पुण्डरीकं नवद्वारं त्रिभिगु णेमिरावुतम_ । 
तस्मिन्‌ यद्‌ यक्षमात्मन्वत्‌ तद्‌ व॑ ब्रह्मविदो विदुः ।। ४३ ॥। 
प्रकामो धीरो अमृतः स्वय भू रसेन तृप्तो न कुतश्चनोनः । 
तमेव विद्वान्‌ न बिभाय मृत्यो रात्मानं धी रमजरं युवानम्‌ ॥ ४४ ॥ (अथर्व १०।८।४३--४४) 
्र्थात्‌ इस नव दरवाजेवाले त्रिगुणात्मक शरीर में जो ग्रात्मा की भाँति यक्ष बैठा है, उस को ब्रह्मवेत्ता ही 
जानते हैं । वह निष्काम, धीर, श्रमर, स्वयंभू, रस से तृत्त और पूरा है, अतः उसी धीर, अजर, युवा आत्मा को विद्वानु 
जानकर निर्भय हो जाते हैं । इसके ग्रागे फिर कहते हैं कि 
ये पुरुषे ब्रह्म विदुस्ते विदुः परमेष्ठिन्‌ । यो वेद पराभेष्ठिनं यश्च वेद प्रजापतिम्‌ । 
ज्येष्ठं ये ब्राह्मणं विदुस्ते स्कम्भमनुसंबिदु: ॥।(श्रथवं० १०।७।१७) 
अर्थात्‌ जो इस पुरुष के श्रन्दर ब्रह्मा को जानते हैं जो परमेष्ठी को जानते हैं और जो परमेष्टी, प्रजापति ्रौर ब्रह्म 
को जानते हैं, वे इस समस्त स्तम्भ को जानते हैं । इन मन्त्रों में जीव ब्रह्म की व्याप्य श्रौर व्यापकता बतलाकर स्पष्ट ` 
कह दिया है कि जो व्यापक ब्रह्म को जान लेता है, वह व्याप्य जीव को भी जान लेता है और एक दूसरे के परिचय 
से सबका ज्ञान हो जाता है और मोक्ष हो जाता है | परन्तु प्रश्न यह है कि इस शरीर के अन्दर परमात्मा केसे ढूंढ़ा 
जाय ? इसका उत्तर देते हुए वेद उपदेश करते हैं कि परमात्मा को इस शरीर में ढूंढने की तैय्यारी करने के साथ 
साथ श्रैर्थ श्लौर काम के फन्‍्दे से अलग रहना चाहिये । 
ईशा वास्यमिद .सर्व यस्कि्च जगत्यां जगत्‌ । 
तेन त्यक्तेन भुञ्जीथा मा गृधः कस्य स्विद्धनम्‌ ॥ 
कुव न्नेवेह कर्माणि जिजोविषेच्छत% समाः । 
एवं त्वयि नान्यथेतोऽस्ति न कर्म लिप्यते नरे ॥ (यजु० ४०।१-२) 
ब्रह्मचय ण तपसा देवा मृत्युमपाघ्नत । 
इन्द्रो ह॒ ब्रह्मचयोण देवेभ्यः स्व१राभरत्‌ ॥ (अथवं० ११।५।१९) 
अर्थात्‌ परमेश्वर को सर्वत्र परिपूर्ण समभकर उसी के दिये हुए पर सन्तोष करना चाहिये और दूसरों के घन 
की कभी इच्छा न करना चाहिये । इस प्रकार का जीवन बनाकर शेष ग्रायु तक कमें करने से मोक्ष हो जाता है, इसके 
सिवा और कोई उपाय नहीं है । जिस प्रकार ब्रह्मचये से ही इन्द्र देवों से योलोक को पूरा करता है, उसी प्रकार ब्रह्म- 
चे और तप से ही विद्वान्‌ मोक्ष प्राप्त कर सकते हैं । इन मन्त्रों में मुमुक्षु के लिए श्रथं (धन) और काम (रति) का 
परित्याग बतलाया गया है । जब श्रर्थ और काम की इच्छा समूल निवृत्त हो जाय तब किसी ब्रह्मविद्या के जाननेवाले 
के पास जाकर सत्सङ्ग करना चाहिये । अथवंवेद में लिखा है कि 
यत्र देवा ब्रह्मविदो ब्रह्म ज्येष्ठमुपासते । 
यो व तान्‌ विद्यात्‌ प्रत्यक्षं स ब्रह्मा वेदिता स्यात्‌ | (अ्थवं० १०।७।२४) 
अर्थात्‌ जहाँ ब्रह्माविदू ब्रह्म की उपासना करते हैं, वहां जाकर जो मुमुक्षु उनको जानता है- मिलता है--उसी 
सत्सङ्गी को ब्रह्मा अर्थात्‌ ब्रह्मनिष्ठ समझना चाहिये । इस मन्त्र मे ब्रह्मविदों का सत्सङ्ग आवश्यक बतलाया गया है। 
जब सत्सङ्ग से मुमुक्षु ब्रह्मविद्या में निर्धन्त हो जाय, तो उसे चाहिये कि वह किसी एकान्त स्थान में निवास करे । 
ऐसे स्थान का निर्देश करते हुए वेद उपदेश करते हैं कि-- 
उपह्वरे गिरीणां सङ्कथे च नदीनाम्‌ । धिया विप्रो अजायत ॥ (ऋग्वेद ५।६।२८) 
अर्थात्‌ पहाड़ों की कन्दराओं और नदियों के सङ्गमों में ही मुमुक्षु की बुद्धि का विकास होता है। ऐसे शान्त 
भर उपद्रव रहिते स्थान में निवास करके योग का श्रनुष्ठान करना चाहिये । वेद उपदेश करते हैं कि- | 


५४२ बंदिक सम्पत्ति 


तद्वा अथर्वणः शिरो देवकोशः सपुढितरतः । 
तत्‌ प्राणो अभि रक्षति शिरो अस्तमथो मनः ॥। (श्रथ्वश १० ।२।२७) 


्रर्थात्‌ मनुष्य का जो शिर है, वह ज्ञानविज्ञान का खजाना है। उस शिर को प्राण, मन के श्रन्न रक्षा करते 
हैं। इस मन्त्र में विचार करने का भ्रङ्ग शिर बतलाया गया है और उसके साथ श्रन्न, मन और प्राणों का सम्बन्ध भी 
बतलाया गया है । इससे स्पष्ट हो जाता है कि अन्न, प्राण, मन और विचारों की श्यद्भुला का क्रम है। क्योंकि विचारों 
के रोकनेवाले को मन रोकना पड़ता है, मन रोकनेवाले को प्राण रोकना पड़ता है और प्राण रोकनेवाले को भ्रन्न का 
नियन्त्रण करना पड़ता है । तात्पये यह है कि मुमुक्षु को एकान्त में युक्ताहार होकर प्राणों के निग्रह में लग जाना चाहिये 
श्रौर मत तथा विचारों के प्रवाह को बन्द कर देना चाहिये । इस योगक्रिया के लिए वेद उपदेश करते हैं कि-- 
युञजते मन उत युञ्जते घियो विप्रा विप्रस्य बृहतो विपश्चितः । 
` चि होत्रा दधे वयुनाविदेक इन्मही देवस्य सवितुः परिष्टुतिः ॥ (ऋ० ५।८१।१ ) 
युक्तोन मनसा वयं देवस्य सवितुः सवे । स्वग्थाय शक्त्या ।। (यजुर्वेद ११।२) 
युजे वां ब्रह्म पूव्यं नमोभिबि श्रोकऽएतु पथ्येव सुरेः । 
ऽवृण्वन्तु विश्वे ऽअमृतस्य पुत्राऽआ ये धामानि दिव्यानि तस्थुः ॥ (यजु ११।५) 
्र्थात्‌ बड़े बड़े यज्ञयोग करनेवाले और विद्वानों से भी श्रधिक विद्वानु अपना मन और बुद्धि उस एक ही महान्‌ 
देवाधिदेव परमात्मा में युक्त करते हैं पूरी शक्ति से हम लोग स्वर्गीय सुखों के लिये पने मन को सबिता देव में जोड़ते 
हैं। सब लोग यह बात कान खोलकर सुन लें कि पूर्वजों ने योगवल से ही सू्यमागे से यात्रा की है, इसलिए जो योग 
करेगा-ब्रह्म भे मन लगायेगा-वही उस उत्तम गति को प्राप्त होगा । इन मन्त्रों में योग का बहुत बड़ा महत्त्व बतलाया 
गया है। क्योंकि योग का सम्बन्ध मन से है। मन को एकाग्र करके उसे परमात्मा में लगाना ही योग है । इसलिए 
वेद में मन को कल्याणकारी बनाने का बहुत बड़ा उपदेश है। यजुर्वेद में लिखा है कि 


य जाग्रतो दूरमुदैति देबं तदु सुप्तस्य तवेति । 

रङ्गं ज्योतिषां ज्योतिरेकं तस्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु ।। १॥। 

येन कर्माण्यपसो मनीषिणो यज्ञे कृण्वर्ति विदथेषु धीराः । 

यदपूर्वं यक्षमन्तः प्रजानां तभ्मे मनः शिवसडूल्पसस्तु ॥|२॥ 

यत्प्रज्ञानघुत चेतो धृतिश्च यज्ज्योतिरन्तरभृतं प्रजासु । 

यस्मान्नऽत्हते कि चन कमं क्रियते तन्मे मनः शिवसङ्कूरपमस्ठु ।।३॥ 

येनेदं भूतं भुवनं भविष्यत्परिगृहीतममृतेन सर्वम्‌ । 

येन यज्ञस्तायते सप्तहोता तस्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु ।।४॥। 

यस्मिन्नृचः साम यजूषि यस्मितु प्रतिष्ठिता रथनाभाविवाराः । 

यस्पिंश्वित २3 सवंमोतं प्रजानां तन्से मनः शिवसंकहपमस्तु ॥॥५॥ 

सुषारथिरश्वानिव यग्मनुष्यान्तेनीयतेऽभोशुभिर्वाजिनऽइव । 

हृत्प्रतिष्ठं यदजिरं जबिष्ठं तस्मे सनः शिवसद्भूलपमस्तु ॥६॥ (यजु० ३४।१--६) 

श्र्थात्‌ जो सोते भौर जागते समय दूर दूर जाता है, वह दूर दूर तफ जानेवाला ज्योतिरूप मेरा मन शुभ सङ्कूल्प 

वाला हो । जिसके द्वारा बुद्धिमान और घीर पुरुष नाना प्रकार के सुकमों का अनुष्ठान करते हैं, वह सबके भ्रन्दर बैठा 
हुआ श्रपूवे शक्तिवाला मेरा मन उत्तम विचार करनेवाला हो । जो प्रज्ञान, चेतना और घारणा शक्तिवाला है, जो श्रन्तर्ज्योति 
है, जो सब प्राणियों में अविनाशी सत्तारूप से विराज़मान है श्रौर जिसके विन्ता किञ्चन्मात्र भी कोई काम नही हो सकता, 


वेदमनत्रों के उपदेश 


बह मेरा मन शिवसङ्कूल्पवाला हो । जिसने अपनी अ्रमरता से भूत, भविष्य और वर्तमान को ग्रहण कर रक्खा है भौर 
जिसकी सहायता से ग्राँख, कान ग्रौर जिह्ना आदि सातों कार्यकर्ता इस शरीर के व्यवहार को कर रहे हैं; वह मेरा मन 
कल्याणकारी विचारवाला हो । जिसमें ऋग्वेद, यजुर्वेद और सामवेद, रथचक्र के रों की माँति जुड़ रहे हैं रौर जिसमें 
सब प्राणियों के चित्त श्रोतप्रोत हैं, वह मेरा मत शुम विचारवाला हो । जिस तरह अच्छा सारथी रथ के घोड़ों को 
चलाता है, उसी तरह हृदय में बैठा हुग्रा और ग्रपती क्रियाबल से मनुष्यों को नियम में चलानेवाला मेरा मन शुभ 
सङ्कुल्पवाला हो । इत मन्त्रों में मन की महत्ता बतलाते हुए उसको उत्तम विचारवाला बनाने का उपदेश किया गया 
है, जिससे योगासिद्धि में शीघ्र सहायता मिले । यह योग मनुष्य का श्रन्तिम पुरुषार्थ है । मनुष्य योगानुष्ठान करके जप, 
तप, तितिक्षा श्रौर समाधि तक अपना पुरुगार्थ कर सकता है। परन्तु यदि परमात्मा इतने पर भी मुमुक्षु के हृदय में 
स्वयं प्रकट होकर उने दर्शन न दे भ्रौर मोक्ष प्राप्त न हो, तो वह अपने पुरुषार्थ से उसे प्रकट होने के लिए और मोक्ष देने 
के लिए विवश नही कर सकता । इसीलिए उसके शरणागत होकर दर्शन और मोक्ष के लिए प्रार्थना करता है । बेद में 
परमात्मा की स्तुति और प्रार्थना करने का उपदेश इस प्रकार है 

यत्र ब्रह्मा पवमान छन्दस्या३ त्राचं वदन्‌ । 

ग्राव्णा सोमे महीयते सोमेनानन्दं जनयन्निगद्रायेत्दो पति स्रव ।।६॥ 

यत्र ज्योतिरजत्न' यस्मिंल्लोके स्वहितस्‌ । 

तस्मिन्मां घेहि पवमानामृते लोके अक्षित इनदरायेन्द्रो ० ।:७।। 

यत्र राजा बैवस्वतो यत्रावरोधनं दिवः | 

यत्रामुये हवती रापस्तत्र माममृतं कवीन्द्र येर्द्रो० ।।=॥। 

यत्रानुकामं चरणां त्रिनाके त्रिदिवे दिवः । 

लोका यत्र ज्योतिष्मन्तस्तत्र माममृतं कृधीस्द्रायेन्दो० ॥।8॥ 

यत्र कामा निकामधश् यत्र ब्रष्तस्य विष्टपम्‌ । 

स्वधा च यत्र तृप्तिश्च तत्र माममृतं कृधीन्द्रायेन्दो० ।। १०॥ 

यत्रानन्दाश्च मोदाश्च सुदः प्रमुद आसते । 

कासस्य यत्राप्ताः कामास्तत्र सामृतं कृधीन्द्रायेन्दो ० ।।११।। (ऋ० ९।११३।६--११) 

यत्र ब्रह्मविदो यान्ति दीक्षया तपसा सह । 

ब्रह्मा सा तत्र नयतु ब्रह्मा -्रह्म दधातु में ब्रह्मणो स्वाहा ।। (ग्रथवं० १६।४३।८) 


्रर्थात्‌ जहाँ वेदवेत्ता ब्रह्मा श्रथर्ववाणी को बोलता हुआ योगद्वारा परमात्मा को प्राप्त होता है श्रौर परमात्मा के 
द्वारा ग्रानन्द पाता है, वहीं है परमात्मतु ! इस योगी को भी ग्रमृतबिन्दु देकर-- दर्शन देकर पहुँचाइये । जहाँ निरन्तर 
ज्योति का प्रकाश होता है और जहाँ सब सुख ही सुख है, उस अक्षय आनन्द में मुझे पहुँचाइये । जहाँ वैवस्वत राजा 
है, जहाँ का द्यौलोक दरवाजा है और जहाँ अमृत जल की वृष्टि होती है, वहां मुझे अमर कीजिये । जहाँ इच्छानुसार 
बिचरण होता है भौर जहाँ ज्योतिरूप स्थान है, उसी तीसरे द्यौलोक के उस पार मुझे अमर कीजिये । जहाँ सब कामनाएँ 
पुणा हो जाती हैं, जहाँ सबसे बड़ा सुख प्राप्त होता है और जहाँ स्वघा तथा हर प्रकार की तृप्ति प्राप्त होती है, वहाँ मुझ 
अमर कीजिये । जहाँ पूर्ण हर्ष, पूणं प्रसन्नता, पूणां सुख और पूरे आनन्द प्राप्त होता है झौर जहाँ सब इच्छाएं पुरण 
हो जाती हैं, वहीं हे परमात्मनु ! दर्शन देकर मुझे पहुँचाइये। जहाँ ब्रह्मविद्‌ विद्वान तप और दीक्षा के प्रताप से जाते हैं 
हे ब्रह्म ! मुझ में ब्रह्म को धारण करके वही पहुँचाइये। इन मन्त्रों में परमात्मा से प्राथता की गई है कि मुझे पहिले दशन 


दीजिये जिससे मैं जीवन्मुक्त हो जाऊं और फिर मरने के बाद .तृतीय लोक के बाहर जहाँ प्राकृतिक जगत्‌ का लेश भी 
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५४४, वेदिक सम्पत्ति 


नहीं है भ्रौर जहाँ केवल ब्रह्म ही ब्रह्म है, वहाँ हमेशा के लिए पहुँचा दीजिये । इस प्रकार की निरन्तर प्रार्थना से 
समाधिस्थ निश्चल आत्मा में परमात्मा प्रकट हो जाता है । उस समय वह जीवन्मुक्त कहता है कि 

यो भूतानामधिपतियं स्मिँल्लोका भ्रधि श्रिताः । 

य ईशे महतो महांस्तेन गृहामि तवामहं मयि गृह्णामि त्वामहम्‌ ।। (यजु० २०।३२) 

्रर्थात्‌ जो सब भूतों का भ्रधिपति है, जिसमें सब लोक ठहरे हैं मौर जो बड़ों से भी बड़ों का स्वामी है, उस 

तुझ परमात्मा को मैं ग्रहण करता हूँ-श्रपने अन्दर तुझको ग्रहण करता हूँ | इस मन्त्र में जीवन की श्रन्तिम सफलता 
का वर्णान है । इस प्रकार मनुष्य ईश्वरदशन से कृतार्थ होकर, सब प्रकार की झंकाओं से निवृत्त होकर श्रीर सब कुछ 
जानकर शेष जीवन में लोगों को ब्रह्मज्ञान का उपदेश करता हुझ्ना प्रसन्नता से मृत्यु को प्राप्त होता है प्रौर मुक्त हो 
जाता है । यह वैदिक उपनिषद्‌ का उत्तराघं है । 


वेदों में ्रारम्भ से लेकर भ्रन्त तक इसी प्रकार की शिक्षा है, जिसका नमूना हमने इन शिक्षा के पृथक्‌ पृथक्‌ 
गाठ विभागों में भ्रच्छी तरह दिखला दिया है। हमारा हढ़ विश्वास है कि जितनी विस्तृत शिक्षा वेदों में है, यदि उतनी 
शिक्षा विधिपूर्वक किसी भी मनुष्यसमाज को दी जाय, तो वह समाज श्रपती उन्नति हर विभाग में श्रासानी से अच्छी 
तरह कर सकता है। परन्तु ्राजकल की सी विस्तृत उन्नति वेदों की दृष्टि से समस्त मनुष्यजाति ग्रौर समस्त प्राशः 
समूह्‌ के लिये कल्याणकारी नहीं है, इसीलिए बैदिकोने ग्रकेले वेद ही को एक पुरण साहित्य का काम देनेवाला माना 
है । वेद स्वयं समस्त मनुष्योपयोगी शिक्षा दे देते हैं, इसलिए वे किसी अन्य ग्रन्थ या श्रन्य साहित्य के मोहताज नहीं 
हैं । वेद केले ही अपनी शिक्षा से मनुष्य को इस योग्य बना देते हैँ कि वह अपना हरएक ्रावश्‍्यक कार्ये आसानी से 
कर सकता है और श्रपने ज्ञान को विस्तृत भी कर सकता है। यज्ञों का वर्णन करते हुए द्वितीय खण्ड में हम लिख 
झाये हैं कि ग्रादिमकाल से मध्यमकाल पर्यंत वैदिक श्रायों ने इसी मौलिक ज्ञान की बदौलत बहुत बड़ी उन्नति की थी 
और अपनी एक खास सभ्यता स्थापित की थी, जिस में आदि से अन्त तक सम्पूर्णो वेद ही चरितार्थ थे । आगे हम 
उसी आदिम वैदिक ग्रारयसभ्यता के भ्रादर्श का वर्णन करते हैं श्रौर दिखलाते हैं कि किस प्रकार अकेला वैदिक ज्ञान 
मनुष्यसमाज को श्रादशे उन्तति के शिखर तक पहुँचाता है । 


वेदिक आयों की सभ्यता 


हमने श्रभी गत पृष्ठों में वेदमन्त्रों की शिक्षा का जो सारांश दिखलाया है, वह केवल वेदों की शोभा, प्रतिष्ठा 
भ्रौर महत्त्व बढ़ाने के ही लिए नहीं है, प्रत्युत यह बतलाने के लिए है कि वेदों की इसी शिक्षा के द्वारा वैदिक श्रायों ने 
भ्रापनी एक विशेष सभ्यता स्थिर की है, जो आदि सृष्टि से लेकर ग्राज पर्यंत जीवित है । हमने जो मनुष्यों की स्वा- 
भाविक इच्छाओं से लेकर मोक्षसुखपर्यंत वेदमन्त्रों की शिक्षा का क्रम दिया है, इसी अन्तिम पारलौकिक मोक्षप्राप्ति की 
सुदृढ़ भूमिका पर श्रायों ने श्रपनी सभ्यता की इमारत स्थिर की है। उन्होंने श्रपना म्न्तिम ध्येय मोक्ष को ही माना है । 
परन्तु स्मरण रखना चाहिये कि मोक्ष भी इसी संसार के द्वारा ही प्राप्त होता है, इसलिए मुमुक्षु को इस संसार के तत्त्व 
का झौर उसके उचित उपयोग का ज्ञान प्रास करना ग्निवाये होता है । संसार का तत्त्वज्ञान श्रौर इसका उचित उपयोग 
ही मोक्ष का साधक है, इसीलिए यों ने संसार का उपयोग करते हुए मोक्ष प्राप्त करने की विघि को श्रपनी सभ्यता का 
मूल ठहराया है ओर उस विधि को चार. भागों में श्रथ, घर्म, काम ्रौर मोक्ष के नामों से विभक्त किया है। 


अर्थ; घर्म, काम ओर मोक्ष 


र्थ, घर्म, काम श्रौर मोक्ष प्रायो की सभ्यता की प्राघारशिलाएँ हैं । इन में मनुष्य की वे समस्त श्रमिलाषाएँ 
्रन्तश्भूंत हो. जाती हैं, जिनका उल्लेख हमनेः वेदों के मन्त्रसग्रहः के श्रादि में किया: है.। क्योंकि मनुष्य के शरीर में 


वेदिक आर्यों की स्पा 


प्रावश्यवताओं को चाहनेवाले चार ही स्थान हैं और ये चारों पदार्थ उनकी पूर्ति कर देते हैं। मनु भगवान्‌ अपने 
एक श्लोक में कहते हैं कि-- 8 
अईडूर्गात्राण शुध्यन्ति मनः सत्पेन शुर्ध्यात । 
विद्यातपोभ्यां भूतात्मा बुद्धिर्ञानेत शुध्यति ॥। (मनुस्मृति) 

्रर्थात्‌ पानी से शरीर सत्य से मन, विद्या और तप से आत्मा तथा ज्ञान से बुद्धि शुद्ध होती है । इस श्लोक 
में शरीर, मन, बुद्धि श्रीर आत्मा की गणाना भ्रलग ग्रलग की गई है । हम देख रहे हैं कि इन चारों की जहाँ पाती 
प्रादि श्रलग अलग चार पदार्थों से शुद्धि होती है, वहाँ इन शरीरादि चारों अंगों को अलग ग्रलग चार पदार्थों की 
भ्राचशयकता भी होती है । ये चारों ्ावदयक पदार्थ श्रर्थ, घर्म, काम और मोक्ष ही हैं । 

शरीरपोषण के लिये ग्रर्थ की, मनस्तुष्टि के लिये काम की, बुद्धि के लिये घमं की ग्रौर ग्रात्मा की शांति के 
लिये मोक्ष की आवश्यकता होती है क्योंकि विना भोजनादि (म्रर्थ) के शरीर निकम्मा हो जाता है, विना काम 
(स्त्री) के मन निकम्मा हो जाता है, विना मोक्ष (श्रमरता) के ग्रात्मा निकम्मा हो जाता है और विना घर्मे ( सत्य 
और न्याय ) के बुद्धि निकम्मी हो जाती है। ग्रर्थ श्रौर शरीर का, काम और मन का तथा मोक्ष और ग्रात्मा का 
सम्बन्ध तो प्रत्यक्ष ही है, इसमें किसी को शंका नहीं हो सकती, परन्तु वर्म और बुद्धि का सम्बन्ध सुनकर संमव है, 
लोग कहने लगें कि यह बात टीक नहीं है । क्योंकि संसार के धर्मो को बुद्धि का साथ करते हुए नहीं देखा जाता । 
परन्तु हम जिस वैदिक धर्म की बात कर रहे हैं, उसकी दद्ञा ऐसी नहीं है । वैदिक धर्म बुद्धिपूर्वक ही है । इसका 
कारण यही है कि वैदिक धर्म वेदों के द्वारा स्थिर किया गया है और वेद “बुद्धिपूर्वा वाक्‌ प्रकृतिवेदे' अनुसार 
बुद्िपूर्वक हैं, इसलिए इस घर्म पर वह शंका नहीं हो सकती । दूसरी बात यह है कि बृद्धि ज्ञान से सम्बन्ध रखती 
है । जैसे जैसे ज्ञान की वृद्धि होती है, वैसे ही वैसे बुद्धि का विकास होता है । इसलिए बुद्धि और ज्ञान एक ही वस्तु 
के दो विभाग हैं । जिस प्रकार बुद्धि और ज्ञान एक ही वस्तु के दो विभाग हैं उसी तरह धर्म और ज्ञान भी एक ही 
वस्तु के दो विभाग हैं । क्योंकि देखा जाता है कि जैसे जैसे ज्ञान की वृद्धि होती है वैसे ही वैसे धर्म की भी वृद्धि 
होती है । धर्म में जितना ही ज्ञानांश होता हैं श्रौर ज्ञान में जितना ही घर्मास होता है, बुद्धि में उतनी ही स्थिरता 
होती है । इसी सिद्धान्त पर पहुँचकर योरप का प्रसिद्ध विद्वानु हक्स्ले कहता है कि सच्चा विज्ञान और सच्चा घर्मे 
दोनों यमज भाई हैं । इनमें से यदि एक दूसरे से अलग कर दिया जायया, तो दोनों की मृत्यु हो जायगी । विज्ञान में 
जितनी ही श्रधिक धामिकता होगी, उतनी ही अधिक उसकी उन्नति होगी । विज्ञान का अभ्यास करते समय मत की 
घामिक वृत्ति जितनी ही श्रधिक होगी, विज्ञानविषयक खोज उतनी ही श्रधिक गहरी होगी श्रौर उसका ग्राधार 
में जितना ही अधिक दृढ़ होगा, धर्म का विकास भी उतनाही अधिक होगा । तत्त्ववेत्ताओं ने जो अरब तक बड़े बड़े 
काम किये हैं, उन्हें सिर्फ उनके बुद्धिभव का ही फल न समझिये, किन्तु उतकी धामिक वृत्ति ही इसमें अधिक 
कारणीभूत है # । इसलिये घम का ज्ञान के साथ और ज्ञान का बुद्धि के साथ घनिष्ट सम्बन्ध है, इसमें सन्देह्‌ नहीं । 

जिस प्रकार धर्म से बुद्धि का सम्बन्ध है, उसी तरह अर्थ से शरीर का, काम से मन का और मोक्ष से आत्मा 
का भी सम्बन्ध है । इन्हीं शर्थ, धर्म, कामादि में मनुष्य के जीवन, रति, मान, ज्ञान, न्याय रौर परलोक ग्रादि की 
समस्त कामताग्रों का समावेश हो जाता है, अर्थात्‌ जीवन की श्रभिलापा ग्रथ में, ्त्रीपुत्रादि की काम में, मान, 
ज्ञान श्रौर न्याय की धर्म में और परलोक की कामना मोक्ष में समा जाती है । श्र्थात्‌ समस्त ऐषणाग्रों का समावेश 
र्थे, धर्म, काम ग्रौर मोक्ष में हो जाता है और चारों पदार्थ एक दूसरे के आघार श्रावेय बन जाते हैं। जिस प्रकार 
र्थ अर्थात्‌ भोजनवस्त्रादि के विना शरीर की स्थिति नहीं रह सकती और न काम प्रर्थात्‌ रति के विना शरीर 
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उत्पन्न ही हो सकता है श्रौर न विना शरीर भौर शरीर निर्वाह के मोक्षसाधन ही हो सकता है, उसी तरह विना 
मोक्षसाधन के विना मोक्षमार्ग निर्धारण किये श्रथ श्रौर काम को भी सहायता नहीं मिल सकती । क्योंकि र्थ श्रौर 
काम के समस्त पदार्थ प्रायः मनुष्यों, पशुद्र ्रौर वनस्पतियों से ही प्राप्त होते हैं | ये सभी जीव हैं श्रौर कर्मफल 
भोग रहे हैं । इनका भी उद्धार तभी हो सकता है, जभी ये कर्मफल भोगकर मनुष्यशरीर में रवे ग्रौर यहाँ मोक्ष 
का मार्ग खुला हुआ पावें । इसलिए मोक्ष की सच्ची कामनासे ही श्रथे और काम को अर्थात्‌ मनुष्यों, श्र वनस्पतियों 
को सहायता मिल सकती है । मोक्ष की सच्ची कामना के बिना श्रर्थ श्रौर काम का उचित उपयोग हो ही नहीं सकता 
ग्रौर विना उचित उपयोग के श्र्थी स्वार्थी हो जाते हैं ्रौर कामनावाले कामी हो जाते हैं, तथा स्वार्थी श्रौर कामी 
मिलकर समाज को नष्ट कर देते हैं । 
इसीलिए कहा है कि मोक्ष से श्रथे और काम को सहायता मिलती है । किन्तु प्रश्‍न यह होता है कि श्रथ काम 
से मोक्ष को और मोक्ष से श्रथे काम को परस्पर उचित सहायता दिखानेवाला नियम कौनसा है ? इसका उत्तर स्पष्ट 
है कि श्रथ, काम श्रौर मोक्ष में सामञ्जस्य उत्पन्न करानेवाला धर्म है । धमंपूर्वेक मोक्षसाधन से श्रर्थ और काम की 
उचित व्यवस्था हो जाती है और घर्मपूर्वेक श्रथ काम को ग्रहण करने से मोक्ष सूलम हो जाता है। इस प्रकार से 
ये चारों पदार्थे एक दूसरे के सहायक हो जाते हैं । यद्यपि ये चारों पदार्थ परस्पर एक दूसरे के सहायक हैं श्रौर अपने 
अपने कार्य में चारों बड़े महत्व के हैं, पर चारों में मोक्ष का स्थान सबसे ऊंचा है | मोक्ष की महत्ता का कारण मृत्यु 
के दुःखों से छूट जाना है। मनुष्य की समस्त ग्रभिलाषाशों में दीर्घातिदीर्घं जीवन की श्रभिलापा ही सर्वश्रेष्ठ है। 
जिंदगी के मुक्राबिले में मनुष्य श्रर्थे, काम, मान, न्याय और ज्ञान की परवाह नहीं करता । इस बात का प्रमाण 
मरने के समय ही मिलता है। इसलिए जिस साधन से मुत्यु का भय सदैव के लिए दूर हो ज़ाय--जिसके प्राप्त हो 
जाने पर मृत्यु के कारणरूप इस जन्म ही का अ्रभाव हो जाय--उस मोक्ष की समता कौन कर सकता है? यही 
कारणा है कि श्रार्यो ने श्रपनी सभ्यता को मोक्षप्राप्ति के उच्च ्रादशे पर स्थिर किया है और केबल धर्मपूर्वक प्राप्त 
श्र्थ और काम को ही उसका सहायक माना है, धर्माविरुद्ध को नहीं । धर्मपूर्वक श्रर्थ और काम को ग्रहण करके 
मोक्ष प्राप्त करने के लिए ही आयों को श्रपना जीवन घामिक बनाने की शिक्षा दी गई है | इसलिए बे ब्रह्मचर्याश्रम 
से लेकर संन्यास पर्यन्त सन्घ्योपासन, प्राणायाम श्रौर योगाभ्यास, द्वारा अपने जीवन को मोक्षाभिमुखी बनाते है। 
मोक्ष की प्रधानता 
गोक्षप्रासि के मार्ग में चलनेवाले को दो बातों की श्रावश्यकता होती है | एक तो सूष्टि उत्पत्ति के कारणों 
का जानना भ्रौर कारणों के कारण ईश्वर को प्राप्त करना, दूसरे सृष्टि के उपयोग करने की विधि का समझना | 
सृष्ट के कारणों और ईश्वर की प्राप्ति के उपायों के ज्ञान से सृष्टि, प्रलय, जीव, ईश्वर, कर्म, कर्मफल श्रौर ईश्वर 
जीव के संयोग तथा उनकी प्राप्ति आदि का रहस्य खुल जाता है श्रौर सृष्ट्रि के उपयोग करने की विधि के ज्ञान से 
अर्थे और काम के उपभोग का तात्पर्यं समक में श्रा जाता है, तथा दोनों के मौलिक ज्ञान और उचित उपयोग से 
मोक्ष हो जाता है। अर्थ और काम के फेर से ही छूटने का नाम मोक्ष है, पर विना इन दोनों के फेर में पड़े मोक्ष 
होता भी नहीं । ऐसी सूरत में घर्म का सहारा लेकर ही दोनों में सामञ्जस्य उत्पन्न किया जा सकता है। क्योंकि 
सभी को अर्थ की आवश्यकता है । भोजन, वस्त्र, गृह और गृहस्थी के विना किसी का गुजर ही नहीं होता । ये सभी 
पदार्थे, संसार (सृष्टि) से ही लेने पड़ते हैं । इसी तरह सबको काम की भी श्रावश्यकता होती है। सभी लोग स्त्री, 
बच्चो, शोभा, श्छङ्गार और ठाटबाट की इच्छा रसते हैं। ये पदार्थे भी सृष्टि से ही लिये जाते हैं श्र्थात्‌ श्रादि से 
भ्रन्त तक व्यक्ति या समाज को जो कुछ भ्रावश्यक होता है, वह सव संसार से ही--सृष्टि से ही--लिया जाता है, 
इसलिए जब तक संसार के कारणों का ज्ञान न हो जाय, तब तक उसके कायं का यथार्थं उपयोग हो ही नहीं 
सकता--तब तक यह ज्ञात ही नहीं हो सकता कि हमको इस सृष्टि से-इस संसार से-क्या-क्या, कितना कितना, 
कब-कब श्रौर किस किस प्रकार ग्रहण करना चाहिये। इसलिए श्रायों ने सबसे पहिले संसार के कारणों का पता 


बेदिक आयाँ को सभ्यता 


लगाया है। यहाँ हम श्रर्थ श्रौर काम की देनेवाली सृष्टि के कारणों का वर्णन करते हैं और दिखलाते हैं कि उत कारणों 
से उत्पन्न कार्य ही श्रर्थ श्रोर कामरूप से संसार में विद्यमान है, अतः इसका उचित उपयोग करते हुए ही मोक्ष प्राप्त 
करना चाहिये । 2 
कारणों से ही कार्य होता है श्रौर कारण ही कार्य में श्रवतरित होकर अनेक प्रकार के नियमों में परिवर्तित हो 
जाता है । इसीलिए जब कार्य से कारण का अनुसन्वान किया जाता है तो काये के नियमों का ही निरीक्षण किया जाता 
है। हमें सृष्टि के कारणों को जानना है, ्रतएव आवश्यक है कि हम भी इस कार्येरूप सृष्टि के कारणों का अनुसन्धात करें। 


नियमों से कारणों का पता 

इस कार्यरूप सृष्टि में तीन नियम बहुत ही स्पश्ट रूप से दिखलाई पड़ते हैं। एक तो यह कि इस सृष्टि का 
प्रत्येक पदार्थ नियम पूर्वक परिवर्तेतशील है, दूसरा यह्‌ कि प्रत्येक जाति के प्राणी श्रपनी जाति के ही अन्दर उत्तम, 
मध्यम और निकृष्ट स्वभाव से पैदा होते हैं और तीसरा यह कि इस विज्ञाल सृष्टि में जो कुछ कार्य हो रहा है, वह 
सब नियमित, बुद्धिपूर्वक और झ्रावश्यक हैं । 

इन तीनों प्रत्यक्ष नियमों में सबसे पहिला नियम नियमित परिवर्तनशीलता का है। बड़े बड़े सूर्यादि ग्रह-उपग्रहों 
से लेकर मनुष्य, पशु, पक्षी, कीट-पतङ्ग र तृणपल्लव तक में नित्य परिवर्तेन दिखलाई पड़ता है । जिस पदार्थ की 
भ्राज से सौ वं पूर्व जैसी स्थिति थी, वह भ्राज नहीं है और जो आज है, वह सौ वर्ष वाद न रहेगी । जन्म, बाल, युवां 
ग्रौर विनाश का क्रम जारी है श्रौर “जतस्य हि ध्रुवो मृत्युः के अनुसार उत्पन्न होकर नष्ट होने का नियमित नियम 
परिवतेनरूप से चल रहा है। परन्तु स्मरण रखना चाहिये कि यह परिवर्तन का नियम इस सृष्टि का स्वाभाविक गुण 
नहीं है, क्योंकि स्वभाव में परिवर्तन नहीं होता । जो लोग कहते हैं कि इस सृष्ट्रि का परिवर्तन ही स्वभाव है, वे 
गलती पर हैं । वे भूल जाते हैं कि परिवर्तन नाम श्रस्थिरता का है और स्वभाव में श्रस्थिरता नहीं होती । फेरफार, 
उलटपलट ग्रादि श्रस्थिर गुण तो नैमित्तिक हैं, स्वाभाविक गुण तो वही हैं, जितका अपने द्रव्य के साथ समवाय-सम्बन्ध 
है-- नित्य सम्बन्ध है। इसलिए इस सृष्टि का परिवर्तत ही स्वभाव मानना उचित नहीं है। परिवर्तन ही स्वभाव 
मानने से प्रकृति में अनन्त परिवर्तन अर्थात्‌ श्रनस्त गति मानना पड़ेगी और एक समान अनन्त गति मानने से संसार 
में किसी प्रकार के ह्वासविकास के मानने की गुञ्जायश न रहेगी । किन्तु सृष्टि में पदार्थों के बनने और विगड्ने का 
क्रम नित्य देखा जाता है, इसलिए सृष्टि का परिवर्ते नैमित्तिक ही प्रतीत होता है स्वाभाविक नहीं । 

बनने और विगड़ने तथा जन्म और मृत्यु के नित्य दर्शन से ज्ञात होता है कि यह सृष्टि श्रनेक छोटे छोटे टुकड़ों 
से बनी है। संसार का चाहे जो पदार्थ लीजिये वह झुक जायगा, टेढ़ा हो जायगा श्रौर हूट जायगा । यहाँ तक कि 
बिजली और ईथर भी टूट जाता है । ग्रतएव सिद्ध होता है कि समस्त संसार छोटे छोटे परमाणुओं से ही बता है। 
क्योंकि यदि संघात से संसार न बना होता और केवल एक ठोस चीज से ही बना होता, तो न इसमें परिवर्तन ही होता और | 
न कभी कोई चीज बनती, न ही बिगड़ती । किन्तु हम पदार्थों को नित्य बनते बिगड़ते और परिवर्तित होते देख रहे हैं, 
इसलिए सृष्टि के इस परिवर्ततरूपी प्रधान नियम के द्वारा कहते हैं कि सृष्टि के मूल कारणों में से यह एक प्रधान 
कारण है, जो खण्ड खण्ड, परिवतंनशील और परमाणुरूप से विद्यमान है । परन्तु प्रश्न होता है कि क्या ये परमार 
चेतन और ज्ञानवात्‌ भी हैं ? इसका उत्तर बहुत ही सरल है । यदि ये परिवर्तनशील परमाणु ज्ञानवान्‌ भी होते तो 
वे नियमपूर्वक काम न करते । क्योंकि चेतन और ज्ञानवान्‌ दूसरे के बनाये हुए नियमों में बेंघ ही नहीं सकता । वह 
सदैव अपनी ज्ञानस्वतन्त्रता से निर्धारित नियमों में वाधा पहुँचाता है । पर हम देखते हैं कि सृष्टि के परमाणु बड़ी ही 
सच्चाई से पना काम कर रहे हैं । शरीर में या सृष्टि के अन्य जड़ पदार्थों में जिस जगह लगा दिये गये हैं, वहाँ 
आँख बन्द करके पना काम कर रहे हैं और जरा भी इधरउघर नहीं होते । इससे ज्ञात होता है कि इस सृष्टि का 
परिवर्तनशील कारण जो परमाणुरूप से विद्यमान है, वह ज्ञानवानु नहीं किन्तु जड़ है । इसी जड़, परिवतेनशील 


५४८ वेदिक सम्पत्ति 


प्रौर परमाणुरूप उपादान-कारण को माया, प्रकृति, परमाणु, माद्दा भ्रौर मैटर श्रोदि नामों से कहा गया है और 
संसार के कारणों में से एक समभा जाता है। 


सृष्टि का दूसरा नियम प्राणियों के उत्तम प्रौर निकृष्ट स्वभाव का है। भ्रनेक मनुष्य स्वभाव से ही बड़े प्रतिभावान, 
सौम्य और दयावान्‌ होते हैं भौर भ्रनेक मूखे, उदण्ड तथा निर्दय होते हैं । इसी प्रकार भ्रतेक गौ, घोड़ा श्रादि पंशुस्वभांश्न 
से ही सीघे--गरीव--होते हैं श्रौर भ्रनेक़ क्रोधी श्रौर दौड़दौड़कर मारनेवाले होते हूँ। इसी तरह बहुत से वृक्ष मीठे 
फलों से मनुष्यों की तृप्ति करते हैं भ्ोर बहुत से वृक्ष ऐसे भी हैं, जो पास मे भ्रीये हुए प्राशियों को पकड़कर चूस लेते 
हैं भ्रौर खा जाते हैं । इस प्रकार से समस्त प्रारिसमुह के स्वभावों में विरोध है । यह स्वभावविरोध शारीरिक श्र्थातू 
भौतिक नहीं है, प्रत्युत ्राध्यात्मिक है, जो चंतन्य, बुद्धि श्रौर ज्ञान से सम्बन्ध रखता है। हसं प्रकार के बुद्धिसम्बन्धी 
प्रमाण वृक्षों में भी पाये जाते हैं। तारीख २४ फ्रब्रूग्रारी सन्‌ १६३० के 'लीडर' पत्र में छपा है कि 'बगीचों में पड़े हुए 
नलों के सूराखों को वृक्ष ताइ लेते हैं थ्रौर उन सूराखों में प्रपमी जड़ों डाल देते हैं । इसी तरह एक बेल ऐसी है, जो किसी 
वृक्ष की चोटी तक जाकर जमीन में वापस श्राती है श्रौ र फिर दूसरे वृक्ष में चढ़ने के लिए दौड्डती है, चाहे भले वहै वृक्ष 
पचास गज की ही दूरी पर क्यों न हो' -- । परन्तु यह न समझना च।हिये कि थह ज्ञात प्राशियों के सारे शरीर में 
व्याप्त है। यह सारे शरीर में व्याप्त नहीं है। क्योंकि यदि सारे शरीर में ध्या होता तो हाथ, पैर, कोन शौर नाक 
के कट जाने पर वह भी कट जाता श्रोर कटा हुआ ज्ञानांश कंस हो जाता, पर हभ देखते हैं कि दोनों टाँगें जड़ से 
काट देने पर भी किसी गणितज्ञ के गणितसम्बन्धी ज्ञान में या इतिहास की इतिहास सम्बन्धी याददारत में कुछ भी 
नन्तर नहीं पड़ता और न उसको यही मालूम होता है फि भेरा ज्ञान पहिले से कम है । इसलिए यह निश्चित और 
निविवाद है कि ज्ञानवाली शक्ति सारे शरीर मै व्याप्त नहीं है, प्रत्युत वह एकदेशी, परिच्छिन्न ञ्रौर श्रशुरूप ही है, 
क्योंकि सुक्ष्मातिसूक्ष्म कृमियों में भी मौजूद है। यदि सारे शरीर में व्याप्त होती, तो शरीर के बढ़ने के साथ उसको 
भी बढ़ना पड़ता और शरीर के कटने के साथ उसे भी संकुचित होना पड़ता | श्रर्थात्‌ उसकी दशा ठीक रबर या 
स्म्रिग की भाँति होती श्रौर विना भ्रनेक परमाणु, संघात के इस प्रकार का ह्लासविकास न हो सकता । पर जैसा कि 
हम इसी पुस्तक कें पृष्ठ १२२ में लिख आये हैं कि ज्ञानवान्‌ तत्त्व संयुक्तपरमाणुश्रों से नहीं बन सकता और न अनेक 
अज्ञानी परमाणु एक जगह एकत्रित होकर परस्पर ज्ञानसंवाद ही जारी रख सकते हैं, इसलिए यह शक्ति रबर की तरह 
घटने बढ़नेवाली और अनेक परमाणुश्रों के संयोग से बनी हुई वस्तु नहीं है, प्रत्युत स्वयंसिद्ध, असंयुक्त, श्रणु श्रौर ज्ञान- 
वान्‌ वस्तु है । इसके अतिरिक्त वह शक्ति श्रसंख्य भी प्रतीत होती है। क्योंकि एक मनुष्य का श्रनुभव समस्त मनुष्यों 
और प्राणियों में आप ही आप फैलता हुआ नहीं देखा जाता । कलकत्तेवाला मनुष्य जिस समय हबड़ा के पुल से 
जिस नाव को देख रहा है, उसी समय समस्त संसार के मनुष्य उसी नाव को नहीं देख रहे। इससे मालूम होता है 
कि प्रत्येक शरीर में एक श्रणु, परिच्छिन्न शरोर ज्ञानवानु स्वतन्त्र सत्ता विद्यमान है, जो श्रपने स्वभाव के श्रनुसार उत्तम 
भ्रथवा निष्ट श्राचरण से सूचित होती है। इसी को लोग जीव, रूह श्रौर सोल के नाम से पुकारते हैं श्रौर यही सृष्टि 
का दूसरा कारणा है, जो सृष्टि के इस व्यापक नियम से ही ज्ञात हो रहा है। 


+ जा ० ४ क्लब छत ems id GEO have almost as wonderful a sense of direction as birds. Should there be a leak 


in an under-ground water-pipe in a park or garden, a neighbouring tree is almost sure to find 
it out, and extending ‘its roots in that direction, project a shoot through the bresk in to the 
pipe. Even more extraordinary is tbe performance of the rattan, a climbirg palm common in 
tropical countries, When it has climbed a tree, it goes over the top and comes down again to 


the ground, Then growing at the rate of a foot every twentyfour hours, it sets out straight for 
the next tree, which may be ovar 50 yards away. - 


वेदिक सम्पत्ति 


ग्रपनी दैनिक और वाषिक गति के साथ श्रपती नियत सीमा में धूम रही है। वर्षा, सर्दी और गर्मी नियत समय मै 
होती हैं। ममुष्य श्रौर पशु पक्ष्यादि के शरीरों की बनावट, वृक्षों में फूलों और फ्लो की उत्पत्तिं, बीजं से वृक्ष सरं उ 
वृक्षं से बीज का नियम और प्रत्येक जाति की श्रायु और भोगों की व्यवस्था रादि जितने इस धट के सथूलःू्म 
व्यवहार हैं, ह व्यवस्था) प्रवष्ध ग्रौर नियम पायो जाता है । नियामक के नियम का सबसे बड़ा चमत्कार तो. प्रत्येक । 
प्राणी कै शरीर की वृद्धि और ह्लास में दिखलाई पड़ता है । क्‍यों एक बालक नियत समय तक बंड़ता है और क्यों 
एक जवान धीरे धीरे ह्लास की ओर वृद्धावस्था की ओर जाता है, इस बात को कोई नहीं कह सकता । यदि कोई 
कहे कि वृद्धि श्रौर ह्लास का कारणा थाहार श्रौदि पोषक पदार्थ हैं, तो ठीक नहीं । क्योंकि हमं रोज देखते हैं कि एंक. 
ही घर में, एक ही परिस्थिति में और एक ही आहार विहार के साथ रहते हुए भी छोटे छोटे बच्चें बढ़ते जाते हैं प्रौर 
जवान वृद्ध होते जाते हैं तथा वृद्ध श्रेधिक जर्जरितं होते जाते हैं। इन प्रंबल और चमत्कारिक नियमौं से सूचित 
होता है कि इस शृष्टि के श्रन्दर एक श्रत्यन्त सूक्ष्म, सर्वव्यापक, परिपूर्ण रौर ज्ञानरूपी चेतनशक्ति विद्यमान है जो भ्रतन्त 
ब्ाकाश में फैले हुए श्रसंख्य लोकलोकाऱ्तरों का भीतरी और बाहरी प्रबन्ध किये हुए है । क्योंकि नियम विता नियामक 
के, नियामक विना ज्ञान के श्रोर ज्ञान विना ज्ञानी के ठहर नहीं सकता । पर हम संपूणा सृष्टि में निंयमधूवंक व्यवस्थ 
देखते हैं, इसलिए सुष्ट का यह तीसरा कारण भी सृष्टि के तियमों से ही सिद्ध हौता है । इसी को परमात्मा, ईश्वर, 
खुदा और गॉड दि कहते हैं । इस तरह से संसार के तीनों नियमों से तीनों कारणों का पत्ता मिलता है । सृष्टिं के यें 
तीनों कारण स्वयंसिद्ध और अनादि हैं, इसीलिये यह प्रवाह से नादि सूंष्टि भी बुद्धिंपूवक नियमों में आवद्ध होकर कायै 
कर रही है । क्योंकि जितने पदार्थ स्वयंसिद्ध, कारणरूप और स्वयंभू होते हैं, उन्हीं के गुण, कम, स्वभाव भी निश्चित 
होते हैं और उन्हीं गुणों से जो कार्थ बनते हैं, वे नियमपूर्वक कार्य करते हैं । यह कार्येरूप सृष्टि प्रत्यक्ष ही सुव्यवस्थित, 
बुद्धिपृवक और नियमित कार्य कर रही है, इसलिए इसके तीनों कारणों के स्वयंसिद़ होने में कुछ भी सन्देह नहीं रह्‌ 
जाता । इसलिए ्रव आगे इन कारणों से कार्य का वर्णन करते हैं । 


पर हे A 
कारणां से काय की उत्पत्ति 

उपयुक्त तीनों कारणों में से पहिला कारण जड़, परमाशुरूप और नियम से परिवर्तित होनेवाली प्रकृति है, 
दूसरा कारण असंख्य, परिच्छिन्न और चेतन जीव हैं और तीसरा कारणा व्यापक पर्रिपु्णं ग्रौर ज्ञानी परमात्मा है %। 
इन तीनों में से प्रकृति रौर जीव इस अनन्त सृष्टि को परस्पर सम्बन्ध स्थापित करते हुए नियम में नहीं रख सकते । 
बयोंकि दोनों अणु, परिच्छि् और एकदेशी हैं । यद्यपि समस्त जीव ज्ञानवान्‌ हैं, परु ररा होते से उनमें ज्ञान भी 
भ्रशामात्र हो है, इसलिए इस ्रनन्त जगत को वे सब मिलकर भी नियम में नहीं रख सकते । इसका नियामक तो 
परमात्मा ही हो सकता है, जो श्रपनी अनन्त सत्ता श्रौर अनन्त ज्ञान से सर्वत्र व्यात है । किन्तु प्रश्न यह है कि परमात्मा 


; 

> हा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं वृक्षं परि षस्वजाते । | 

तयोरन्यः पिप्पलं स्वादवतत्यनश्तन्नन्यो अभि चाकशीति ॥ (ऋ० १।१ ६४।२०) | > ; 

समाने वृक्षे पुरषो निमग्नोऽनीशया शोचति मुह्यमानः । | 

जुष्ठं यदा पश्यत्यन्यमीशमस्य महिमानमिति वीतशोकः ॥। | 

मजोभनेकां लो हितशुक्लकृष्णां बह्वीः प्रजाः सृजमानां स्वडपा: । 
| अजो ह्येको जुषमाणोश्नु शेते जहात्येनां भुक्तभो गामजोऽन्यः ॥। 

५ : ज्ञाज्ञौ हवाबजावीशानीशावजा ह्येका सोक्तृभो गार्थेयुक्ता । 
| अनन्तश्चात्मा विश्वरूपो ह्यकर्ता त्रयं यदा विन्देत ब्रह्मसेततू । (श्वेता० उपनिषद्‌) 


४४० वै दिक सम्पत्ति 


हम लिख प्राये हैं कि इस सृष्टि के तीन कारणों में से एक कारण भ्रसंस्य भ्रल्पज्ञ जीव भी हैं। ये जीव जब 
मनुष्यरूप होकर शरीरों को धारणा करते हैं तो एकदेशी होने के कारण भ्रपने से भिन्न श्रन्य पदार्थो की प्राप्ति की इच्छा 
से सदैव कुछ न कुछ प्रयत्न किया करते हैं। इनके इस प्रयत्न से परस्पर संघर्ष उत्पन्न होता है श्रौर उस संघर्ष से 
बहुतों को सहान्‌ कष्ट होने लगता है। कभी कभी तो इनमें इतने श्रधिक श्रत्याचारी मनुष्य उत्पन्न हो जाते हैं कि 
उततकी सम्मिलित क्रिया से संसार में बहुत बड़े बड़े उथलापथल हो जाते हैं और सृष्टि में भ्रभूतपूर्व श्रपवाद उत्पन्न हो 
जाते हैं # तथा म्रच्छे प्राणियों को घोर यातनाएँ भोगनी पड़ती हैं । ऐसी दशा में अपनी उच्च सभ्यता, न्याय श्रौर दया 
से प्रेरित होकर परमात्मा सुष्टिनियमों की रक्षा करने के लिए और हानिकारकों से हानिवाहकों को बदला दिलाने के 
लिए विवश होता है। जिस प्रकार दो लड़ते हुए मनुष्यों में एक को अन्याय करते हुए देखकर एक भद्र पुरुष ग्रन्याय 
करनेवाले से भ्रन्यायप्राप्त का प्रतिफल दिलाकर भगड़ा शान्त करने की कोशिश करता है, ठीक उसी प्रकार दया, धर्म 
भौर न्यायस्वरूप परमात्मा भी श्रत्याचारी जीवों को दण्ड देकर श्रर्थात्‌ भ्रत्याचार सहनेवालों को प्रतिफल दिलाकर 
सृष्टिनियमों की रक्षा करता है | यह च्याय वह नाना प्रकार की योनियों को बताकर करता है और एक योनि से दूसरी 
को लाभ पहुँचाता है। भ्र्थात्‌ पूर्वजन्म का प्रतिफल दिलाता है। यही उसके नियामक बनने का कारण है। 


इस पर कुछ लोग कहते हें कि जब यह मालूम होने पर कि श्रमुक समय में, श्रमुक स्थान में डाका पड़नेवाला है, 
साधारणा पोलीस तुरन्त ही प्रबन्ध कर लेती है, तो भविष्य में होनेवाले श्रत्याचारों का परमात्मा क्‍यों नहीं प्रबन्ध कर 
लेता ? इसका उत्तर यही है कि मनुष्य की बुद्धि सदैव परिर्वातत होती रहती है । चोर चोरी करने के लिए चलता है, 
पर कभी बीच ही से लौट गाता है । ऐसी सूरत में यदि इरादा करते ही अथवा चोरो के लिए चलते ही सजा दे दी 
जाय, तो अन्याय ही कहा जायगा । क्योंकि इरादे की सजा नहीं होती । यदि कोई करोड़ रुपये के दान का इरादा 
करें, तो क्या उसको दान का फल इतने ही से मिल जायगा ? कभी नहीं । इसीलिए कर्भ कर चुकने पर ही फल की 
व्यवस्था करना उचित है । रहा यह कि परमात्मा जीवों को बुरे कर्मों की चेष्टा से ही क्यों नहीं जुदा कर देता ? तो 
इसका उत्तर स्पष्ट है कि प्रथम तो स्वाभाविक चेतन जीव ऐसे निश्रे्ट हो ही नहीं सकते, दूसरे यदि परमेश्वर जीवों की 
वृत्तियों के साथ साथ उनको दबाता फिरे तो स्वथं वही महान्‌ संकट में पड़ जाय, जिसे परमात्मा तो कया कोई मूर्ख मनुष्य 
भी मंजुर नहीं कर सकता । इसलिए कर्म के पूव ही फल दे देना या कमे करने को ही रोकते फिरना युक्तिसंगत नहीं है । 
युक्ति भ्रौर च्याय के भ्रनृसार यही है कि जीव स्वतन्त्रता से कर्म करें ओर ईश्वर स्वतन्त्रता से उनका च्याय करे । यही श्राज 
तक होता ग्राया है श्रौर यही संसार की उत्पत्ति का प्रधान कारण है श्रौर ईश्वर की सवंत्र व्यापकता का पूर्ण प्रमाण है। 

परमेश्वर की इस सर्वत्र व्यापकता पर कुछ लोग यह भी प्रश्न करते हें कि जब परमात्मा इस अनन्त श्राकाश में 
फेले हुए भ्रसंख्य जीवों का न्याय करता है, तो कया वह श्रपनी लम्बाई चौड़ाई को जानता है? कया वह जानता है कि 
मैं कहाँ तक फेला हुध्रा हूँ ? इस प्रश्न का इतना ही उत्तर है कि जिस प्रकार जीव भ्रत्यन्त छोटा है, पर श्रपनी छोटाई 


_को ठीक ठीक नहीं जानता कि मैं कितना छोटा हूँ, उसी तरह परमात्मा बहुत बड़ा है, पर श्रपनी बड़ाई का श्रन्त बह्‌ 


भी नहीं जानता कि मैं कितना ”डा हूँ । क्योंकि श्रपने आपके जानने में सब भ्रत्पज्ञ ही होते हें । जैसे आँख भ्रपने श्रापके 
देखने रौर जानने में असमर्थ है, उसी तरह जीव और परमेश्वर भी श्रपनी छोटाई और बड़ाई जानने में श्रसमर्थ हें । 
इसलिए अपने ्रापकी पूरी मर्यादा का पूरा ज्ञान न न होना अपने भ्रभाव की दलील नहीं है। क्योंकि जब जीव अपनी 
छोटाई को न जानता हुआ भी है भर अपने भ्रापके भाव को जानता है और जब आँख अपने ्रापको न देखती हुई भी है 
झौर अपने भाव को जानती है, तब परमात्मा भी श्रपनी भ्रनन्तता को जानता हुआ भी है श्र श्रपने भाव को जानता है। 
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% कभी कभी संसार में जो कुछ बातें अनियमित सी होती हुई दिखती हें, वे भ्रपवाद हें। उन भ्रपवादों के 

कारण जीवों के सामूहिक और श्रनियमित कमे ही हें । 


वेदिक आयों की सभ्यता 


ह & a a a \ 
तात्पर्य यह है कि जो चीज जेसी होती है, वह वैसी ही प्रतीत होती है। जैसे जीव ्रत्यन्त छोटा है, परं वह अ्पती अत्यन्त 
छोटाई को नहीं जान सकता । यदि जान ले तो श्रत्यन्त छोटाई ही न रहे । इसी तरह परमात्मा अनन्त है, यदि अनन्तता 


को जान ले तो उसकी श्रनन्तता ही न रहे, प्रत्युत सान्तता आ जाय | इसलिए अपने आपके पूण ज्ञान के न होने से | 


श्रपने श्राप में कोई श्रन्तर नहीं श्रा सकता । परमात्मा अनन्त है और ग्रनन्तता से सवत्र व्यापक होकर सब जीवों की 
न्याय व्यवस्था करता है, करता रहा है ग्रौर करता रहेगा । यही सृष्टि के कारणों और उनके नियमों का दिग्दर्शन 
है | इसके श्रागे श्रव यह्‌ दिखलाने का यत्न करते हैं कि यह सुष्ट्रि किस प्रकार बनी ? 


जड़ सृष्टि की उत्पत्ति 


सृष्टि के परिवर्तन और प्राणियों के उत्तम और ग्रवम स्वभावों से जाना जाता है कि यह्‌ सुष्ट्रि कभी परिवर्तत- 
रहित स्थिर दशा में थी श्रौर समस्त प्राणी स्थूल शरीरविहीन अपने कृत कर्मों का फल भोगने के लिए किसी व्यवस्था- 
पक के द्वारा किसी कारागार में जाने के योग्य हो रहे थे । हम इस पुस्तक के पृष्ठ १२० में लिख ग्राये हैं कि परि- 
वर्तनशील पदार्थ भविष्य में परिवर्तेनशून्य होकर स्थिर हो जाते हैं श्रौर भूतकाल में भी विना परिव्ेन के स्थिर दशा में 
ही रहते हैं । इसी सिद्धान्तानुसार यह परिवर्तनशील संसार भी भूतकाल में विना परिवतेन के अपनी कारणा दशा में 
ही स्थिर था | इसी तरह समस्त प्राणियों के परिवर्तनशील शरीर भी अपने कारणों में ही मिले हुए थे ग्रोर समस्त 
चेतनशक्तियाँ शरीरहीन श्रवस्था में ही थीं, तथा अगले फल भोगने को उत्सुक हो रही थीं । श्रर्थात्‌ सारा सामान 
नवीन सुष्ट्रि निर्माण के योग्य प्रस्तुत था । ऐसी दशा में यह प्रश्‍न स्वाभाविक ही उपस्थित होता है कि सृष्टि की 
उत्पत्ति किस प्रकार आरम्भ हुई है और वह किस प्रकार बनी ? 

यद्यपि कहा जा सकता है कि जिस प्रकार अनादि प्रवाह से सृष्टि सदैव बनती रही है उसी प्रकार इस बार भी 
बनी । तथापि इतने से ही उन उलझनों का समाधान नहीं हो सकता, जो सृष्टि की उत्पत्ति के विषय में उत्पन्न हो 
गई हैं । सृष्टि की उत्पत्ति के सम्बन्ध में लोगों की कई रायें हैँ । कोई कहता है कि सृष्टि को प्राकृतिक शक्ति ने स्वयं 
बना लिया, कोई कहता है सृष्टि को जीवों ने मिलकर बचा लिया र कोई कहता है कि सृष्टि को परमात्मा ने ही 
बना लिया है। ऐसी दशा में जब तक तीनों रायों की आलोचना न हो जाय तव तक कोई स्थिर सिद्धान्त कायम 
नहीं हो सकता । इसलिए हम यहाँ क्रम से तीनों मतों की आलोचना करते हैं । 

जो लोग कहते हैं कि प्राकृतिक शक्तियों ने स्वयं इस सृष्टि को उत्पन्न कर लिया है, वे गलती पर हैं। 
क्योंकि प्रकृति की शक्तियां परमाणुओं के ही अन्दर हैं और परमाणु सब एक समान हैं । ऐसी दशा में समान बल- 
वाले परमाणु आप ही आप न तो आपस में मिल ही सकते हैं श्रौर श्रलग ही हो सकते हैं | पर संसार में पदार्थो 
को मिलते और भ्रलग होते हुए बनते भौर बिगड़ते हुए नित्य देखते हैं, जिससे ज्ञात होता है कि परमाणाओं में न तो 
बल ही एक समान है और न उनसे आप ही भ्राप कोई काये बन और बिगड़ ही सकता है । यदि कुछ परमाणुझ्रों को 
प्रबल और कुछ को हीन बलवाले मानें, तो भी काम नहीं चल सकता । क्योंकि प्रबल परमाणु हीनवालों को खींच लेंगे 
श्रौर कभी भी न छोड़ेंगे । फल यह होगा किन किसी पदार्थ में परिवर्तन होगा और न कोई पदार्थे नष्ट ही होगा, 
प्रत्युत समस्त जगत्‌ बिना किसी प्रकार के परिवर्तन के ठोस, स्थिर रूप से बना रहेगा । परन्तु हम संसार के समस्त 
पदार्थो में परिवर्तन भ्रौर विनाश देखते हैं, जिससे ज्ञात होता है कि परमाणुझं में न तो बल ही न्युताधिक है और न 
इस सृष्टि में न्यूनाधिक बल का प्रभाव ही है। इन सम और विषम दो प्रकार की शक्तियों के अतिरिक्त प्राकृतिक पर- 
माणुश्रों में तीसरे प्रकार के अन्य बल की कल्पना नहीं हो सकती । इससे ज्ञात होता है कि दूर दूर स्थित परमाणु 
बिना किसी माध्यम के एक दूसरे पर प्रभाव डालकर न तो आकर्षित ही कर सकते हैं ओर न ग्राङृष्ट परमाणुगओं को 
जुदा ही कर सकते हैं, इसलिए केवल प्राकृतिक शक्तियाँ ही सृष्टि को उत्पन्न नहीं कर सकतीं । 


५५२ बैदिक सम्पत्ति 


इसके सिवा जो लोग कहते हैं कि समसत जीवों ने मिलकर सृष्टि को उत्पन्न कर लिया है, वे भी भुलते हैं। क्योंकि 
जो पदार्थ प्रणु, परिच्छिन्न एकवेशी होते हैं, चाहे भले वे चेतन रौर श्रसंख्य ही क्‍यों न हों, वे श्रनन्त सृष्टि को बुद्धि- 
पूर्वक न तो बना ही सकते हैं भ्रौर न उसको नियम में ही रख सकते हैं । इसका कारणा जीवों की श्रल्पञ्ञता श्रौर 
ग्रणुरूपता ही है | संसार का बनाना तो बहुत दूर की बात है। वे आदि में अपने शरीरों को ही नहीं बना सकते । 
इसलिए श्रनेक चेतन मिलकर सृष्टि को नहीं बना सकते । 

जो लोग कहते हैं कि परमेश्वर ने ही इस सृष्टि को बना लिया है, वे इस वात को भूल जाते हैं कि परमात्मा 
सवत्र व्याप्त और परिपूर्णं है जो चीज सर्वत्र व्याप्त और परिपूर्ण होती है, वह हिल डुल नहीं सकती । परन्तु सृष्टि 
उत्पन्न करने के लिए प्रकृति परमाणुश्रों में गति उत्पन्न करना पड़ता है भर दूसरे पदार्थ में वही गति उत्पन्न कर सकता 
है, जो पहिले स्वयं गतिमान्‌ होता है, इसलिए बिना खुद हिले डुले परमात्मा भी परमाणुश्रों को नहीं हिला सकता । 
इस पर कुछ लोग कहते हैं कि जिस प्रकार चुम्बक विना खुद हिले डुले लोहे में गति उत्पन्न कर देता है, उसी तरह 
परमात्मा ने भी विना हिले डुले परमाणुश्रों में गति उत्पन्न कर दी है। पर इस युक्ति में यह एतराज हो सकता है कि 
प्रकृति परमाणुओं को तो परमेश्वर समान रूप से नित्य ही प्राप्त है, इसलिए नित्य एक ही प्रकार की गति हो सकती 
है, दो प्रकार की परस्पर-विरोधी गति नहीं । श्रर्थातू या तो सृष्टि बन ही जायगी या बिगड़ ही जायगी, या तो उत्पत्ति 
ही हो जायगी या विनाश ही हो जायगा, लेकिन यह न हो सकेगा कि परमेश्वर जब जैसा चाहे तब वैसा हो जाय, 
श्रर्थात्‌ जब बताना चाहे तब बन जाय और जब ब्रिगाड़ना चाहे तब बिगड़ जाय। क्योकि चेतन की इच्छा का असर 
जड़ प्रकृति पर नहीं पड़ता, इसलिए परमेश्वर भी सृष्टि को उत्पन्न नहीं कर सकता । ऐसी दशा में स्वाभाविक ही यह 
प्रश्न उपस्थित होता है कि इस सृष्टि को किसने किस प्रकार उत्पन्न किया ? 

उपर्युक्त कल्पना से ज्ञात होता है कि तीनों पदार्थों में से एक भी ऐसा नहीं है, जो श्रकेला इस सृष्टि की रचना 
का श्रारमभ कर दे । किन्तु तीनों पदार्थो के एक विशेष प्रकार के क्रम की कल्पना करने से प्रतीत होता है कि इन्हीं 
तीनों की संयुक्त सहयोगशक्ति से सृष्ट्युत्पत्ति का ग्रारम्भ हो सकता है। क्योंकि सृष्टि उत्पन्न करने के लिए परमेश्वर 
जैसा सर्वज्ञ, सवंत्र व्याप्त और परिपूर्ण पदार्थ मौजूद ही है, परमात्मा की इच्छाशक्ति से प्रभावित होनेवाली श्रसंख्य 
चेतनशक्तियाँ भी जीवरूप से उसी में पिरोई हुई हैं और उन शक्तियों के ग्राघात प्रतिघात से गति करनेवाले प्रकृति- 
परमाणु भी उपस्थित ही हैं । ऐसी दशा में सृष्टि के उत्पन्न करनेवाले सामान को कहीं बाहर से लाने की श्रावरयकता 
नहीं है । प्रत्युत तीनों के एक विशेष क्रम से ही काम चल सकता हैं । श्राया ने उस क्रम को जान लिया है और उन्हीं 
तीनों पदार्थो के गुणा, कर्म ओर स्वभावों को ध्यान में रखकर वेद के श्रादेशानुसार इस जटिल और मौलिक प्रश्‍न को 
सुलझा लिया है । यजुर्वेद ३२।५ में लिखा है कि-- 

यस्माञ्जातं न पुरा किञ्चनेव य आबभूव भुवनानि विश्वा । 
प्रजापतिः प्रजया स!रराणस्त्रीणि ज्योतिषि सचते स षोडशी ।। 


भ्र्थात्‌ जिससे पहले कुछ भी उत्पन्न नहीं हुआ, उसी सोलह कलावाले प्रजापति-परमेरवर--ने प्रजा के 
साथ रमते हुए भ्रर्नि, विद्यत्‌ ग्रोर सूर्यं को बनाया । इस मन्त्र में बतलाया गया है कि आरम्भ में परमात्मा ते जीवों 
में प्रेरणा करके सारी प्रकृति में हलचल उत्पन्न कर दी है । इसीलिए उपनिषदू में कहा गया है कि-'तस्माद्वा एतस्मा- 
दात्मनः आकाशः सम्भूतः आकाशाद्वायुः वायोरग्निः अग्नेरापः अद्भूबः पृथिवी अर्थात्‌ परमात्मा और आत्मा से आकाश 
(ईथर), भ्राकाश से वायु, वायु से भ्रग्ति, श्रग्ति से जल और जल से पृथिवी बनी है | इस वणन में भी परमात्मा भ्रथवा 
श्रात्मा से ही प्रकृति में गति की उत्पत्ति बतलाई गई है । इसके श्रतिरिक्त छान्दोग्य उपनिषद्‌ में तो स्पष्ट ही कह दिया 
गया है कि-'अनेन जीचेनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवारिए' अर्थात्‌ परमात्मा ने जीवों में विशेष रूप में प्रविष्ट 
होकर इस नामरूपात्मक संसार की रचना की है । इसी तरह मनु ने भी कहा है कि सृष्टि के आरम्भ में परमात्मा ते 


वैदिक आयो की सभ्या 


सजग gn पहिले मन (जीवों) को उद्ठोबित किया और मनसे समरत प्रकृति में हलचल हो गई। % कहते 
मतलब यह है कि वेदों से लेकर उपनिषद्‌ रौर मनुस्मृति श्रादि तक समस्त श्रां ग्न्य एक स्वर से कहते हैं कि परमा 
त्मा ने पहिले अपनी इच्छाशक्ति से चेतन जीवों को उद्बोवित किया और जीवों ने भ्रपती हलचल से समस्त प्रति 
परमाशुझओरं में गति उत्पन्न कर दी। यह बात ठीक भी प्रतीत होती है । क्योंकि परिपूर्ण परमात्मा अपनी इच्छाश्क्ति 
से जीवों में हलचल कर सकता है श्रौर उसकी इच्छाशक्ति का श्रसर चेतन जीवों पर पड़ सकता है । इसी तरह गाँवों 
की हरकत का प्रभाव भी परमाणाओं पर पड़ सकता है । इसका नमूना हम नित्य अंपने शरीर में देखते हैं। जिसे 
प्रकार हमारे हर्ष, शोक श्रौर चिन्ता का श्रसर शरीर-परमाशुओं पर पड़ता है श्रौर मुखमुद्रा में शरन्तँर पड़ जाता है 
ग्रौर जिस प्रकार हमारी इच्छा से ही हाथ, पैर और भ्रन्य भ्रङ्गों के परमाणु भी गति करते हैं ग्रौर शरीर के सर्मस्त 
व्यापार होते हैं, उसी तरह श्रादि में जीवों की हलचल से भी समस्त परमाणुसमूह में हलचल उत्पन्न हो सकती है । 
तएव श्रादि में इसी प्रकार की क्रिया होती है । जब परमात्मा जीवों को प्रेरित करता है, तब उनमें इतना बेग उत्पन्न 
हो जाता है कि समस्त प्राकृतिक परमाणु अत्यन्त वेग से गतिमान्‌ हो जाते हैं । 

इस गति से प्रकृति के पाँचों कर्म उत्पन्न होते हैं। † अग्नि का गुण ऊपर जाना है, इसीलिए ्रिनि के परमाणु 
ऊपर को चलते हैं और जल क गुण नीचे जाना है, इसलिए जल के परमाणु नीचे को जाते हैं श्रौर दोनों शक्तियाँ 
टकरा जाती हैं । इन दोनों विरुद्ध शक्तियों के टकराने से एक विशाल ठेलपेल श्रारम्भ होती है। इसी समय पृथिवी के 
ग्राकर्पणागुणवाले परमाणु इस विशाल ठेलपेल को ठहराते हैं, वायु के प्रसारण गुणवाले परमाणु उस सघन ठेलपेल 
में घक्का लगाते हैं और आकाश (ईथर) के परमाणु उस ठेलपेल को गमन करने के लिए स्थान देते हैं । फल यह होता 
है कि वह सारा परमाणुसमूह चक्राकार गति में घुम जाता है । जिस प्रकार गोली खेलनेवाले लड़के उंगलियों से गोली 
में दो विरुद्ध गतियों को देकर, कलाइयों से थामकर श्रौर हाथ आगे बढ़ाकर गोली को जमीन में डाल देते हैं ग्रौर वह 
गोली नाचने लगती है, उसी प्रकार प्रकृति के पाँचों कमं प्रकृति-परमाणु-पुञ्ज को चक्राकार गति में तचा देते 
हैं। यही चक्राकार गति में फिरनेवाला ग्रादिम प्रकृतिपुझ्ज वेद में हिरष्यगर्े श्रौर लोक में ब्रह्मा कहा गया है । 
ऋग्वेद में लिखा है कि "हिरण्यगर्भः समवर्तताग्रे अर्थात्‌ सबसे पहिले हिरण्यगर्भे नाम का महात्‌ चमकीला और बहुत 
बड़ा प्राकृतिक गोला उत्पन्न हुआ । इसी हिरण्यगर्भ गोले के विषय में मनु भगवान्‌ कहते हैं कि 

तदण्डमभवद्धैमं सहस्रांशुसमत्रभम्‌ । तस्मिञ्जज्ञे स्वय' ब्रह्मा सर्वलो कषिताम्रहुः ॥ (मनुस्मृति) 

ग्र्थात्‌ हजारों सूयं के समानवाले उस गोले में सरवेलोकपितामह--ब्रह्मा--उत्पन्न हुए । ब्रह्मा के नामों को गिनते 

हुए श्रमरकोश में लिखा है कि-- 
ब्रह्मातमभुः सुरश्रेष्ठः परमेष्ठी पितामहः । हिरण्यगभो लोकेराः स्वयंसूश्चतु राननः ॥ (अमरकोश) 

प्र्थात्‌ ब्रह्मा, ्रात्मभू, सुरश्रेष्ठ, परमेष्ठी, पितामह, हिरण्यगर्भ, लोकेश, स्वयंभू और चतुरानन एक ही पदार्थ के नाम 

_हैं। इसमें ब्रह्मा और हिरण्यगभं को एक ही पदार्थ बतलाया है नद म हे पाह । इसमें ब्रह्मा और हिरण्यगर्भं को एक ही पदार्थ बतलाया है । वेद में दूसरी जगह इसी गोले को 'सहख्नश्ञीर्षा पुरुषः 


# तस्य सोऽहनिशस्यात्ते प्रसुप्तः प्रतिबुद्धयते । प्रतिबुद्धश्च सृजति मततः सदसदात्मकम्‌ ॥ 
मनः टर बिकुस्ते चोद्यमानं सिसृक्षया ॥ (मनु० १।७४--७‡ ) 
† बैशेषिक दर्शन में 'उत्क्षेपणमवक्षेपणमाकुञ्चनं प्रसारणं गमनमिति कर्माणि’ लिखकर पाँच कर्मों का 
निर्देश किया गया है। ये पाँचों कर्म पांचों भौतिक तत्वों के हैं । अग्नि कहीं भी जलाई जाय, उसकी गति उपर को 
ही होती है और जल कहीं भी डाला जाय, उसकी गति नीचे को ही होती है । इसी तरह पृथिवी ग्राकर्षण करती 


है, हवा फैलाती है भौर आकाश गमनागमन के लिए स्थान देता है । 
Je 


५५४ बैदिक सम्पत्ति 

रों, हजारों श्राँखों श्रौर हजारों पैरोंवाला कहा गया है । ग्रर्थात्‌ इस ग्रादिमं 
हिरण्पगर्म, स्वयम्भू, हेमाण्ड और ब्रह्मा ग्रादि नामों से कहा गया है और 
ही इस वर्तमान सूष्टि का मूल और बीज है। 


सहस्त्राक्ष: संहस्त्रपात्‌' प्रथात्‌ हजारों शि 
सुष्टिगर्भ को भारतीय साहित्य में सहस्त्रशीषे, 
इसी को पाश्चात्य वैज्ञानिक नेब्यूलाथियरी में गेसेसमास कहते हैं । ये 
कहते हैं कि समय पाकर इसी गोले से श्रतेक गोले उत्पन्न हो गये श्रौर अलग श्रलग प्रनेकों सूर्य के नाम से 
घ्राकाश में फैल गये । इस प्रकार के प्रत्येक सौर जगत्‌ को विराट कहा गया है। मनुस्मृति में लिखा है कि उसी 
हिरण्यगभं गोले के दो भांग हो गये और उन्हीं से विराट्‌ की उत्पत्ति हुई । # वेद में लिखा है कि 'ततो विराडजायत' 
प्र्थात्‌ उसी सहस्त्र शिरवाले हिरण्यगर्भ से विराट्‌ पैदा हुग्रा श्रौर पश्चाद्‌ भूमिमयो पुरः अर्थात्‌ इसके वाद भूमि 
उतपन्न हुई। इस वर्णन से मालूम होता है कि इस अनन्त सृष्टि में श्रनेक विराट्‌ हैं । क्योंकि विराट पुरुष के शरीर की 
जो मर्यादा वेदों में लिखी है, वह उतनी है, जितनी कि एक सौर जगत्‌ की है। विराट्‌ पुरुग का वर्णन करते हुए बेद में 
कहा गया है कि 'शो्णो दयौः संप्रवतेत, यश्य वातः प्राणः, चक्षोः छूर्मोडिजागत, दितः श्रोत्रम्‌, नाभ्य सीद्तरिक्षम्‌ 
पड्भूचां भूमिः? अर्थात्‌ विराट्‌ का शिर द्यौ--श्राक़्ाश-हैँ [, वायु प्राण जवाहुबल -- है, सूर्य नेत्र है, दिशाएँ कान 
हैं, अन्तरिक्ष नाभि है | श्रौर पृथिवी पैर है । बिरादू का यह सारा वर्णन मनुष्य के रूप से मिलाया गया है ओर 
आदिम ब्रह्मारपी पितामह की उत्पत्ति से लेकर पिता बिराद्‌ श्रौर माता पृथिवी की उत्पत्ति तक का वर्णात किया 
गया है। इस उत्पत्तिक्रम में पहले हिरण्यगर्भ-त्रह्मा-की उत्पत्ति बतलाई गई है, फिर ब्रह्मा से विराद्‌ पुरुष अर्थात्‌ 
सौर जगत्‌ की उत्पत्ति बतलाई गई है ओर ग्न्त सें कहा गया है कि पृथित्री उत्त हुई । इस प्रकार से यह जड़ सृष्टि 
की उत्पत्ति का वर्णन करके श्रव श्रागे चेतनसृष्टि की उत्पत्ति का बा करते हैं । 
चेतन सृष्टि की उत्पत्ति 
हम गत पृष्टों में कह आये हैं कि इस सृष्टि की उत्पत्ति का प्रवात कारणा जीवों के कर्म और परमेश्‍वर का च्याय 
ही है । जीव श्रनादि काल से कर्म करते हुए चले ग्रा रहे हैं और परमात्मा भी श्रनादि काल से उनको कर्मफल देता 
हुआ चला आ रहा है । इसीलिए प्रत्येक प्रलय के वाद नंब्रीन सृष्टि होती है शर जब सूर्य, चन्द्र श्रौर पृथिवी आदि 
की रचना हो जाती है, तब पृथिवी के अनुकूल हो जाने पर परमात्मा जीवों के शेष कर्मों के अनुसार उनको नाना 
प्रकार की योनियों में उत्पन्न करता हैं। मनुस्मृति में लिखा है कि-- 
. यंतु कर्मणि यस्मिन्स व्ययुङक्त प्रथमं प्रभुः। 
स तदेव स्वयं भेजे सृज्यमानः पुनः पुनः ॥ (मनुऽ १।२८) 
्र्थात्‌ उस प्रभु परमात्मा ते सृष्टि के आदि में जिसकी जिस स्वाभाविक कर्म में योजना की, उसने उत्पन्न होकर 
वही स्वाभाविक कर्म क्रिया | तात्पये यह कि जिसक्रो जिस योति के योग्य समझा उसको उसी योति में उत्पन्त किया । 
इस कमे और कर्मानुसार शरीरधारंण के सिद्धास्तानुसार समस्त कर्मो रौर समस्त शरीरों को तीन भागों में बाँटा जा 
सकता है।्र्थात्‌ यह कहा जा सकता. है.कि समस्त कर्मों के तीन वगे हैं, तदनुसार समस्त प्राणीशरीरों के भी तीन वर्ग हैं। _ 
# द्विधा क्ृत्वात्मनों देहमर्ेन पुरंघोऽभवत्‌ । 
अर्धेत नारी तस्यां स विराजमसृजस्प्रभुः ।। (मनुस्मृति) 
| द्योदिवो द्वे स्त्रियामञ्ञं व्योमपुलकरमस्बरम्‌ । 
नभोऽस्तरिक्षं गगनमनन्तं सुरवत्मं खस्‌॥ (श्रमरकोश) 
` ~ प्राणो वे बलं तरप्राणे प्रतिष्ठितम्‌ तस्माद्‌ बाहुबलम्‌ ॥॥ (शत० ब्रा० १४।:।१६) 
\- जिस तरह मनुष्य के पेट में जठराग्निं प्रौर प्रन्नरस रहता है, उसी तरह विराट्‌ के भ्रन्तरिक्षछ्पी पेट में 
विद्यू दुरूपी जठराग्नि श्रोर रसरूपी सेघजल रहता है । 


कर्मो के तीन वर्ग सात्विक, राजस, र तामस हैं । इन्हीं को दूसरे शब्दों में आचार, भ्रनावार और भत्याचार 


वेदिक आयो की सभ्यता 


हैं। थे तोनों प्रकार के कर्म वुद्धि, नि्ुं द्धि और प्रमाद से किये जाते हैं। सृष्टितियमों के अनुसार शौर घर्मानुकूल 
बुद्धिपूर्वक आ्रवरण->व्यवहार-- का नाम श्राचार है और वह सात्विक कर्म कहलाता है + सृष्टिनियमों को विना 
जाने निु ितापूर्वेक कुछ न कुछ कर डालने का नाम अनाचार है झर वह राजस कर्म कहलाता है और प्रमाद, म 
ग्रालस्य तथा श्रभिमान से किये गये सृष्टि के प्रतिकूल श्रघर्माचरणों का नाम अत्याचार है और बे तामस कमं कहलाते 
हैं। इन्हीं तीनों प्रकार के कर्मों के अनुसार तीन प्रकार के शरीर बनते हैँ । ल्‍ 
ज्ञानयुक्त सात्त्विक कर्मों के करने से ज्ञानयुक्त मनुष्यशरीर बनता है, भज्ञानयुक्त कुछ न कुथ उलटे सीधे कर्मों 
के करने से श्रज्ञानयुक्त पशुशरीर बनता है रौर श्रालस, प्रमाद, तथा प्रभिमानयुक्त दुष्कर्मों के करते से ज्ञात और 
कर्महीन श्रन्धकारमय वृक्षशरीर बनता है । ज्ञानपूर्वक इर्द्रियों के उपयोग करने से मनुष्यों को ज्ञान और कर्म के 
धारण करनेवाले परिपूर्ण श्रद्ध दिये गये हैं, श्रज्ञानवश केवल कुछ न कुछ करने से पशुओं को ज्ञानहीन केवल कुछ च 
कुछ कर लेनेवाले श्रपूर्ण श्रद्ग दिये गये हैं श्रोर ज्ञान तथा कर्म दोनों का जानबूऋकर दुरुपप्रोग करने से वृक्षों को 
ज्ञान और कर्म दोनों से वंचित कर दिया गया है। इस प्रकार से तीन किस्म के कर्मों के कारण तीन वर्ग के प्राणी 
मनुष्य, पशु और वृक्ष बने हैं.। इन तीनों में मनुष्य ज्ञानयुक्त रौर कर्म करने में समर्थ हैं, पशु ज्ञानहीन र कमें 
करने में समर्थ हैं और वृक्ष ज्ञान तथा कर्म दोनों में असमर्थ हैं । 
संसार का यह नियम है कि जो ज्ञान में और कर्म करते में पूर्ण होता है, वह ज्ञानशून्य का भोक्ता होता है 
और ज्ञानशून्य उसका भोग्य होता है । इसी तरह जो कर्म कर सकता है, वह ज्ञान गौर्‌ कर्मशून्य का भोक्ता होता' 
है और ज्ञानकर्मशून्य उसका भोग्य होता है । इसके सिवा संसार का दूसरा यह भी नियम है कि पहिले भोग्य उत्पन्न 
होता है, तव भोक्ता पैदा होता है। जिस प्रकार पहिले दूध उत्पन्न हो जाता है, तव बच्चा पैदा होता है, उसी तरह 
जब पशुओं के भोग्य वृक्ष पहिले उत्पन्न हो जाते हैं, तव पशु उत्पन्न होते हैं और जब मनुष्यों के भोगय वृक्ष और पशु 
उत्पन्न हो जाते हैं, तब दोनों का उपमोग करनेवाला मनुष्य उत्सन्न होता है । इसी नियम के अनुसार इस चेतन 
सृष्टि में सबसे पहिले वृक्ष उत्पन्न हुए, वृक्षों के ब्राद पशु उत्पन्न हुए और पशुओं के बाद मनुष्य उत्पन्न हुए । वेद में 
चेतन सृष्टि की उत्पत्ति इसी क्रम से लिखी है। यजुर्वेद में लिखा है कि 
सम्भृतं पृषदाउ्यम्‌ । पश्‌ स्तांश्रक्रे वायव्यानारण्या ग्राम्याश्च ये ॥। 
ज्ञाह्माणोऽस्य घुखमासीद्वाहु राजन्यः कृतः । 
ऊरू तदस्य यद्ध श्यः पद्या& शूद्रो अजायत ॥ ( अ° ३१ ) 
अर्थात्‌ पहिले पषद नामक भक्ष्पाच्च त बनस्पतियाँ उत्पन्न हुई % फिर उड़नेवाले, भ्ररण्य में चरनेवाले श्रौर ग्रामों 
में रहनेवाले पशु उत्पन्न हुए और इनके बाद ब्राह्मणा, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र ग्र्थात्‌ मनुष्य उत्पन्न हुए्‌। इस तरह से 
समस्त चेतन सृष्टि की उत्पत्ति हुई और स्वाभाविक स्थिति में स्थिर हुई। किस्तु सृष्टि उत्पत्ति का एक अस्वाभाविक 
क्रम और है, जिसका प्रयोग ग्रापत्ति के समय ही होता है। इस नियमका सिद्धान्त यह है कि जो जिसको सताता हे 
बह उससे सताया जाता है । इसी सिद्धान्त के अनुसार जिस समय समस्त मनुष्यसमाज अनाचारी, भ्रत्याचारी, 
कामुक, वेहिसाब सन्तति का बिस्तार करनेवाला, मांसाहारी और युद्धकारी होकर प्राणियों का संहार करता है और 


“जिस समय मनुष्यसमाज जंगलों को काटकर पहाड़ों समुद्रों और भौगभिक उथलापथलों को.करके संसार में प्राकृतिक 


विज्ञवों ( Disturbances ) को उत्पन्न करके भी प्राणियों का संहार कर देता है, उस समय सृष्टि के स्वाभाविक 
नियम बिगड़ जाते हैं और प्राणियों को कष्ट होता है, अतः उन नियमों की रक्षा करने के लिए सृष्टि का ' नियामक 
अत्याचारी रायां की बिक देता है भात (माह ७ आल प्राणियों की वृद्धि कर देता है । अर्थात्‌ मांसाहारी मनुष्यों को बकरों और गौ आदिकों में श्रौर बकरों 


% पृषदिति सक्ष्यात्योपलक्षणस्‌ । (( ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका ) 
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तथा गो प्रादिकों को भेड़ियों भौर शिर भ्रादि हि पशु्रों में उत्पन्न कर देता है । इसी तरह श्रनेक पीड़ित प्राणियों 
को बीमारी के कृमियों (3९778) में भ्रौर भ्रनेक पीड़ा देनेवालों को कीटपतङ्गों में उत्पन्न कर देता है। फल यह 
होता है कि जहाँ सीधे सादे मनुष्यों भौर पशुग्रों को भ्रत्याचारी सताते हैं श्रौर बेजा तौर से स्वार्थसाधन करते हैं, 
बहा पीड़ित प्राणी भी भ्रपना बदला लेकर पीड़कों को भी पीड़ा पहुँचाते हैं भ्रर्थात्‌ जिन्होंने जिनको मारकर खाया 
है, वे भी उनको मारकर खा जाते हैं । † यही सृष्टि के दोनों प्रशस्त क्रम हैं श्रौर इन्हीं क्रमों के ग्रनुसार स्वाभाविक 
भ्रौर भ्रापत्कालिक सृष्टि उत्पन्न होती है । यह स्वाभाविक फ्रम श्रनादि हैं। जब जब इस प्रकार के मनुष्य उत्पन्न 
होते हैं, तब तब इसी प्रकार की सृष्टि होती है । इसी नियम के भ्रनुसार इस वतमान सृष्टि में भी दोनों प्रकार के 
प्राणी उत्पन्न हुए । स्वाभाविक नियमानुसार खड़े, श्राड़े और उलटे शरीर की योनियाँ उत्पन्न हुई श्रोर ग्रापत्य लिक 
नियमानुसार मकड़ी, बक और बतक श्रादि थोड़ी सी ऐसी भी योनियाँ सृष्ट्धारम्भ ही में उत्पन्न हुई, जो स्वभावतः 
दूसरे प्राणियों का नाश करने लगीं । परन्तु भृष्ट्यारम्भ के बहुत दिन बाद जब मनुष्यों में महा भ्रत्याचारियों की 
प्रधिकता हुई, तब परमात्मा ने उन सिहव्याघादि हिस्त्र पशुश्रो में भी प्राणियों को मारकर खानेवाले उत्पन्न कर दिये, 
जो पहिले मृतक मांस को खाकर केवल संसार]फी सफाई ही करते थे और जिन्दा जानवर को मारकर नहीं खाते 
थे । यही इस वर्तमान चेतन सृष्टि की उत्पत्ति का रहस्य है । किन्तु प्रन यह है कि प्रथम कही हुई जड़ सृष्टि के 
साथ इस चेतन सृष्टि का सम्बन्ध क्या है ? 
जड़ सृ से चेतन सृष्टि का सम्बन्ध 
जड़ सृष्टि की उप्पत्ति का वर्णन करते हुए हम लिख आये हैं कि हमारा यह सौर जगत्‌ ही विराट्‌ है । इस 
विराट्‌ का शिर दो भर्थात्‌ सू्यस्थानी ्राकाश है, नेत्र सूये हैं, प्राणा हवा है, पेट विद्युत ग्रौर मेघ हैं और पैर पृथिवी 
है । पृथिवी से लेकर आकाश तक इस विराट्‌ के खड़े ्ाकार का यह रूपक मनुष्य के खड़े शरीर के सःथ मिल 
जाता है भ्रर्थात्‌ मनुष्य का भी शिर द्यौ की श्रोर और पैर पृथिवी की श्रोर ही हैं और वह भी विराट्‌ की तरह खड़े 
शरीरवाला ही है। इसका कारण विराट्‌ ग्रौर मनुष्या पितापुत्रसम्बन्ध ही है ग्रादिम ग्रमैथुनी सृष्टि विराट्‌ से 
ही उत्पन्न होती है, इसलिए मनु भगवान्‌ कहते हैं कि मैं--मनुष्य--विराट्‌ से ही उत्पन्न हुआ हूँ । +- मनुष्य 
विराट्‌ के ही श्राकार का है। इसलिए बाइबल में भी कहा गया है कि परमेश्वर ने मनुष्य को अपनी आकृति का 
बनाया 'अङ्गादङ्कात्संभवसति' के श्रनुसार विराट्‌ के प्रत्येक श्रङ्ग से मनुष्य के प्रत्येक अङ्क को उत्पत्ति हुई है और 
दोनों के भ्रङ्गों का आधार श्राघेय सम्बन्ध है । मनुष्य के शिर का झाधार यो है, ग्रतः जबतक शिर द्यौ की श्रोर 
रहता है, तमी तक मनुष्यका मस्तिष्क श्रोर मेवा काम करती है । परन्तु ज्यों ही शिर द्यौ की ओर से हट जाता है, 
त्यों ही मस्तिष्क की मेघा भ्रर्थात्‌ ज्ञानशक्ति मन्द और अन्वकाराच्छन्न हो जाती है। यह बात हमको दो ग्रनुभवों 
से ज्ञात होती है । एक तो जब हम श्रपने शिर को द्यौ की श्रोर से हटाकर लेट जाते हैँ तो निद्रा श्राने लगती है श्रौर 
ज्ञानशक्ति मन्द पड़ने लगती है, अर्थात्‌ हम विना द्यो की ग्रोर से शिर को हटाये सो नही सकते-बेहोश नहीं हो 
सकते । दूसरे जब हम कोई नशा पीते हैं ग्रोर हमारी बुद्धि मन्द होने लगती है तब हमारे पेर लड़खड़ाने लगते हैं 


-भौर हम गिरने लगते हैं अ्रथत्रा पड़कर सो जाते हैं। अर्यात्‌ हम बुद्धि खोकर शरोर बेहोश होकर खड़े नहीं रह 
सकते । इन दोनों नित्य के ्रनुभवों से यह बात अच्छी तरह स्पष्ट हो रही है कि हमारे शिर और बुद्धि का द्यौलोक 
लाक 


+ मां-स-भन्ञयिताऽप्रुत्र यस्य मांसमिहाद्म्यहम्‌ । 

एतान्मांसस्य मांसत्व प्रवदन्ति मनीषिणः ।। ( मनु० ५५४ ) - 

्रर्थात्‌ जिसका मैं यहाँ मांस खाता हूँ, वह परलोक में मेरा मांस खायगा । विद्वानों ने मांस शब्दे की यही 
निरुक्ति की है। 

ज तपस्तप्त्वासृजद्यं तु स स्वयं पुरुषो विराट्‌ । तं मां वित्तास्य सर्वस्य स्रष्टारं द्विजसत्तमाः ॥। 


वैदिक आयों की सभ्यता 


से श्राधाराघेय सम्बन्ध है । जिस प्रकार द्यौ का शिर के साथ सम्बन्ध है, उसी तरह सूय प्रौर नेत्रों का भी सम्बन्ध है। _ 
जब तक सूर्य रहता है, तभी तक नेत्र काम देते हैं, पर जब सूर्य श्रस्त हो जाता है श्रोर ग्रंघेरा हो जाता है, तब नेत्र ह 
भी ग्रन्थे हो जाते हैं । संसार में जितना प्रकाश है, चाहे बिजली का हो भ्रथवा अग्नि का, सब सूये से ही प्राप्त होता है। 
इसीलिए बेद में सूये श्रौर अ्रग्नि को एक ही कहा गया है । # इस सूर्यरूपी भ्रग्ति से ही बिजली, गैस और तेल के चिराग 
जलते हैं श्रौर चिरागों को जलाकर ही सूर्य का स्थानापन्न प्रकाश उत्पन्न किया जाता है तब नेत्र काम देते हैं। कहते का 
मतलब यह कि सूर्य श्रौर नेत्रों का भी ्राधाराधेय ही सम्बन्ध है । वायु और प्राणों का तथा प्राणों मरौर बाहुबलों का भी 
वही सम्बन्ध है। यदि संसार से वायु खींच ली जाय, तो हम एक बार भी साँस नहीं ले सकते श्रौर विना प्राण के थोड़ा भी 
बल प्राप्त नहीं कर सकते । इसीलिए घ्राणो वे बल” कहा गया है | प्राण और बल का सम्बन्ध उस समय अधिक स्पष्ट 
होता है, जब काम करते करते मनुष्य की दम उखड़ जाती है । दम के उखड़ते ही मनुष्य निबेल हो जाता है, इस लिए वायु 
श्रौर प्राण का तथा प्राणा आर बल का भी श्राधाराघेय ही सम्बन्ध सिद्ध होता है । पृथिवी और पैरों का जैसा घनिष्ठ 
सम्बन्ध है, वह प्रत्यक्ष ही है । श्रर्थात्‌ बिना ऐथिवी के कोई भी खड़ा नहीं हो सकता । कहने का मतलब यह है कि 
हमारे जितने श्रद्ध-उपाज् हैं, वे सव विराट्‌ के श्रङ्गों के साथ नत्यी हैं शरोर उन्हीं के सहारे स्थिर हैं । 


सदुपयोग ही से वह विराट्‌ की श्राकृति का बन सका है रौर इस प्रकार विराट्‌ के प्रत्येक अज्ध से सहयोग प्राप्त कर 
सका है । किन्तु जिन मनुष्यों ते बुद्धि का उचित उपयोग नहीं किया, केवल भ्रन्घपरम्परा से कुछ न कुछ करते रहे हैं, 
उनकी बुद्धि का सदर मुकाम, शिर, द्यौलोक की ओर से हटाकर क्षितिज की और ्ाड़ा कर दिया गया है भौर सब पशु 
वना दिये गये हैं। बुलबुल से लेकर शुतुरमुगं तक, मछली से लेकर मगर तक, हाथी से लेकर लीख तक श्रौर बन्दर से 
लेकर वनमनुष्य (गौरिला) तक जितने पशु कहलानेवाले प्राणी हैं, सब आड़े शरीरवाले ही हैँ । इनमें से किसी का 
शिर ग्राकाश की ओर नहीं है । हाँ, ये चलते फिरते भ्रवश्य हैं । इस से ज्ञात होता है कि इनकी कर्मेद्धियों का ह्लास 
नहीं हुआ । इसका कारणा यही है कि इन्होंने जान बूककर श्रनाचार नहीं किया । परन्तु जिन मनुष्यों ने प्रमाद भ्रौर 
ग्रभिमान से जान वूभकर दुष्कर्म किये हैं, उनकी कर्मेन्द्रियाँ भी छीन ली गई हैं शरोर उनकी ज्ञानेग्द्रियों का सदर 
मुकाम 'शिर' जमीन में गाड़ दिया गया है और सव वृक्ष बना दिये गये हैं। % इसीलिए न तो वे कुछ ज्ञान ही रखते 
हैं और न इधर उधर चल फिर ही सकते हैं । इसी त्रिगुणात्मक सृष्टि के विषय में कपिलमुनि कहते हैं कि 


हम लिख श्राये हैं कि मनुष्य को यह शरीर बुद्धिपूर्वक सात्त्विक कमे करने से ही मिला है। ्रर्थात्‌ बुद्धि के , 


ऊर्ध्वं सत्वविशाला तमोविशाला मूलतः मध्ये रजोविशाला । 
आवृत्तिस्तत्राप्युत्त रोत्तरयोनियोगाद्धेयः । 
आन्नह्मास्तम्बपर्यन्तं तत्कृते सृष्टिराविवेकात्‌ । (सांख्यदर्शन) 


्रर्थात्‌ सतोगुणी कर्म करनेवाले ऊपर की ओर जाते हैं, रजोगुणी मध्य की ओर जाते हैं और तमोगुणी नीचे 
की ओर जाते हैं । इस तरह से इन योनियों का एक दूसरी में जाने का चक्कर लगा ही रहता है । परन्तु ब्रह्मा अर्थात्‌ 
मनुष्यजाति के आदि पितामह से लेकर स्तम्ब अर्थात्‌ वृक्षों तक विवेक करने से यह चक्कर छूट जाता है । इन सूत्रों में 
मनुष्य से लेकर वृक्षों तक के चक्कर को बतला कर स्पष्ट कर दिया गया है कि सतोगुणी मनुष्य खड़े शरीरवाले, 
रजोगुणी पशु ग्राड़े शरीरवाले अर तमोगुणी वृक्ष उलटे शरीरवाले हैं भ्रौर अपने अपने कमो के भ्रनुसार विराटू 
भर्थात्‌ जड़ सुष्टि के साथ भ्रनुकूल भ्रथवा प्रतिकूल सम्बन्ध रखते हैं । 


se sp ES RE ER ततिति यान तन” 


# अर्ति्यो तिर्या ति रग्निः, सूर्यो ज्योतिर्ज्योतिः सूयः, ज्योतिः सूरयः सूर्यो ज्योतिः । (यजु ३।६) 
. ५ इससेत नामी विद्वान भी कहता है कि "7९९5 87० मएe7f०० 77९7 भर्थात्‌ वृक्ष अपुण मनुष्य हैं । 


EE घैदिक सम्पत्ति 


चेतन सृष्टि का पारस्परिक सम्बन्ध 


जिस प्रकार प्राणियों का जड़ सृष्टि के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध है, उसी प्रकार उनका श्रापस में भी घनिष्ठ सम्बन्ध 
है। हम लिख आये हैं कि परमात्मा जीवों के कर्मानुसार प्राणियों के शरीर बनाता है श्रौर दण्ड-भोग के साथ साथ 
दुःख देनेवाले से दुःखप्राप्त को प्रतिफल भी दिलवाता है । यह्‌ प्रतिफल एक प्रकार का त्रण होता है। यही कारणा है 
कि प्रनाचारियों और अत्याचारियों की ज्ञानेनदरियों और कर्मेरदरियों का. संकोच करके वह उनको इस प्रकार का बना 
देता है कि बे ग्रासानी से उत्कृष्टेन्द्रिय प्राणियों के काबू में श्रा जाते हैं और उनका भोग्य बनकर ऋणा चुकाते रहते 
हैं। यही कारणा है कि भोग्य पहिले श्रौर भोक्ता उनके वाद उत्पन्न होते हैं । 

हम लिख ग्राये हैं कि श्रादि सृष्टि में पहिले वृक्ष, फिर पशु श्रौर पशुश्रों के बाद मनुष्य हुए । इसका कारणा यही 
है कि पशुओं और वृक्षों ने पूर्वजन्म में अपने मनुष्य शरीर द्वारा अन्य मनुष्यों को नुकसान पहुँचाया है, इसलिए मनुष्यों 
की अपेक्षा हीनेन्द्रिय होकर और उनके काबू में श्राकर मनुष्यों का ऋण चुका रहे हैं और वृक्षों ने भ्रपने पूर्वकालीन 
भनुष्य शरीर द्वारा पशुझों भौर मनुष्यों दोनों को नुकसान पहुँचाया है, इसलिए वे पशुओं और मनुष्यों के काबू में 
प्राकर उनके उपभोग में ग्रा रहे हैं श्रौर ऋणा चुका रहे हैं। परन्तु पशुओं ने पूर्वजन्म में वृक्षशरीरधारी पूर्व जन्म के 
पशुझ्नों को नुकसान नहीं पहुँचाया, इसलिए वे इस जन्म म वृक्षों को कुछ भी नहीं देते, प्रत्युत वृक्षों से लेते हैं। इस 
तरह से वृक्ष और पशु मनुष्यों के ऋणी हैं, पर मनुष्य इन दोनों में से किसी का ऋणी नहीं है । इसी तरह पशु भी 
मनुष्यों के ऋणी हैं, पर वृक्षों के ऋणी नहीं हैं । परन्तु वृक्ष पशुओं तथा मनुष्य दोनों के ऋणी हैं रौर उनका ऋणी 
कोई नहीं है। इसीलिए सब प्राणी परस्पर विना किसी रोक टोक के अपना अपना देना पावना देते और लेते हैं । 
अर्थात्‌ सब एक दूसरे की सहायता से जीते हैं। हम यहाँ कतिपय प्राणियों का वणान करके दिखेलाते हैं कि वे किस 
प्रकार अपने से उत्कृष्टेन्द्रिय मनुष्य की सेवा कर रहे हैं । 

गाय, भैस, बकरी और भेड़ी दूध देकर, भेड़ श्रौर बकरियाँ वस्त्रों के लिए ऊन देकर, घोड़े, बेल, गधे, ऊंट, खच्चर 
झौर हाथी आदि सवारी तथा बारेवरदारी का काम देकर और कुत्ते चौकी पहरा तथा एक अच्छे साथी का काम देकर 
मनुष्य की सेवा कर रहे हैं । जिस प्रकार ये प्राणी अनेक प्रकार के पदार्थों को देकर मनुष्य का ऋण चुका रहे हैं 
उसी तरह सिंह, व्याघ्र, श्गाल, बिल्ली और गीव ग्रादि मांसाहारी प्राणी मृतक शरीरों का मांस खाकर सफाई का काम 
कर रहे हैं । यदि ये प्राणी मृतक प्राणियों को खाकर सफाई न करें तो मुर्दों के पहाड़ लग जायें श्लौर उनकी सड़ाँद 
से मनुष्यों का जीना दुलेभ हो जाय । इसी तरह सुवर, मुग, चील, कौवे श्रौर चिउँटी आदि भी मल और सड़े मांस 
को खाकर और पृथिवी को पवित्र बनाकर मनुष्य की सेवा कर रहे हैं। इनके अतिरिक्त मछलियाँ तथा श्रन्य सभी 
जलजन्तु पानी को स्वच्छ करते हैं । समुद्र में यदि मछलियां न हों, तो उसका पानी मलिनता के कारण इतना स्थूल 
हो जाय कि वह सूर्यताप से तप्त ही न न हो और वहाँ बादल ही न बन सकें । 'अहिसाधर्मप्रकाश' के उत्तरां (पृष्ठ ७६ ) में 
लिखा है कि तुकिस्तान के आसपास रक्तसमुद्र में मछलियां नहीं हैं, इसलिए वहाँ का पानी बहुत ही गन्दा हो गया है 
और वहाँ वर्षा एकदम बन्द हो गई है । जिस प्रकार जलजन्तु जल को स्वच्छ करते हैं, उसी प्रकार वायु में उड़नेवाले 
पक्षी और कृमि भी वायु के मल को खा जाते हैं और वायु को शुद्ध कर देते हैं। इसी तरह सर्प श्रौर बिच्छू श्रादि 
विषैले प्राणी भी जल, स्थल और वायु के विष को खा जाते हैं श्रौर संसार को विषहीन बनाये रखते हैं । 


इस सेवा के अतिरिक्त ग्रनेकों पशु, पक्षी ओर कीड़े मनुष्य को वैज्ञानिक विषयों में भी 'बड़ी सहायता देते हैं । 
हें ऐसे स्थान में नहीं बैठती, जहाँ जमीन के नीचे-पोल होती- है । “यदि पुराना -कुर्वाँ-दीवार के गिर जाते से दब - 
जाता है, तो भेड़ें उतनी गोल जमीन को छोड़ कर बैठती हैँ। इससे-शूगर्भविद्यासम्बन्धी-अनेकों बातें जानी जाती हैं । 
इसी तरह जोक (जलोका) बड़ेबडे तूफाचों को बतला देती.है-। आप एक गिल्ास'में पाली अरिये-आऔर एक जोक को 


वैदिक आयो को सभ्यता 


इसमें डाल दीजिये । यदि तूफान श्रानेवाला हैं, जो जोंक पेंदी में बैठ जायगी और यदि तूफान आनेवाला नहीं हैं 
जोक पानी के ऊपर ही तैरती रहेगी । किन्तु यदि तूफान ग्रभी दूर है ग्रौर देर से ग्रानेवाला है तो जोंक पानी के बीचों 
बीच विकलसी तड़पड़ाती रहेंगी । इसके भ्रतिरिक्त जोंक खराब खून के निकालने का भी काम करती है । इसी तरह 
प्रग्निप्रषात, भूकम्प, तूफान और वर्षा आने के पूर्व ही छोटी छोटी चिउँटियाँ अपने अपने झंडों को लेकर भागती हैं,जिससे 
वर्षा का ज्ञान होता है। हिमालय के पक्षी वर्फ पड़ने की सूचना देते हैं ओर खंजन पक्षी इस सूचना को हर साल यहाँ 
तक पहुँचाता है। इसी तरह मंटूक भी पानी सूखने की सूचना देते हैँ । एक तालाब का पानी जब सूख जाता है, तो वे 
दूसरे ता लाब को चले जाते हैं श्रौर दूरस्थित जल का रास्ता अपने श्राप जान लेते हैं, तथा जिस पाती में रहते हैं, उस 
पानी के सूखने की खबर भी वे पहले से ही पा जाते हैं। इन बातों से मनुष्य लाभ उठा सकता है । इसी तरह कबूतर 


r 


पक्षी तार ग्रौर डाक का काम देते हैं । जहाँ तार चिट्टी नहीं जा सकती, वहाँ कबूतर ही खबर पहुँचाते हैं । 


जिस प्रकार ये पशुपक्षी मनुष्य की नाना प्रकार से सेवा करते हैं, उसी तरह वृक्ष भी फलफूल देकर, प्रनत देकर, 
ग्रौपधियाँ देकर शौर वर्षा आदि श्रनेकों प्रकार के अमूल्य साधनों को देक र मनुष्य की सेवा करते हैं। ये वृक्ष मनुष्यों 
की ही नहीं प्रत्युत नाना प्रकार के फल इल, ठरा और ग्न्त आदि देकर पशुपक्षियों की भी सेवा करते हैं। कहने का 
मतलब यह है कि समस्त हीनाङ्ग प्राणी श्रपते से उत्तमाङ्ग प्राणी की सेवा करके उसके ऋणा से मुक्त होते हैं । यह 
क्रम हमको इन तीन ही प्रधान थोकों में नहीं दिखलाई पड़ता, प्रत्युत वह्‌ इन तीनों महाविभागों के अन्तगंत ग्रवान्तर 
उपविभागों में भी दिखलाई पड़ता है। जिस प्रकार एक प्रतिभावान्‌ पुरुष के प्रभाव में साधारण बुद्धि के अनेकों श्रादमी 
ग्रा जाते हैं ्ौर स्वाभाविक ही प्रतिभावान्‌ का श्रादर और सत्कार करने लगते हैं, उसी प्रकार पशुओं ्ौर वृक्षों के 
अन्तर्गत उनकी समस्त उपशाखाएँ भी एक दुसरी को सहायता देती हैं, सिहादि मांसाहारियों को ग्रपता मांस देकर यदि 
दूसरे प्राणी सहायता न दें, तो क्या एक दिन भी हिंसक जन्तु संसार में रह सकते हैं ? इसी तरह दीमक यदि घर 
बनाकर सर्प को न दे और कोवा यदि कोयल के बच्चों की परवरिश न कर दे, तो क्या संसार से सपो ग्रौर कोयलों 
का कहीं पता मिल सकता है ? लोग कहते हैं कि यदि बन्दर संसार में न रहें, तो घोड़ों का नाम निशान ही मिंट 
जाय । क्योंकि घोड़ों के श्रसाध्य रोग बन्दरों के सहवास से श्रच्छे हो जाते हैं । इसी से घोड़े की बला बऱ्दर के शिर' 
का मसला प्रचलित है । मसला ही प्रचलित नहीं है, किन्तु हम प्रत्यक्ष देखते हैं कि बड़े बड़े राजाओं के ग्रस्तबलों में 
घोड़ों के साथ बन्दर भी बधे रहते हैं । इससे कह सकते हैं कि यह मसला असत्य नहीं है । 


जिस प्रकार पशुओं के समस्त भ्रवान्तर भ्ञेद परस्पर एक दूसर की सेवा कर रहे हैं, उसी तरह वृक्षों की भी 
ग्रवान्तर योनियाँ परस्पर सहायता कर रही हैं। यह बात हमको लताश्रों के देखने से बहुत ही श्रच्छी तरह स्पष्ट 
होती है। हम देखते हैं कि प्रायः सभी लताएँ वृक्षों के ही सहारे रहती हैं । यहाँ तक नागबेल आदि लताओं की तो 
परवरिश ही दूसरे वृक्षों पर होती है रौर बबूल वृक्ष की सहायता से तो ऊसर जमीन में मी घास होने लगती है । 
कहने का मतलब यह है कि समस्त अवान्तर योतियाँ परस्पर सहाय्य सहायक होकर और अपने से उच्च विभागों का 
ऋण चुका कर सेवा करती हैं और यह बात घोषणापूर्वक कहती हैं कि इस सूष्टि में एक भी ऐसी योनि नहीं है, जो 
निररथंक हो रौर उसके सार्थक होने का कारणा नहो। 


चेतन सृष्टि की इस सुसङ्गठित बनावट से और जड़ सृष्टि के साथ उसके घनिष्ठ सम्बन्ध से प्रतीत होता है कि 
यह संसार एक बहुत बड़ा यंत्र है, जिसका सूर्य, चन्द्र, पृथिवी, वायु श्रौर जलादि जड़ सृष्टि ढाँचा है श्रौर उस ढाँचे में 
जड़ी हुई समस्त चेतन योनियाँ उसके संशिष्ट पुरजे हैं । इस यंत्र के कारीगर ते इसमें एक भी ऐसा पुरजा नहीं लगाया, 
जो वेमतलब भ्रौर भ्रकारण हो, इसलिए इसका उपयोग बहुत ही समक बूककर कारचा चाहिये । 
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५६० बैदिक सम्पत्ति 


अध्ययन और विचार 


मोक्ष से सम्बन्ध रखनेवाले इन उपर्युक्त समस्त मौलिक सिद्धांतों का सुनना श्रौर उन पर ध्यान से विचार करना 
भरायेसभ्यता का सबसे प्रधान लक्षण है। यही कारण है कि एक श्रायंबालक श्राचार्यकुल में जाकर यज्ञोपवीत के दिन से 
ही सन्ध्योपासत के समय "सूर्याचन्द्रमसो घाता यथापुव मकहपयत्‌' का पाठ नित्य पढ़ता है श्रौर गुरुमुख से नित्य इसका 
र्थ सुनता है कि इस सूर्येचनद्रादि सृष्टि को परमात्मा ने उसी तरह बनाया है, जिस तरह इस के पूर्व भी वह अनेकों 
बार बना चुका था। इस नित्य के श्रवणाष्ययन से धीरे धीरे विद्यार्थी को सृष्टि के कारणों ग्रौर उसके उत्प्तिक्रर्मो,का 
ज्ञान होने लगता है श्रौर हमने गतपृष्टों में जिस वैदिक, श्राषं श्रोर श्राय रीति से सृष्टि के कारणों ग्रौर उसके उत्पत्ति- 
क्रमो का वर्णन किया है, उस रीति से सृष्टि का रहस्य खुल जाता है श्रौर उसके हृदय में तीन बाते निर्श्रान्तरूप से 
भ्रपना घर कर लेती हैं । पहली बात तो उसके मन में यह जम जाती है कि इस सृष्टि को श्रनियमित, श्रस्वाभाविक 
झौर क्षुभित करनेवाला केवल मनुष्य ही है। जब तक मनुष्य उत्पन्न नहीं होता तब तक सुष्ट में कुछ ग्रस्वाभाविकता 
भ्रथवा पाप नहीं होता । प्रत्युत सब प्राणी सृष्टि के नियमों में बंधे हुए श्रपना श्रपना नियमित काम करते हैं श्रौर कोई 
किसी को दुःख नहीं देता। किन्तु मनुष्य के उत्पन्न होते ही संसार में भ्रस्वाभाविकता ग्रा जाती है । +- 

इसका कारण मनुष्य का ज्ञानस्वातंत्र्य ही है। यह्‌ अपने ज्ञानस्वातंत्र्य से सूष्टि के नियमों का भंग करता है ग्रौर 
समस्त प्राणियों को दुःखी कर देता है | दूसरी बात उसके मन में यह बैठ जाती है कि मनुष्य के भ्रति रिक्त जितने प्राणी 
हैं सब पूर्वेजन्म के मनुष्य ही हैं । मनुष्यों ने श्रपने ज्ञानस्वातंत्र्य से जो सृष्टिनियमों के विरुद्ध कर्म किया है, उसी के 
फलभोगारथे उनको ये शरीर मिले हैं। क्योंकि इन प्राणियों के शरीरों की बनावट बिलकुल ही मनुष्य के शरीरों के 
साथ मिलती जुलती है । भ्रन्तर केवल इतना ही है कि इन्होंने जिस जिस श्रङ्ग का दुरुपयोग किया है वह वह रङ्ग मन्द 
हो गया है और ्रब ये खड़े शरीरवाले न रहकर श्राड़े भ्रौर उलटे शरीरवाले हो गये हैं | तीसरी बात उसके मन में 
यह्‌ स्थिर हो जाती है कि जब मनुष्य ही भ्रपने दुष्कर्मों के कारण पशु, पक्षी और वृक्ष होकर नाना प्रकार के कष्ट 
भोगता है, तो अब ऐसे कर्म न करना चाहिये, जिससे पशु भ्रथवा वृक्ष होना पड़े, किन्तु ऐसे कर्म करना चाहिये कि 
जिससे इत्त पशुओं रौर वृक्षों के मूल कारण मनुष्य शरीर ही को घारण न करना पड़े। 

इसके सिवा मनुष्यशरीर में भी तो सब दुःख ही दुःख भरा है। रोग, दोष, हानि, बिछोह, भय, चिन्ता श्रौर 
जरामरण आदि अनिवायं कष्टों से छुटकारा इसमें भी तो नहीं है। इसमें भी तो राजा श्र सृष्टिशासन की श्रनि- 
वारये परतन्त्रता भोगनी पड़ती है । इसलिए अब इन शारीरों के फेर से ही निकल जाना चाहिए और ग्राज से ग्रब ऐसे 
कर्मं करना चाहिये, जिनसे भविष्य में न तो स्वयं शरीर धारणा करना पड़े और न भ्रन्य प्राणियों को ही कष्ट हो, प्रत्युत 
एक ऐसा मोक्षमागे बन जाय कि जिसके द्वारा हम को भी मोक्ष मिल जाय और ये प्राणी भी मनुष्यशरीर में ग्राकर 


` मोक्षमार्गी वत जायें। किन्तु प्रायः लोगों की श्रोर से इस कर्मेयोनि ध्रोर भोगयोनि के पुनर्जेन्मसम्बन्धी सिद्धान्त पर 


यह्‌ श्रापत्ति की जाती है कि जब मनुष्य ही कमंयोनि है श्रोर वही कर्मवश कर्मफल भोगने के लिए अन्य भोगयोनियों 
में श्राता है श्रौर जब वही एक छोटे से मलिन पानी के कुण्ड में कृमिरूप से इतनी श्रधिक संख्या में मौजूद है, जो 
संख्या वर्तमान पौने दो श्रर्व मनुष्यों से भी श्रधिक है तो क्या यह संभव है कि इतने भ्रधिक मनुष्य कभी रहे हों, जिनकी 
संख्या वर्तमात समस्त भोगयोनियों से भी श्रधिक रही हो रोर ये समस्त भोगयोनियाँ मनुष्य ही रही हों ? इस 
श्रापत्ति का उत्तर बहुत ही सरल है। 


-- गोयथ (०९१) भी कहता है कि ‘Al the prospect pleases, only man js vile’ भ्रर्थात्‌ समस्त 
कुराइयों की जड़ मनुष्य ही है । 


er 


वेदिक आया कौ सभ्येता 


हुम कुदरत में देखते हैँ कि बहुत ही छोटी सी गलती की सजा बहुत ही श्रधिक मिलती है, ठा (लवी क 
छोटा नहीं कहा जा सकता । रास्ता चलते समय जरा सा चूक जाने पर मनुष्य गिर जाता है भर म्रपने हाथ पैर तोड़ | 
बैठता है । इसी तरह एक वेश्यागामी जरा सा चूकने पर ऐसी ऐसी व्याबियों में पड़ जाता है कि जिनसे उसंका सारा 
जीवन ही नष्ट हो जाता है । भौड़ै पाप में बड़ी सजा के इस नियमानुसार मनुष्य जब पाप करके नीच योनियों में जाता हैं; 
तो उसे एक एक योनि में कई कई बार जन्म लेना पड़ता है रौर समस्त योतियों का चक्कर लगा करके ही मनुष्ययोनिं 
में श्राने का मौका मिलता है । इस बीच में यदि किसी दुष्ट द्वारा अकाल ही में फिर मारा जाता है, तो उंस ग्रत्याचारी 
मनुष्य से बदला लेने के लिये श्रापत्काल के ईश्वरी नियमानुसार किसी हिंस्न योनि में जन्म लेकर अपने कर्मों को भीं 
भोगता है श्रौर उस दुष्ट का भी संहार करता है । इसके अतिरिक्त जब सारा मनुष्यसमाज ्रत्याचारी हो जाता है श्रंर 
बेहिसाब प्राणियों का नाश कर देता है, तो नवीन उत्पन्न होनेवालों के लिए मातापिता ही का प्रभाव हो जाता है । 

फल यह होता है कि पैदा होनेवाले बचे हुए थोड़े से ही माता पिताश्रों के द्वारा बहुत बड़ी संख्या में ज'्मग्रहणा 
करते हैं श्रौर आहारन्यूनता से श्रकाल में मरते हैं और फिर उन्हीं योनियों में उत्पन्न होते हैं । कहने का मतलब यह 
कि मनुष्ययोति से हटने पर प्राणी बड़े चकक्रर में पड़ जाता है और वहाँ से लोटना कठिन हो जाता है । इधर मनुष्य बात 
बात में गलती करता है ग्रौर छोटी गलती में बड़ी सजा के नियमानुसार कर्मफल भोगने के लिये दूसरी योनियों में 
जल्दी जल्दी जाता है और वहाँ देर तक रहता है। परिणाम यह होता है कि श्रामद कम और खर्च अधिक होने के 
कारण पशुप्तमुदाय की वृद्धि और मनुष्यसमुदाय की न्यूनता वनी रहती है । इस बात को एक दृष्टान्त से समभना चाहिये । 
कल्पना कीजिये कि आपने कुछ कपड़े घोबी को धोने के लिये दिये, पर यह जल्दी से घोकर न लाया भोर आपको दूसरे 
कपड़े फिर देने पड़े । किन्तु फिर भी घुलकर जल्दी से न आये और फिर देने पड़े । इस तरह दो चार बार ही में घर के सब 
कपड़े धोबी के यहाँ जमा हो गये । ग्ब कुछ दिन में वह चार छै कपड़े लाया, पर तब तक प्रापने और भी दस कपड़े मैले 
कर डाले और धोबी को दे दिये । फल यह हुआ कि आपके घर से थोबी के घर में कपड़े अधिक हो गये । जो हाल 
इस उदाहरण का है, वही मनुष्ययोनि की कमी और अरन्य योनियों की अधिकता का है । यह सिलसिला श्रनादि काल से 
चला आता है श्रौर अनन्त काल पर्येन्त चला जायगा । इसलिए उपयुक्त शंका कर्मयोति श्रौर भोगयोनि के सिद्धान्त को 
ग्रसिद्ध नहीं कर सकती श्रोर न इस बात को हटा सकती है कि कर्मयोनि मनुष्य ही इन भोगयोतियों में जाता है। 

गरायो ने श्रपते अध्ययन, अध्यापत और श्रवण-मनन के द्वारा अपनी सभ्यता के मूलाधार मोक्ष के प्रशास्त मागे 
का इस प्रकार निश्चय किया है । उन्होंने अच्छी तरह समझ लिया है कि अज्ञान और ग्रभिमात से जो काम किये 
जाते हैं, उनसे प्राणियों को दुःख होता है भौर उस दुःख का प्रतिफल देने के लिए नाना प्रकार की योनियों में जच्म 
धारण करना पड़ता है, इसलिए किसी भी प्राणी को चाहे वह मनुष्य, पशुपक्षी, कीटपतज्ग, हृणपल्व ग्रादि कोई हो 
कभी भी कष्ट न देना चाहिये । परन्तु लोग कहते हैं कि जब यह सिद्ध हो चुका कि समस्त पशुपक्षी, कीटपतद्ध ग्रौर 
तृणपल्लव, पूर्वजन्म के अपराधी हैं-मनुष्य के ऋणी हैं--तव फिर इनके सुखदुःख झौर हानिलाभ की बात सोचता 
ही वेकार है। हम जिस तरह चाहें, उनका उपयोग कर सकते हैं और अपना ऋण ब्याज के सहित वसूल कर सकते 
हैं । इस वसूली में यदि उका वध भी करना पड़े तो कोई पाप की बात नहीं है । 

सुनने में ये बातें किसी अंश में ठीक प्रतीत होती हैं, पर विचार करने से ज्ञात होता है कि इस प्रकार का आरोप 
करनेवालों ते न तो भ्रपराघ भौर दण्डविघान ही पर घ्यान दिया है और न ऋण भौर ऋणदाता पर ही। अपराध 
रौर दण्डविधान वादी झौर प्रतिवादि के ग्रधीन नहीं, प्रत्युत वे त्यायाधीश के प्राधीन हैं । प्रत्येक ्रपराधी अपने वादी 

का अपराधी नहीं है, प्रत्युत बह उस विधान का प्रपराधी है जो न्यायाबीश की झोर से स्थिर किया गया है । इसलिए 
किसी वादी को यह अधिकार नहीं है कि वह्‌ अपने प्रतिवादी को अपनी मर्जी से कुछ भी कष्ट दे! यह्‌ अधिकार न्यायाधीश 
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ही को है कि वह जो कुछ दण्ड--जुर्माना-करे, उसमें से श्रमुक भाग वादी को भी दिला दे, पर वादी अ्रपनी 
मर्जी से कुछ भी नहीं ले सकता । इसी' तरह ऋणदाता भी ऋणी से तकाजा ही कर सकता है, उसे दण्ड नहीं 
सकता भर न उसको मारकर उसके चमड़े से श्रपना रुपया ही वसूल कर सकता है । ऐसी दशा में कोई भी मनुष्य 
किसी भी पशु भ्रादि प्राणी को न तो कष्ट ही दे सकता है श्रौर न उसका वव ही कर सकता है । इसलिए मनुष्य को 
चाहिये कि वह बिना किसी प्राणी को कुछ भी कष्ट दिये, जो कुछ काम लेते बने वह ले ले। काम लेने का सबसे 
उत्तम नियम इ सृष्टि के नियामक ने खुद ही बना दिया है। उसने प्रत्येक प्राणी की जाति, आयु और भोगों को 
नियत करके बतला दिया है कि जिस प्राणी से तुम काम लेता चाहो, उसकी जाति के अनुसार उसको पूर्ण श्रायु जीने 
दो ग्रौर उसकी जाति के ग्रनुसार उसक्रा जो कुछ भोग नियत हो वंह भोगने के लिए रुकावट पैदा न करो, किन्तु 
उसके भोगों को-जुटाने का बन्दोबरत करो । 
जाति, आयु और भोग 

`" योगयास्त्र में लिखा है कि 'सति मूले तद्विपाको जात्यायुर्भोग.' ग्रर्थात्‌ पूर्वकर्मानुसार प्राणियों को जाति, आयु 
और भोग मिलते हैं । # प्रत्येक प्राणी किसी न किसी जाति का होता है। जाति की पहिचान बतलाते हुए न्यायशास्त्र 
में गोतम मुनि कहते हैं कि 'संमानप्रसवाह्मिका जातिः) ग्रर्थान्‌ जिसका समान प्रसव हो वह जाति है। समान प्रसव 
वह कहलाता है कि जिसके संयोग से वंश चलता हो। गाय और वैल के संयोग से वंश चलता है इसलिए वे दोनों एक 
जाति के हैं, परन्तु घोड़ी ग्रोर कुत्ते से वंश नहीं चलता, इसलिए ये दोनों एक जाति के नहीं हैं । इस जाति की दूसरी 
पहिचान भ्यु है। जिन जिन प्राणियों का समान प्रसव है, उनकी आयु भी समान ही होती है । जितने दिन प्रायः गाय 


जीती है, उतने ही दिन प्रायः बेल भी जीता है, पर जितने दिन घोड़ी जीती है, उतने ही दिन कुत्ता नहीं जीता । 


` जाति की तीसरी पहिंचान भोग हैं। जिनका समान प्रसवं श्रौर समानः ग्रायु है, उनके भोग भी समान ही होते हैं। 


गाय और बैल का समान प्रसंवे भौर समान ग्रायु है, इसलिए दोनों के भोग भी--आहारविहार भी--समान ही हैं । 
परन्तु घोड़ी शोर कुत्ते का जहाँ समान प्रसव और समान आयु नहीं है, वहाँ भोग भी समान नहीं है । घोड़ी घास 


खाती है श्रौर कुत्ता घास नहीं खाता, किन्तु मांस खाताः है । तात्पर्य यह कि प्रत्येक जोति का प्रसव, रायु और भोग 


.एक समान ही होता है रोर इन्हीं तीनों गुणों से प्रत्येक योनि पहिचानी जाती है। इसंलिएं मनुष्यों को उचित है कि वे 


जिस प्राणी से काम लेना चाहें; उसकी जाति के श्रनुसार उमके भोगों को देते हुएं उसकी पूणं श्रायु तक जीने का मौक्रा दें । 
` जिस प्रकार किसी सजा पाये हुए कैदी के लिए तीन बातें नियत होती हैं, उसी प्रकार प्राणियों को जाति, यु 
भौर भोग दिये गये हैं। कैदी के लिए लिखा ` होतां है कि यह अमुक श्रेणी :की जल में जाय, श्रमुंक ्राहारविहार के 
साथ झमुफ काम करे श्रोर-भ्रमुंक समय तक वहाँ रहे । यहाँ कैदी की श्रेणी ही प्राणियों की जाति है, कैदी का काम 
और आह।रतिहार ही-प्राणियों के भोग हैं और कैदी की मियाद ही प्राणियों की अयु है ! जिस प्रकार केदी को उसके 
“भोग देकर ही उतनें दिन तक श्रमुक जेल में रक्खा जा सकता है, उसी प्रकार:इन समस्त” प्राणियों को भी उनके भोग 
देकर ही उनसे उनकी आयु भर कोम लिया जा सकता है । यदि जेलदारोगा कैदी के मोग और स्वास्थ्य प्र्थात्‌ ग्रायु 
में विघ्न डाले, तो वह ग्रपराधी समझा जाता है | क्योंकि राजा का यह अ्रेभिप्राय नहीं है कि कैदी मारं डाला जाये। 
" ` इसी प्रकार वे मनुष्य जो प्राणियों की दुःख देते हैं, परमात्मा के च्याय के बिरुद्ध ' करते हैं, प्रतएव पापी हैं । जैसे 
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* कुछ लोग जाति का श्र ब्राह्मणा, क्षत्री आदि, झायु का श्रर्थ फलित ज्योतिष्‌ कें श्रनुसार वर्ष, भास, दिन आदि 
और मोगका प्रर्थ सुखदुःख ग्रर्थात्‌ प्रारब्ध आदि करते हैं परन्तु यह ठीक नहीं है। क्योंकि यहाँ समान प्रसव से स्पष्ट 
कर दिया गया है किं ब्राह्मणा शरोर क्षत्रॉणी का समान प्रसव होतां है, इसलिए दोनों एंक ही जाति के हैं, अलग नहीं । 
इसी तरह आगु ग्र भोग भी भिन्न भिन्न योतियों से ही सम्बन्ध रखते हैं, घड़ी पल भ्रथवा प्रारब्ध प्रादि से नहीं । 


बदिक आयों की संभ्यता 


जिस प्रकार एक समात प्रसव जाति समान आयु को प्रोप्त करके समान भोगों को सोग्ती है, उसी प्रकार हम 
को भी समझना चाहिये कि समस्त मनुष्य भी समान प्रसव और समान आयुवाले हैं, इसलिए उन के भो'र्ोग 
समान ही होता चाहिये । हि ' Fe 
हा क समान i समान आ्रायु और समान भोगवाले मनुष्यों ग्रौर' प्राणियों के श्रपराघ और दण्डों 
ना क 
I ह के सजाश्रों का / बही कायदा ऋणी और चनी के लेन देन का भी है । मनुष्य जब किसी का ऋणी 
ह्‌, ९ महाजन भी उस गो श्रपने घर में रखकर और उससे काम कराकर ही यना रुपया वसूल करता है प्रौर 
ऋणी को जिन जिन पदार्थों की. ्लावश्यकता होती है, वे पदार्थ महाजन ही देता है । क्योंकि वह जानतां है;कि विता 
i दिये यदि वह भूख से मर जायगा या श्रन्य दुःखों से घबराकर कहीं चला जायगा, तो मेरा रुपया हब जायगा'। 
इसलिए यदि मनुष्यों को मनुष्यों, पशुग्रों श्रौर वृक्षों से लेता है, तो उन्हें हर प्रकार से सुखी रंखना चाहिये । सुखी 
रखने का कायदा सुष्टि ने बतला दिया है क्रि प्रत्येक प्राणी की जाति, श्रांयु रौर भोग नियत हैं, अतः तुम उसके 
भोगों को देते हुए श्रौर उसकी पूर्ण श्रायु तक रक्षा करते हुए श्रपना ऋण लेते चले जाग्रो और ऐसा प्रबम्ब करो कि 
कभी किसी प्राणी की अ्रकाल मृत्यु न हो । “9 फल! 
इस पर प्रायः लोग कहते हैं कि यदि परमेश्वर को किसी की श्रक्राल मृत्यु मंजुर न होती, तो वह वर्षाऋतु में | 
पानी बरसाकर, जंगलों में अग्नि जलाकर और ग्राँवीतूफान को उत्पत्त करके क्‍यों करोड़ों प्राणियों को अकाल में ही १ 
मारता और क्यों व्याघादि हिर प्राणियों को उत्पत्त करके लाखों प्राणियों का अकाल में ही संहार करता? इसका 
उत्तर बहुत ही सरल है । हम गत पृष्ठं में कर्मानुसार चेतन सृष्टि के उत्पत्तिक्रमों का वर्णन करते हुए दो प्रकार के 
ृष्टचत्पत्तिक्रमों का वर्णान कर राये हूँ। पहिला क्रम सतोगुण, रजोगुण रौर तमोगुण के अनुसार खड़ी, ग्राड़ी और उलटी 
सृटि की उत्पत्ति का है और दूसरा श्रापत्कालक्रम है, जो सृष्टि की स्वा माविकता को रोकनेके लिए काममें लाया जाता है। 
अर्थात्‌ जब मनुष्य अपनी हिसावृत्ति से प्राणियों का संहार यहाँ तक बढ़ा देता है कि उनको अपने कर्मफलों 
के भोगने के लिए पूरी आयु तकः जीना भी कठिन हो जाता है और जब मनुष्यसमाज जंगलों को काटकर, पहाड़ों 
को तोड़कर, समुद्रों को हटाकर और भौगमिक पदार्थों को निकालकर सृष्टि में व्यतिक्रम उत्पन्त कर देता है, जिससे 
सृष्टि के नियमों में बावा पड़ती है, और प्राणियों को कष्ट होता है, तब परमात्मा उन ग्रत्याचारी मनुष्यों को 
कीड़ेमकोड़े ग्रौर कीटपतंग बनाकर उन्हीं वर्षा, अग्नि और तूफान आदि प्राकृतिक घटनाओं के द्वारा प्रतिवर्ष मार 
देता है, जितको उन्होंने जंगल रादि काटकर बिगाड़ा था। इसी तरह मांसाहारी मनुष्यों को पशु बताकर और पीड़ित 
पशुओरों को हिन प्राणी बना देता है और उन्हें ग्रत्याचार का प्रतिफल दिला देता है। 
जिस प्रकार ये दोनों प्रवन्ध होते हैं, उसी तरह जब प्राणियों का नाश इतना अविक हो जाता है कि जीवों 
को जन्म धारण करने के लिए पूरे मातापिताओ्रों की मी कमी हो जाती है तब इन थोड़े से ही मातापिताश्रों में ही 
अधिक सन्तान उत्पन्त होने लगती है। परन्तु जब थोड़े से मातापिता भी सब जीवों को उत्पन्न नहीं कर सकते तब 
परमेश्वर उस श्रत्याचारीः मनुष्यसमाज के नाश करने के लिए उन्ही नेवाले प्राणियों को ऐसा जहरीला बनो देता 
है कि वे नाना प्रकार की बीमारी के जम्सँ बनकर मनुष्यों का नाश कर देते हैं और ऐसे वृक्षों को भी उत्पन्त कर 
देता है, जो मनुष्यादि प्राशियों को पकड़ पकड़कर ला जाते हैं और पशुओं तथा जंगलों की रक्षा कर लेते हैं। यह 
सारा प्रबन्ब सृष्टि के नियमों की रक्षा करने के लिए किया जाता है । सृष्टि के ये नियम अनादि हैं। क्योंकि पूर्वे 
सुष्टि के श्रत्याचारियों को प्रतिफल दिलाने के लिए परमात्मा आदिसृष्टि में भी मकड़ी और बतकों की भाँति कुछ 
ऐसी योत्तियाँ उत्पन्न कर देता है, जो स्वभावतः भी प्राणियों का नाश करती हैँ 7% 
इसलिए मनुष्य को यह उचित नहीं है कि वह परमेश्वर के अपराधियों को अपने श्रपराधी समभकर उन्हें सताए 
जिस प्रकार कोई अपराधी या ऋणोी न्यायाधीश के ही हुक्म से सजा पा सकता है, वादी की ओर से नहीं, उसी प्रकार 


५६४ वैदिक सम्पत्ति 


बर्षा, प्राग, प्राँंधी भौर भूकम्प के द्वारा प्रथवा सिहव्याघ्र प्रादि हिं पशुग्रों के द्वारा परमेश्वर ही प्राणियों का 
भ्रकाल में संहार कर सकता है, प्रन्य कोई नहीं । 

इसलिए ईश्वरीय न्यायव्यवस्था का तात्पर्यं यह नहीं निकाला जा सकता कि जब परमेश्‍वर लाखों प्राणियों को 
भकाल में मार देता है, तो मनुष्य भी उनको ग्रकाल में मार डाले । प्रत्युत यह तात्पर्ये तो अवश्य निकलता है कि 
मानुषी दुरवस्था के कारण परमेश्वरीय व्यवस्था को छोड़कर, जिन प्राणियों ने दूसरे प्राणियों को श्रकाल में मारकर 
खाने का भ्रभ्यास कर लिया है, उस प्रभ्यास के छुड़ाने का प्रयत्न मनुष्य भ्रवश्य करे। 

हम चेतन सृष्टि की उत्पत्ति में लिख श्राये हैं कि परमात्मा ने पूर्वसृष्टि के बचे हुए दुष्टों के दुष्कमों का फल 
देने के लिए मकड़ी भ्रौर बतक झ्रादि थोड़ी सी ऐसी भी योनियाँ उत्पन्न की हैं, जो स्वभावतः जिन्दा प्राणियों को 
मारकर खाती हैं भौर शेष सिंहादि मांसाहारी प्राणी तो मुर्दो का मांस खाकर केवल संसार की सफाई करने के ही 
लिए बनाए गये हैं, जिन्दा प्राणियों को मारकर मांस खाने के लिए नहीं । साथ ही हम यह भी लिख श्राये हैं कि 
उनमें जिन्दा प्राणियों को पकड़कर खानेवाले तभी उत्पन्त होते हैं जब मनुष्यों में प्राणिसंहार की अवृत्ति श्रत्यधिक 
बढ़ जाती है । इसलिए मनुष्यों को उचित है कि वे प्राणियों का मारना श्रौर उनका माँस खाना छोड़ दें, जिप्तसे 
हिस्त जन्तुओं से हिसा करने का स्वभाव जाता रहे । क्योंकि जब मनुष्य अन्य प्राणियों का वव करके उनका मांस 
खाता है, तो उन पशुओं की खूराक में कमी उत्पन्न होती है, जिनकी खूराक संसार की सफाई के उद्देश्य से मृत 
प्राणियों का मांस बनाई भई है। खूराक में कमी होने से ही वे चोर श्रोर डाकुः्रों की भाँति दूसरे जिन्दा प्राणियों 
को चोरी से मारकर खाते हैं। ऐसी दशा में यही कहना पड़ता है कि जिन्दा पशुओं को पकड़कर खाने की ग्रादत 
उनकी स्वाभाविक नहीं है, प्रत्युत मनुष्यों के कारण से हुई है| यहाँ हम हि पशुप्रों के स्वभाव से सम्बन्ध रखते- 
वाली दो एक घटनाम्रों का वणन करके दिखलाते हैं कि जिन्दा जानवरों को पकड़ कर खाने की ग्रादत उतकी 
स्वाभाविक नहीं है । 

कोई २५ वर्ष की बात है कि मध्यप्रदेश की रायगढ़ रियासत में एक छोटा सा शेर का बच्चा पकड़कर आया । 
राजासाहबने उसे पाल लिया श्रोर उसके खाने के लिये मांस का प्रवम्ब करा दिया । तदनुसार उसको नित्य मांस के 
टुकड़े बाहर से दिये जाने लगे। यह क्रम साल भर से भी ज्यादा जारी रहा | जब्र वह काफी बड़ा हो गया, तो 
एक दिन उसके कठहरे में जिन्दा बकरा डाल दिया गया । बकरे को देखते ही शेर एक कोने में जाकर बैठ गया 
झोर बकरा इधर उधर घूमने लगा । यह खबर राजासाहब को दे दी गई । राजासाहब ने उस दिन से जिन्दा बकरा 
देना बन्द करा दिया । परन्तु विनोद के लिए जब इच्छा होती थी तब जिन्दा बकरा कठहरे में डलवाकर तमाशा 
देखा करते थे । जैसी यह घटना है वेसी ही घटना का एक वर्णन नवम्बर सनु १६१३ के प्रसिद्ध वैज्ञानिक श्रखबार 
'लिटिल पेपर' में इस प्रकार छापा था क्रि, पशुओं में बच्चों की परवरिश का अद्भुत प्रेम देखा जाता है। बिल्लियाँ 
चूहों, शशकों ओर भ्रन्य प्राणियों के बच्चों की परवरिश करती हैं । गौवें बकरी के बच्चों को पालती हैं । कृत्तियांँ 
लोमड़ी, खरगोश भेड़ों के बच्चों को पालती हैं और शूकरियां भी बिल्ली के बच्चों को पालती हैं । सबसे बडा प्रसिद्ध 
उदाहरण डबलिन (जर्मनी) के चिडियाखाने की वृद्धा सिहनी का है, जिसने अपने मांद में एक कुत्ता पाल रक्खा;था, 
जो उसके मांद के चूहे मारा करता था'। & इसी तरह की एक बात महाभारत में भी लिखी है कि-- 

* The love of the young among the animals:—Animals have the same wonderful spirit 
of affection for tbe young. Cats have reared rats and hares and rabbits and squirrels, cows 
have reared lambs,idogs have fed und brought up foxes and hares and wolves and kit! ens, a 
mother ferret has brought up a young rabbit; and there is a famous instance of a grand old 
lioness at the Dublin 2०० which adopted a dog that killed the rats in her den, 

` कै . —(Little Paper of November I93. ) 


वेदिक आर्यों की सभ्यता 


सा हि मांसार्गलं भीष्ममुखात्सिहस्य खादतः । 
दन्तान्तरविलग्नं यत्तदावत्तेऽल्पचेतनः ॥॥ (महा० सभापवे) 


प्र्थात्‌ भूलिग पक्षी सिह के मुह में श्रपना मुंह डालकर उसके दांतों में घुसे हुए मांस को निकाल कर खाता 
है । भूलिग पक्षी बहुत बड़ा होता है । उसमें इतना मांस होता है कि सिंह उसको खाकर अपना पेट भर सकता है, 
परन्तु श्रपने मुंह के श्रन्दर ग्रा जाने पर भी वह उस को नहीं मारता । इन प्रमाणों से पाया जाता है कि जिन्दा 
प्राणियों का मारना व्याघ्रादिकों का स्वभाव नहीं है । 


संसार का सबसे बड़ा प्राणिशास्त्री श्राल्फ़ेड रसल वालिस ठीक ही कहता है कि “मांसाहारी जन्तु केवल भूख 
लगने पर ही दूसरे प्राणियों को मारते हैं, मनोविनोद के लिए नहीं । पालतू बिल्लियों ग्रोर चूहों के जो उदाहरण 
दिये जाते हैं, वे ्रममूलक हैं'। % ठीक है, हिर प्च यदि मतोविनोद के लिए प्राणियों की हिसा करते, तो सरकस- 
वाले लोग सिहबाभों के साथ कैसे कुश्ती लड़ते ? इससे मालूम होता है कि हिंस्र पशु भूख के ही कारण प्राणियों की 
हिंसा करते हैं, पर यदि समस्त संसार के मनुष्य मांस खाना छोड़ दें ग्रौर रोज के मरनेवाले पशुओं का मांस जंगलों 
श्रौर गाँवों की सरहदों में डलवा दिया जाय, तो समस्त मांसाहारी प्राणी श्रपनी शुषा निवृत कर लें श्रौर अन्य 
प्राणियों का ग्रकाल में मारना बन्द कर दें । 


es 


कहने का मतलव यह कि जब हिस्र पशुओं का हिसा करना स्वभाव ही नहीं है, जब वे मांस मिलते पर किसी 
की हिंसा करते ही नहीं और जब पर्यात्त मांस मिलनेपर वे प्राणियों का मारता छोड़ सकते हैं तब यह नहीं कहा जा 
सकता कि प्राणियों का मारना उनका स्वभाव है । वे प्राणियों को तमी मारते हैं जब मनुष्य श्रन्य प्राणियों को मार- 
कर खा जाता है । यदि मनुष्य अन्य प्राणियों को मारकर खाना छोड़ दे, तो हिन पशु भी जिन्दा जानवरों का मारना 
छोड़ दें । परन्तु जब मनुष्य प्राणियों को मारकर खाना नहीं छोड़ता, तो परमेश्वर भी हिंसक पशुओं के द्वारा होनेवाली 
हिसा का इलाज नहीं कर सकता । यही कारण है कि संसार में हिसा का साम्राज्य हो गया है और यह निर्णय 
करना कठिन हो गया है कि कितनी हिंसा ईश्वरी न्यायव्यवस्था से हो रही है और कितनी मनुष्यों के अत्याचार से। 

मनुष्यक्ृत रौर ईश्वरकृत हिसा में कोई अन्तर नहीं है । क्योंकि जो मनुष्यक्ृत है, वही ईश्वरकृत है । मनुष्य 
कर्म करता है और परमेश्वर उसी कर्म के अनुसार फल दे देता है । अर्थात्‌ श्रागे आगे मनुष्यों के कर्म और पीछे पीछे 
परमेश्वर की व्यवस्था काम कर रही है, इसलिए मनुष्य कृत ओर ईश्वरकृत हिसा में कुछ भी अन्तर नहीं है । इस सिद्धान्त 
के श्रनुसार यदि परमेश्वर हिन पशुओं के द्वारा मनुष्यों और मनुष्यों के प्रिय पशुओं को ्रल्पायु में मरवाकर मनुष्यों 
को उनकी हिंसाप्रवृत्ति का प्रतिफल देता है, तो यह हिंसा मनुष्यों की ही की हुई समझी जा सकती है । ईश्वर की 
कराई हुई नहीं । इसलिए मनुष्यों को उचित है कि वे किसी भी प्राणी की हिसा न करें और प्रत्येक प्राणी को ऐसा 
मौका दें कि वह अपने भोगों को भोगता हुआ अपनी पूणे आयु तक जिये और अपने श्रम से ऋणा चुकाकर चला 
जाय । इस प्रकार का सृष्टिसम्बन्धी ज्ञात प्राप्त करने से--सूष्टि के कारण कार्य की मीमांसा को हृदयङ्गम करने से 
मनुष्य सुष्टि का उचित उपयोग कर सकता है और संसार के उचित उपयोग से मोक्ष प्राप्त कर सकता है.। पर स्मरण 
रखना चाहिये .कि मनुष्य केवल उपयु क्त सिद्धान्तों के जान लेने मात्र ही से सृष्टि का उचित उपयोग नहीं कर सकता 
और न वह केवल सृष्टि के कारण कायं की म्खङ्कला को समझकर ही न्याययुक्त व्यवहार कर सकता है। क्योंकि जानता 
रौर बात है और करना दूसरी बात है। इसलिए मनुष्य को उचित है कि वह मोक्षसावता के साय ही साथ सृष्टि का 


x It must be remembered that in a state of nature the carnivora hunt and Kill to satisfy 
hunger, not for amusement, and all conclusion derived from the house-fed cat and mouse are 
fallacious. -( The world of life, P. 377.) : 


४६६ धैदिक सम्पत्ति 


उपयोग करे । इसका कारण यही है कि सृष्टि का-उचित उपयोग मोक्षसाघना के साथ ही हो सकता है, भ्रतएव 
पझ्रावश्यक जान पड़ता है कि हम यहाँ थोड़ासा मोक्ष के श्राभ्यन्तरिक विषयों का भी सारांश लिख दें। 


मोज्ञ का स्त्ररूप, स्थान और साधन 


मोक्ष का स्वरूप दो प्रकार का है। दुःखों से छूट जाना पहिला स्वल्प है श्रौर श्रानन्द प्राप्त करना दूसरा स्वरूप 
है । पहिले स्वरूप के पक्षपाती कहते हैं कि दुःखों के ही श्रत्यन्ताभाव में श्रानन्द भरा हुआ है । वे कहते हैं कि सुषुप्त 
इसका नमूना है । इसीलिए सांख्यशास्त्र में कहा गया है कि “सुषुष्ति-समाधि-मुक्तिषु ब्रह्महपता' श्र्थात्‌ समाधि और 
सुषुप्ति श्रादि की ही भाँति मोक्ष में ब्रह्महपता होती है। परन्तु ग्रानन्दपक्षवाले कहते हैं कि सुषु्ति में केवल दुःखों का 
ही तिरोभाव होता है, श्रानन्द की प्राप्ति नहीं होती । जो लोग कहते हैं कि जागने पर मनुष्य का यह कहना कि प्रच्छी 
नींद भ्राई वह प्रानन्द की ही सूचना है, वे बाललीला ही करते हैं । क्योंकि सुषुत्ति के समय न सुखों का ही भान होता 
है न दुःखों का ही । यदि सुखों ग्रौर दुःखों का श्रत्यन्ताभाव ही आनन्द है, तो कलो रोफारम सू घे हुए मनुष्य और मरे हुए 
मुर्दे सब को झ्ानन्द ही में समझना चाहिये श्रौर पत्थर, मिट्टी तथा दीवारों को मुक्त ही मानना चाहिये । किन्तु मुक्ति 
का अर्थ ग्रानन्द प्राप्त करना है, इसलिए मोक्ष का यह स्वरूप गलत है। मोक्ष का दूसरा स्वरूप ग्रानन्द है । पर विना 
दुःखों की श्रत्यन्त निवृत्ति के श्रानन्द भी नहीं हो सकता, इसलिए मोक्ष का सच्चा स्वरूप दुःखों की निवृत्ति श्रौर आनन्द 
की प्राप्ति ही है, भ्रतः हम यहाँ देखना चाहते हैं कि दुःखों की निवृत्ति श्रौर श्रानन्द का कया रहस्य है ? 

दुःखों की ब्रत्यन्त निवृत्ति का श्रथ प्रक्ृतिवन्धन अर्थात्‌ मायावेष्टन से छूट जाना है। स्थुल और सूक्ष्म शरीरों से 
जब छुटकारा मिल जाता है तब दुःखों का अत्यन्ताभाव हो जाता है । क्योंकि च्यायशास्त्र में लिखा है कि दुःखों का 
कारण शरीर ही है। ्राध्यामिक, आधिदेविक और आधिभौतिक आदि जितने दुःख होते हैं, सब शरीर ही के द्वारा होते 
हैं । इसलिए शरीर के अत्यन्ताभाव से ही दुःखों का अ्त्यन्तामाव हो जाता है । परन्तु जैसा कि भ्रभी हमने कहा है कि 
केवल दुःखों की अत्यन्त निवृत्ति से हीरानन्द की प्राप्त नहीं हो जाती, इसलिए देखना चाहिये कि श्रानन्द क्या है? 

श्रानन्द दो प्रकार का है । पहिला प्रकार यह है कि मुझे किसी प्रकार का दुःख न हो और मैं ज्ञानयुक्त होकर 
संसार का और श्रपने श्रापका रसास्वादन करूँ । दूसरा प्रकार यह है कि मुझे किसी प्रकार का दुःख न हो और मैं 
परमेश्वर को प्राप्त करके उसका रसास्वादन करूँ । इन दोनों प्रकारों में से पहिले प्रकार में संसार और अपने आपके 


रसास्वादन की लालसा है भ्रौर दूसरे में परमात्मा के रसास्वादन की श्रभिलापा है । इसलिए देखना चाहते हैं कि 
इन दोनों में से कौनसा प्रशस्त है? 


` इनमें से संसार के रसास्वादन में ग्रानन्द नहीं है । क्योंकि संसार का रसास्वादन विना शरीर के हो नहीं सकता 
भ्रौर शरीर ही दुःखों का घर है, इसलिए दुःखदायी शरीर के साथ जो थोड़ा बहुत संसार का सुख श्रनुभूत होता है, 
वह दुःखमिश्चित होने से कष्टकर ही होता है, इसलिए संसार के रसास्वादन का नाम श्रानन्द नहीं हो सकता। रहा भ्रपने 
आपका रसास्वादन, सो वह भी आनन्द नहीं कहला सक्ता । क्योंकि एक तो भ्रपने भ्रापसे कभी कोई भ्रधिक समय 
तक तृप्त नहीं रह सकता, दुसरे भ्रपने श्रापके अनुभव करने के लिए मस्तिष्क की श्रावश्यकता होती है, जिसके द्वारा 
अपने आपका श्रनुभव होता है । जब तक मस्तिष्क न हो तबतक विचार ही उत्पन्न नहीं हो सकते, इसलिए यह 
विचारानन्द भी शरीर के ग्राश्रित होने से सदैव दुःखमिश्रित ही रहता है। तीसरी बात जो अपने झापमें आनन्द के 
बिगाड्नेवाली है, वह आत्मा की बनावट श्रर्थात्‌ उसका स्वभाव है। उसके स्वभाव में इच्छा, द्वेष, सुख, दुःख और 
ज्ञान तथा प्रयत्न सदैव बने रहते हैं%। इसलिए वह शांति से भ्रपने भ्रापका रसास्वादन कर. ही नहीं सकता । 


"2६ इच्छा ६ ष-प्रयत्त-सुख-दुःख-ज्ञानान्यात्मनो लिङ्गम्‌ । ( वेशेषिक<र्णन RR 


वेदिक आयों की सभ्यतां 


यही कारण है. कि अपने ग्रापका रसास्वादन भी आनन्द नहीं कहला सकता । ग्ब रही दूसरे प्रकार के नन्द की 
बात। यह श्रानच्द परमात्मा के सकाश में, उसके सम्मेलन में रौर तदाकार हो जाने में बतलाया जाता है, जो ठीक 
प्रतीत होता है । बयोंकि शुद्ध स्थायी श्रानन्द के लिए शुद्ध और स्थायी श्रानन्दवाले पदार्थ ही की झावश्यकता है । 

इसीलिए उपनिषद्‌ में कहा गया है कि "तद्विज्ञानेन परिपश्यन्ति घोरा आनन्दरूपमभृतं यद्विभाति’ अर्थात्‌ जो आनन्द 

रूप श्रमृत है उसको विज्ञान से ही विद्वानु देखते हैं । इसका कारण यही है कि वह प्रकृतिबन्धन से रहित पूणं ज्ञानी 

ग्रौर सर्वेव्यापक है | श्रत: उसमें श्रानन्द के श्रतिरिक्त दुःखों की सम्भावना ही नहीं है । दूसरा कारण भ्रानन्द का 

यह कि परमेश्वर की प्राप्ति से सब शंकाएँ निवृत्त हो जाती हैं श्रौर संसार की कोई बात ज्ञातय नहीं रहती । % 

इसलिए इसमें दव॑ तश्रद्व त का झगड़ा ले दौड़ना उचित नहीं है, किन्तु देखना यह है कि वेदों और उपनिषदों में किस 

प्रकार उसके सम्पकं श्रौर उसके सम्मेलन से ही ग्रानन्द बतलाया गया है । यहाँ हम इस विषय के थोड़े से वाकय 

उदृधृत करते हैं, जो इस प्रकार हैं-- 


तप्तेव बिदित्वाऽति मृत्युमेति । आश्चर्यवत्पश्यति वीतशोकः ॥ 
ये पश्यन्ति यतयः क्षीणदोवाः । तप्रात्मस्थं येऽनुपश्यम्ति धौरा: ॥। , . 
तस्यैष आत्मा विशते ब्रह्मधाम । तस्यंघ आत्मा वृणते तन्‌ स्वाम्‌ ॥ 
यदा पश्यति पश्यते उत्रमवर्राम्‌ । जुष्टं यदा पश्यत्यन्यमीशम्‌ ।। 
तमक्रतुः पश्यति वीतशोकः । इश्यते त्वग्रया बुद्धया ॥। | 
ब्रह्मविद्‌ ब्रह्मं व भवति । अयमात्मा ब्रह्म ॥ ( उपतिपद्धचत ) | 


इन उपनिषद्वावयों में परमात्मा की प्राप्ति, दर्शन, सम्मेलन और उसके साथ एकीकरण का वणान है। इससे 
स्पष्ट हो जाता है कि उसकी प्रास्त से ही ग्रानेन्द मिल सकता है । इसलिए प्रक्ृतिबन्धन से छूटकर श्रर्थातू जन्ममरण 
के चक्कर से मुक्त होकर परमात्मा की प्राप्ति का ही नाम मोक्ष है और यही मोक्ष का वेदिक तथा शुद्ध स्वरूप है। 
इस प्रकार से मोक्ष का स्वरूप निश्चित हो जाने पर अब देखना चाहिये कि मोक्ष का स्थान कहाँ है ? 

जहाँ तक प्रकृति अर्थात्‌ माया का वेष्टन है, वहाँ तक दु.खों से छुटकारा नहीं हो सकता । क्योंकि प्रकृति 
परिणामिनी है, एक रस रहनेवाली नहीं । जो पदार्थ एक रस नहीं रहता और परिणामी होता है, उसके संसगे से 
सदैव श्रनुकूलता प्रतिकूलता बनी ही रहती है और प्रतिकूल वेदना से दुःख भी बने ही रहते है। इसलिए जब तक 
जीव प्रकृति के तीनों वेष्टनों से ्रलग न हो जाय तब तक वह दु.खों से बच नहीं सकता । प्रकृति का पहिला वेष्टन 
सूक्ष्म शरीर है, दूसरा वेष्टन स्थुल शरीर है और तीसरा वेष्टन यह बाहरी विराट्‌ शरीर (ब्रह्माण्ड) है जिसमें यह | 
(पिण्ड) शरीर बँघा हुआ है । जब तक इन तीनों शरीरों से अर्थात्‌ समस्त मायिक जगत्‌ से जीव जुदा न हो जाय तब 
तक वह दुःखों से मुक्त नहीं हो सकता । इसलिए प्राकृतिक जगत्‌ और शुद्ध ब्रह्म की मर्यादा का वर्णन करते हुए वेद 
कहता है कि 'पादोऽस्य विश्वा भूतानि त्रिपादध्यामृतं दिवि’ अर्यात्‌ परमात्मा के एक पाद में यह समस्त मायिक 
जगत्‌ है और तीन पाद द्यौ में ्रमर हैं । इसका मतलब यह है कि प्राकृतिक जगत्‌ परिणामी ग्रौर मरणाघर्मवाला है 
और श्रप्राकृतिक द्यौ'लोक जहाँ प्रकृतिरहित केवल परमात्मा ही परमात्मा है, वही श्रमृत है । इसलिए जीवन्मुक्त 
पुरुष मरकर उसी दुःखरहित द्यौ-लोक में जाता है, जहाँ केवल श्आनन्दस्वरूप परमात्मा ही है, प्राकृतिक जगत्‌ नहीं । । 

वेदों में द्यावापृथिवीरूपी इस ब्रह्माण्ड (सम्पुट) का विस्तृत वन है। इस सम्पुट के तीन भाग हैं-एक नीचे | 
_ का, दूसरा मध्य का ओर तीसरा ऊपर का । नीचे के भाग को परथिवी, मध्य के भाग को अन्तरिक्ष और उपरके भाग _ के भाग 


- भिद्यते हृद्यग्रन्थिश्छियन्ते सर्वसंशया: । ` i 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्‌ हष्टे परावरे || ( मुं उ० २।२।८ ) 
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को द्यौ कहते हैं । भ्रथवंवेद ४।३६ में लिखा है कि 'पृथिबी धेनुस्तस्या अग्तिवंत्स; । अन्तरिक्षं धेनुस्तस्या वायुर्वत्सः । 
धेनुस्तस्या आदित्यो बर्त अर्थात्‌ पृथिवी घेनु का श्रग्ति बछडा है, भ्रन्तरिक्ष धेनु का वायु बछड़ा है श्रौर दयौ धेनु 
का सूयं बछडा है । यह तीनों लोक हैं भ्रौर यही तीनों लोकों के तीनों देवता हैं । इनमें ययौलोक का देवता सूर्ये है । 
सूर्य के भ्रासपास ही तक प्राकृतिक जगत्‌ है, सूये के बहुत श्रागे तक नहीं । सूर्य की श्रागे की सीमा का ही नाम 
द्यौलोक है भौर वही वेद में स्वगे भ्रौर ब्रह्मलोक के नाम से कहा गया है, श्रत वही मोक्ष का स्थान है। इसीलिए 
उपनिषद्‌ में कहा गया है कि 'सू्ंद्वारेण ते विरजाः प्रयान्ति' श्र्थात्‌ जीवन्मुक्त पुरुष सूर्यद्वार से ही मोक्षधाम को 
जाते हैं। इसका यही मतलब है कि मायावेष्टन की सीमा सूर्य ही है ग्रतः सूर्य ही भोक्षघाम का दरवाजा है और सूये 
का पृष्ठभाग ही स्वग श्रौर ब्रह्मलोक है । श्रमरकोश में लिखा है कि 
स्वरव्ययं स्वर्गनाकत्रिदिवत्रिदशालयाः । 
सुरलोको द्योदिवो द्व स्त्रयां क्लीबे त्रिविष्टपम्‌ ॥ ( श्रमर० १,६ ) 
्रर्थात्‌ स्वः, श्रव्य, स्वर्ग, नाक, त्रिदिव, त्रिदशालय, सुरलोक्र, द्यौ, दिवःग्रौर त्रिविष्टप श्रादि शब्द एक ही पदार्थ 
के वाचक हैं । इन सब शब्दों में स्वः, स्वर्ग, नाक और द्यौ शब्द विशेष ध्यान देने योग्य हैं। सभी सन्ध्या करनेवाले भूः, 
भुवः और स्वः को नित्य पढ़ते हैं । इसमें भुः पृथिवीवाची भुवः श्रन्तरिक्षावाची श्रौर स्वः द्यौलोकवाची हैं । उक्ती को 
स्वर्ग कहा गया है । इसी तरह नाक शब्द की निरक्ति करते हुए यास्काचार्य कहते हैं कि 'नाक आदित्यो भवति' ग्रर्थात्‌ 
नाक सूर्य ही है । इसी तरह सूर्यं भी द्यौलोक का ही सूचक है ्रौर द्यौ तो द्यौ है ही इसलिए द्यौलोक के स्वर्ग 
होने में कुछ भी शङ्क! नहीं रह जाती । पर स्मरण रखना चाहिये कि यह वैदिक स्वर्ग वह स्वर्ग नहीं है, जिसका 
ˆ वर्णन सेमिटिक दशन से लेकर गीता आदि पुराणों में किया गया है । क्योंकि सेमिटिक स्वर्ग के निवासी देवता बड़े 
ही दुःखी हैं | वे सदेव श्रपने दत्रुश*रों से पीड़ित रहते हैं । उनके घर में घी दूध के एक बूद का भी ठिक्राना नहीं है, 
वे पान तम्बाकू से मोहताज हैं, गुड़ शक्कर के भिखारी हैं, स्त्रियों के कटाक्ष और बालकों की तोतरी भाषा के 
लालायित हैं तथा काव्यकला से वंचित हैं । | उनका राजा इन्द्र तो बड़ा ही भीरु, लम्पट, लुच्चा और जालसाज है। 
इसलिए वैदिक स्वगे से इस वर्ग का कुछ भी वास्ता नहीं है । वैदिक स्वर्ग तो वह है, जिस में जीवन्मुक्त उत्तम कर्मो 
को करता हुआ सूर्य के द्वार से जाता है बृहदारण्यक उपनिषदू में लिखा है कि 'तेन धीरा अपि यन्ति ब्रह्मविद 
स्वर्गलोकमित ऊध्व विभुक्ता: --श्रर्थात्‌ ब्रह्मज्ञानी पुरुष मुक्त होकर ऊपर की ओर स्वगेलोक को जाते हैं । इसी वर्ग 
को ब्रह्मलोक भी कहा गया है और सूर्य से ही उसका भी सम्बन्ध बतलाया गया है । मुण्डक उपनिषदू में लिखा है कि - 
एह्य हीति तमाहुतयः सुवचंसः सूर्यस्य रश्मिभिय जमानं वहन्ति । 
प्रियां वाचमभिवदन्त्योऽ्चयन्त्येष वः पुण्यः सुकृतो ब्रह्मलोकः ॥। 
एतेषु यश्चरते भ्राजमानेषु यथाकालं चाहुतयो ह्याददायन्‌ । 
तन्नयन्त्येताः सूर्य॑स्य रश्मयो यत्र देवानां पतिरेकोऽधिवासः ।। ( मु० उ० १।२।६ ) 
्रर्थात्‌ आइये ! ्राइये !! यही ब्रह्मलोक है, यहं कहती हुई यज्ञाहुतियाँ सूर्य की किरणों के द्वारा यजमान को 
ब्रह्मलोक में ले जाती हैं । जो समय पर भ्ररिनहोत्रादि उत्तम कमों को करता है, उसको सूर्यं की किरणों वहीं पहुँचा 
देती हैं, जहाँ वह देवाधिदेव परमात्मा रहता है । इन प्रमाणों से यह स्पष्ट हो गया कि भ्रग्निहोत्री को भ्रश्नि की सातों 
ज्वालाएं सूर्य की सातों किरणों के द्वारा उस स्वे भ्र्थात्‌ ब्रह्मलोक में पहुँचा देता है, जो सूर्यं के ऊपर है । यजुर्वेद में 
परमात्मा स्वयं कहता है कि “योऽसावादित्ये पुरुषः सो असावहम्‌' श्रर्थात्‌ जो सूरयद्वार से निर्मल ग्रौर भ्रमृत पुरुष 
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† इक्षोवकारः मतयः कवीनां गवां रसो बालकचेष्टिताति । 
ताम्बूलपत्र. वनिताकराक्षं एतान्यहो सन्ति न शक्रताके | _ 


वेदिक आयौँ की सभ्यता 


सूर्य के ऊपर है तथा इसी में मुक्त पुरुष ब्रह्मानन्द का रसास्वादन करते हैं। उपनियदों ने बहुत ही स्पष्ट रीति से वणान 
कर दिया है कि स्वगे श्रोर ब्रह्मलोक में मुक्तात्माऐ किस प्रकार का आनन्द प्राप्त करती हैं। महां हम थोड़ी सी भ्ूतियों i 
को उद्धृत करते हैं, यथा--- 
स्वगं लोके न भयं किचनास्तिन तत्र त्य न जरया बिभेति । 
उमे तीर्त्बाशनायापिपासे शोकातिगो मोदते स्वर्गलोके ॥! 
स मृत्युपाशान्‌ पुरतः प्रणोद्य शोकातिगो मोदते स्वगंलोक्के । 
\ स्वर्गलोका अतमृत्व्र' भजन्ते । 
एबं तत्प्रज्ञानेत्रं प्रज्ञाने प्रतिष्ठितं । प्रज्ञानेत्रों लोक: प्रज्ञा प्रतिष्ठा 
प्रज्ञानं ब्रह्म । स एतेन प्रज्ञानात्मनास्माल्लोकादृध्य उत्क्रभ्यामुढ्मित्‌ 
स्वर्गे लोके सर्वान्‌ क्षामानाप्त्वामृतः समभवत्‌ समभवत्‌ । : | 
स तेजसि सूर्य सम्पन्न: | यथा पादोदररत्वचा विनिपु च्यत एब 
ह वो स पाप्मना विनिमु क्त: स सामभिः सञ्चीयते ब्रह्मलोकं स 
एतस्माञ्जीवघनात्परात्परं पुरिशयं पुरुषमीक्षते ॥ 
तेषु ब्रह्मलोकेषु परापरावतो वसन्ति तेषां न पुतरावृत्ति: । 
एवं वर्तयन्यावदायुषं ब्रह्मलोकमभिप्षम्पद्यते त च पुनरावसंते न च पुतरावतंते । (उपनिषद्धयन) 
ग्रर्थातू स्वर्गलोक में न भय ही है श्रौर न वहाँ वृद्धावस्था का ही डर है । वहाँ तो क्षुधा, तृषा के दूःखों से छूटंकर 
केवल श्रानन्द ही श्रानन्द है। स्वर्गलोक को जानेवाला मृत्यु के पाशों को तोडकर वहाँ ानन्द करता है। स्वर्गे- 
लोक में श्रमृतत्व को प्राप्त होता है और सब कामनाओं को प्राप्त होकर श्रानन्द करता है। जिस तरह सर्प ग्रपनी केचुली 
का परित्याग -कर देता है, उसी तरह जीवन्मुक्त सब पापों से छूटकर ब्रह्मलोक में ानन्दघन परमात्मा को प्राप्त होता 
है। इस प्रकार से जो ब्रह्मलोक में जाते हैं, वे फिर लौटकर नहीं आते । अर्थात्‌ जो ब्रह्मलोक को जाते हैं, वे वापस नहीं 
राते ! नही आते !! इन उपर्युक्त समस्त प्रमाणों से स्वर्ग और ब्रह्मलोक से सम्बन्ध रखनेवाली तीनों शर्तों की पूर्ति 
प्रमाणित होती है । श्र्थात्‌ ब्रह्मविद्‌ स्वगं को जाते हैं, वे हर प्रकार के भय, शोक श्रौर जरा-मृत्ु ग्रादि दुःखों से छूट 
जाते हैं श्रौर समस्त कामनाओं से निवृत्त होकर श्रान न्दित हो जाते हैं! यही मोक्ष है श्रौर यही श्रायोँ की ग्रन्तिस 
श्रभिलाषा है, किन्तु इस पर लोग यह आपत्ति करते हैं कि गीता और उपनिषदों में स्वर्ग ओर ब्रह्मलोक से वापस भ्राता 
भी लिखा है, इसलिए स्वगे और ब्रह्मलोक मोक्षवाम नहीं हो सकते और न स्वर्गं तथा ब्रह्मलोक के जाने वाले मुक्त 
ही समझे जा सकते 2 । वे श्रपने इस आरोप की पुष्टि में निम्न प्रमाण उपस्थित करते हैं-- 
नाफह्य पृष्ठे ते धुङ्तेऽनुपूयेमं लोकं हीनतरं चाविशन्ति । (मु० उ० १।२।१ ०) 
ततो भक्‍त्वा स्वर्गलोकं विशाल क्षोणे पुण्ये मृत्युलोक॑ विशन्ति । 
ते ब्रह्मलोकेषु परान्तकाले परामृताः परिमुच्यस्ति सब । (मु उ० ३।२।६) 
आग्नह्मभुवनाल्ञोकाः पुनरावतिनोऽञ्जुन । (गी० ५।१६) 
्र्थात्‌ सूर्य के पृष्ठभाग स्वर्ग में आतन्द भोग कर प्राणी हीनतर लोको में जाते हैं। स्वर्गलोक का सुख भोगकर 
मृत्युलोक को प्राप्त करते हैं । परात्तकाल में ब्रह्मलोक से भी हट जाना पड़ता हैं और ब्रह्मलोक से भी पुनरावतेन होता 
है । ग्रारोपकर््ता कहते हैं कि इन प्रमाणों में स्पष्ट ही स्वर्ग और ब्रह्मलोक से वापस श्राना कहा गया है, इसलिए 
स्वे श्रौर ब्रह्मलोक मोक्षवाम नहीं हो सकते । इस पर हमारा नम्र निवेदन इतता ही है कि यह वेदों का सिद्धान्त 
है, इसलिए केवल पुनरावर्तेन की दलील से खण्डित नहीं हो सकता ! वेद में स्पष्ट कहा है कि 
सनो बन्धुर्जनिता स विघाता धामानि वेद भुवनानिविश्वा] - -_ = 
७२ यत्र देवाऽअमुतमानशानास्तृतीये घामनध्यैरयन्त ॥ (यजु० ३२।१०) } 
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५७७ बैदिक संम्पत्ति 


यत्र राजी व॑वस्वतो यत्रावरोधनं दिवः । 

यत्रमूयं हवती रापस्तत्र माममृतं कृधी० । प॥ 

यत्रानुकामं चरणं त्रिताके ग्निदिवे दिवः । 

लोका यत्र ज्योतिष्मम्तस्तत्र माममतं कृधी ॥ (ऋ० ६।११३।८--६) 

प्र्थात्‌ परमात्मा मेरा भाई, पिता श्रौर विधाता है । वह समस्त लोकलोकान्तरों को जानता है, इसलिए जहाँ 

देवता प्रमृतत्त्व को प्राप्त होते हैं, उसी तृतीय धाम में मुझे पहुँचावे । जहाँ का राजा सूर्य है, जहाँ का द्वार द्यौ से ढका 
है भौर जहाँ सूर्य की किरणों ठंडी होकर पहुँचती हैं, वहीं मुझक्रो अमर कीजिये। जिस तीसरे लोक स्वगे में सब 
कामनाग्रों से तृप्त हुए देव विचरण करते हैं श्रौर जहाँ दिव्य ज्योति से भरा हुआ स्थान है, वहीं मुझे अमर कीजिये। 
इन वेदमन्त्र में स्पष्ट ही तीसरे लोक में जाकर भ्रमर होने की प्रार्थना की गई है। तीसरा लोक स्वगे ग्र्थात्‌ द्यौ ही 
है । इसमें तो किसी को ग्रापत्ति ही नहीं हो सकती । इसलिए मोक्षधाम स्वर्ग ही है, इसमें सन्देह नहीं # हाँ, पुन- 
रावतेन श्रौर न च पुनरावर्तन के प्रमाणों से कुछ विरोधाभास दिखता है, परन्तु विद्वानों ने उसका मी स्पष्टीकरण 
कर दिया है। श्रमी हम लिख ग्राये हैं कि ब्रह्मलोक सम्पद्यते न च पुनरावर्तते” अर्थात्‌ ब्रह्मलोक में जाकर फिर वापस 
नहीं राते प्रौर भ्रापत्तिकर्त्ता की दी हुई श्र्‌ति कहती है कि, “नाकस्य पृष्ठे ते सुकृतेऽनुमूत्येमं लोकं हीनतरं चाविशन्ति 
अर्थात्‌ स्वगे से प्राकर हीनतर लोकों को जाते हैं। इसलिए यह प्रश्‍न अ्रवश्य उत्पन्न होता है कि इन दोनों विरोधी 
बातों का सामञ्जस्य कया है ? परन्तु हम देखते हैं कि पूर्वाचायों ने इन दोनों परस्पर विरोबी सिद्धाम्तों को बहुत ही 
भ्रच्छी तरह सुलझा दिया है भोर उपनिषदों में ही लिख दिया है कि 'पराम्तकाले परिमुच्यन्ति' ग्रौर 'परापराबतः: न 
पुनरावृतिः' ग्रर्थात्‌ परान्तकाल में लोट ग्राते हैं प्रौर परान्तकाल के पूवं नहीं लौटते । तात्पर्यं स्पष्ट हो गया कि जो 
वाक्य न लोटने के भ्राशयवाले हैं, वे परान्तक़ाल की पूर्व सीमा से सम्बन्ध रखते हैं ग्रोर जो लौटने के ग्राशयवाले हैं 
वे परान्तकाल की सीमा के हैं! दोनों का फलितार्थ यह है कि मोक्ष से परान्तक़ाल तक जीव नहीं लोटते, पर परान्त- 
काल के बाद लोट श्राते हैं। रहा यह कि मोक्ष से कोई लोट ही नहीं सकता । इस पर हमारा नम्र निवेदन इतना ही 
है कि जब गीता के ग्रनुसार स्वयं कृष्ण भगवान्‌ ही कहते हैं कि 'बहूनि मे व्यतीतानि जन्मानि' श्रर्थात्‌ मेरे अनेकों 
जन्म हो चुके श्रोर अनेकों बार मैं घर्म की स्थापना के लिए ही ग्राया करता हूँ तो भ्रन्य जीवों के मोक्ष से वापस श्राने 
में कैसे ्रापत्ति की जा सकती है, मोक्ष से वापस ग्राने का सिद्धान्त तो सनातन है । जो लोग समभते हैं कि इस सिद्धांत 
को स्वामी दयानन्द ने निकाला है, वे गलती पर हैं। मोक्ष का सिद्धान्त किसी का निकाला हुग्रा नहीं है, प्रत्युत 
बह्‌ एक वास्तविक घटना है, जो सनातन से ऋषि-मुनियों के द्वारा अनुमोदित होती हुई श्रा रही है। इसीलिए उप- 
निषदों में तत्मम्बन्धी प्रमाण मिलते हैं। उन प्रमाणों को सबने देखा है ग्रोर ग्रनुभव किया है। इसीलिए श्रीस्वामी 
आदि शकरावार्य ने धीमी और स्वामी श्रानन्दगिरि ने प्रबल ग्रावाज से प्रतिपादन किया है कि उपतिषदों के ्रनुसार 
मोक्ष से वापस श्राना सिद्ध होता है। छान्दोग्य उपनिषद्‌ ४।१५।६ में लिखा है कि 'स एतान्ब्रह्म गमयत्येष देवपथो 
ब्रह्मपथ एतेन प्रतपद्यमाना इमं मानवमावतं नावर्तन्ते नावर्तन्ते’ श्रर्थात्‌ ज्ञानी पुरुष परमात्मा को प्राप्त होकर मन्व- 
न्तर के इस चक्कर में वापस नहीं आता | इस श्रूति में यह भाव गमित है कि इस मन्वन्तर में वापस यही श्राता, 
किन्तु दूसरे मन्वन्तर में वापस श्रा जाता है | इस श्रृति का भाष्य करते हुए स्वामी शङ्कराचार्य लिखते हैं कि 'एतेन 
प्रतिपद्यमाना गच्छन्तो ब्रह्म मं सातव मनुसम्बन्धिनं मनोः सृष्टिलक्षणमाबतं नाऽऽवतंन्त' इस वाक्य में इमं मानवमा- 
बतं' पद पर स्वामी शङ्कराचाय ने श्रधिक नहीं लिखा । उन्होंने केवल इतना ही कह दिया है कि 'इभं मानव मनु- 
सम्बन्धिनं ' श्र्थात्‌ इस मनुसम्बन्धी चक्कर में। यद्यपि इससे धीमा प्रकाश पड़ता है, पर बात स्पष्ट नहीं होती, किन्तु 


इस पर स्वामी श्रानन्दगिरि ने स्पष्ट कह दिया है कि-- 


वेदिक आयो की सभ्यता 


“इसमिति विन्ञेषणादनावृत्तिरस्मिस्कह्पे, कल्पान्तरे स्वावृत्तिरिति सूच्यते’ भ्र्थात्‌ इस 'इमं' विशेषण से ` 
कल्प में श्रनावृत्ति सिद्ध होती है, पर कल्पान्तर में तो आवृत्ति ही सूचित होती है। स्वामी भआनन्दगिरि की इस 


निष्पत्ति से आ्रावृत्तिवाद पर बड़ा ही सुन्दर प्रकाश पड़ता है भर स्पष्ट होजाता है कि कल्पान्तर में जीव मोक्ष से प्रवश्य | 


वापस ग्रा जाता है। इसलिए मोक्ष से वापस श्राने पर भी स्वगं और ब्रह्मलोक मोक्षघाम ही सिद्ध होते हैं भोर सूये का 
पृष्ठभाग ही स्वर्ग और ब्रह्मलोक सिद्ध होता है, इस में सन्देह नहीं । परन्तु कुछ लोग कहते हैं कि मोक्ष से वापस गाने 
का सिद्धान्त मान लेने से ब्रह्म श्रौर जीव की एकता में विघात आता है । क्योंकि वेदान्त का यही सिद्धान्त है कि 
जीव मोक्ष में ब्रह्म ही हो जाता है, श्रतएव मोक्ष से पुतरावृत्ति मानना उचित नहीं है। परन्तु हम देखते हैं कि 
'सूर्वाचनद्रमसो धाता ययापूर्व मकल्पयत्‌' के श्रनुसार यह सृष्टि प्रनादि काल से चली भ्रा रही है और इसके चलने का 
कारण केवल जीवों के कर्म श्रौर परमेश्वर की न्यायव्यवस्था ही है । ऐसी दशा में यह तो निविवाद ही है कि जीव 
ग्रनादि काल से वर्तमानकाल पर्यत ब्रह्मा से जुदा थे और जुदा हैं । श्रव विवाद केवल भविष्य में दोनों के एक हो 
जाने का है । एक दल कहता है कि जब जीव और ब्रह्म दोनों ग्रवादि काल से श्रव तक पृथक हैं, तो भविष्य में भी 
एक नहीं हो सकते श्रोर दूसरा दल कहता है कि प्रागभाव के सिद्धान्तानुसार जिस प्रकार घड़ा बनने के पूवे भ्रनादि 
काल से नहीं था, किन्तु बनने पर हो गया और ग्रनादि काल की स्थिति नष्ट हो गई, इसी प्रकार जीव भी यद्यपि 
ग्नादि काल से पृथक्‌ था, पर भविष्य में एक हो सकता है श्रौर अवादि काल की स्थिति नष्ट हो सकती है । 
किन्तु वैदिों के मत से ये दोनों दनीलें जिज्ञामु को उलकग में डालकर मोक्ष के अनुष्ठान ही से उपेक्षा 
दिलानेवाली हैं, इसलिए इनका श्रादर करना उचित नहीं है । क्योंकि वेदिकों के मन्तव्यानुसार पहिले मत की दलील 
में यह दोष है कि जब जीव में ब्रह्म व्यापक है. तो वह उस से पृथक्‌ कैसे हो सकता है श्रौर दूसरे दल की दलील भें 
यह दोष हैं कि प्रागभाव का सिद्धान्त सदैव कारण-कार्य ही में लगता है। भिन्न पदार्थों में नहीं । मिट्टी घड़े का 
कारण है । इसलिए घड़ा यद्यपि प्रनादि काल से प्रत्यक्ष नहीं था, पर अपने कारण में अवश्य था, इसलिए कारण 
से निकल भी श्राया । पर जीव का ब्रह्म कारण नहीं है--तह ब्रह्म से नहीं बता और अ्नादि काल से अपना 
अस्तित्व पृथक्‌ रखता है, इसलिए आगे भी ब्रह्म में समा नहीं सकता । क्योंकि कार्य ही अपने कारण में समा सकता 
है, अन्य पदार्थ नहीं । इसी तरह से ये दोनों दलीलें निर्जीव सावित होती हैं । यही नहीं किन्तु मोक्ष भ्रवस्था की 
जितनी दलीलें हैं, सभी भही हैं श्रौर एक मी विश्वास के योग्य नहीं है । इसका कारण यही है कि मोक्ष की स्थिति 
दलील का विषय नहीं है, किन्तु स्वयं प्राप्त करके अनुभव करने का विषय है। 
दज्ील तो इतने ही काम के लिए है कि वह जिज्ञासु के मन पर परमात्मा के अस्तित्व को बैठा दे और उसके 

प्राप्त करते की ्रभिलापा को उत्पन्त कर दे । इसके सिवा दलील का कुछ भी प्रयोजन नहीं है । क्योंकि यदि परमः 
साथ्य मोक्ष जँ्षा महान्‌ विषय भो दतील ही से सिद्ध हो जाय और मोज्ञ की स्थिति का अनुभव भी होने लगे, तो 
फिर मोक्ष के वे साघन, जिन पर मोक्ष की प्राप्ति निर्भर है कौन करेगा श्रौर कोन सदाचार, तप और योगसमाधि के 
लिए कष्ट उठावेगा ? क्योंकि मोक्ष की स्थिति का अनुभव तो केवल दलीलबाजी से ही होने लगेगा श्रौर फल यह 
होगा कि श्रार्यों की तो तप; रह्मच्यं, सदाचार, सादगी ओर योग तथा समाधि म्रादि की व्यवस्था ही भंग हो 
जायगी । परन्तु परमात्मा ने मोक्ष की वास्तविक स्थिति का हल करना दलीलों के मान का नहीं रबखा, इसलिएं 
वैदिकों के मत से मोक्षदशा की स्थिति पर विवाद करना एक प्रकार से समय ही खोना है । उपनिषद्‌ में लिखा है कि- 

बेदान्तावज्ञानसुनिश्चितार्था संन्यासयोगात्‌ यतयः शुद्धसत्वाः । 

ते ब्रह्मलोकेषु परान्तक्राले परामृताः पारमुच्यन्ति सर्वे | 

समाधिनिधू तमलस्य चेतसो 'नवेशितस्यात्मति यत्‌ सुखं भवेत्‌ । 

न शक्यते वर्णयितु गिरा तदा स्वय तदन्त:करखोन गुह्यते ॥ 


भिद्यते हृवपप्र थिश्छिद्न्ते सर्वस्तशयाः । 
क्षीपर्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्हृष्ठे परावरे | 

रथात्‌ वेदान्तविज्ञान से परमात्मा का निएचय करके संन्यास श्रौर योग से त्यागी विद्वान्‌ ब्रह्मलोक को प्राप्त 
होते है ।भ्रन्तःकरण के मलों को धोकर (वद्वानु जब समाधि में घुसता है ग्रौर उस समय ्रात्मा में जो सुख भ्रनुभव 
करता है, चहू वाणी से कहते योग्य नहीं है, प्रत्युत वह स्वयं अपने श्रन्तःकरणा ही में ग्रहण करने योग्य है । परमात्मा 
के दर्शन से हृदय की गाँठ खुल जाती है, सब शंक्राएं निवृत्त हो जाती हैं श्रौर कर्मफल मुलतवी हो जाते हैं। इन 
श्रुतियों में वेदान्त की दलीलों से केवल परमात्मा को सिद्ध कर देने का ही इशारा है, मोक्ष की ्रवस्था का नहीं । 
मोक्षानन्द का नमूना तो स्वयं समाधिदशा को प्राप्त करके तभी देखा जा सकता है, जत्र हृदय की गाँठ खुलकर सब 
शंकाम्नों की निवृत्ति होती है । इसलिए मोक्ष की स्थिति की बहस में व्यर्थ माथामारी करना वैदिकों को उचित नहीं 
है ग्रौर न कभी हंत श्रद्ध त के झगड़े में पड़ने की ग्रावशयक्रता है ग्रावशयक्ता तो केवल यह है कि मोक्ष प्राप्ति का 
उपाय किया जाय । पर दुःख से कहना पड़ता है कि मोक्ष के उपायों में भी मतभेद है। कोई कहता है कि केवल 
ज्ञान से मोक्ष होता है, कोई कहता है कि कमं ही से मोक्ष हो जाता है और कोई कहता है कि मोक्ष के दिलामेवाली 
केवल उपासना ही है- भक्ति ही है। ऐसी दशा में जिज्ञासु भ्रम में पड़ जाता है और सीधा मार्ग छोड़कर बहक 
जाता है, इसलिए हम यहाँ ज्ञान, कर्म रौर उपासना के विषय में प्रकाश डालने की कोशिश करते हुँ । 

हम मोक्ष के स्वरूप और उसके स्थान का वर्णान करके बतला ग्राये है कि दुःखों के अत्यन्ताभाव और ब्रह्मानन्द 
की प्राप्ति का ही नाम मोक्ष है भर वह प्रकृतिबन्धनों से मुक्त होकर परमात्मा की प्राप्ति से ही मिल सकता है। 
इसलिए देखना चाहिये कि वह ज्ञान से, या कमं से, या उपासना के पृथक्‌ पृथक्‌ प्रयोगों से प्रास्त हो सकता है या सब 
प्रयोगों को एक ही साथ उपयुक्त करने से प्राक्त हो सकता है । पूवे इसके कि हम इस मार्मत्रय का विवेचन करे यह 
उचित ज्ञात होता है कि पहिले यह जान लें कि यह ज्ञान, कर्म और उपासना की प्रक्रिया आई कहाँ से ? हमें इस 
विषय में अविक माथापद्ी न करना पड़ेगा, क्योंकि यह सभी जानते हैं कि ज्ञान, कर्म और उपासना का ही माम 


त्रयीविद्या है और समष्टिरप से त्रयीविद्या का ही नाम वेद है । इसलिए श्रब देखना चाहिये कि इस वेदिक ज्ञान, कर्म 
झौर उपासना का क्या रहस्य है? 


हम देखते हैं कि संसार में जो कुछ सत्‌ शिक्षा है, जो अध्ययन ्रध्यापन है श्रौर जो कुछ उपदेश है, त्रह तीन 
ही भागों में बांटा जा सकता है भ्रोर उन तीनों विभागों का साराँद इतना ही हो सकता है कि 'जानो श्रौर मंन 
लगाकर करो । इस वाकय में 'जानो” ज्ञानकाण्ड है, 'मन लगाना? उपासनाकाण्ड है और 'करो' कर्मकाण्ड है । विना 
इत तीनों के लोक अथवा परलोक का कोई भी कार्ये सिद्ध नहीं हो सहता । यही वेदों के ज्ञान, कर्म और उपासना 


"का रहस्य है। परन्तु जो लोग केवल हवन को ही कमं कहते हैं, अपने श्रापको परमात्मा कहने का ही नाम॑ ज्ञान 


रखते हैं भ्रौर रातदिन राम राम कहने ही को उपासना समझते हैं, वे वेदों के वास्तविक ज्ञान, कर्म श्रोर उपासना 
के में को नहीं समझते । क्योंकि वेदों में ज्ञान, कर्म और उपासना का मतलब ही कुछ भर है । हम यहाँ कई प्रकार 
के ज्ञान, कई प्रकार के क्म भौर कई प्रकार की उपासना से सम्बन्ध रखनेवाले कुछ वेदमन्त्रों को उद्धृत करके 
दिखलाते हैं कि उनमें उस प्रकार कै ज्ञान, कर्म और उपासना का वर्णन नहीं है, जिस प्रकार के ज्ञान, कर्म और 
'उपासना की बात कही जाती है | वेद कर्म करने की प्रेरणा करते हुए ग्राज्चा देते हैँ कि 

वरजं णृध्ब स हि वो नृपाणो वर्मा सीव्यध्व' बहुला पृथूनि । 

संगश्डध्व संवदध्वं सं वो मनांसि जानताम्‌ ` 

मा आता आतर द्विक्षन्‌ मा स्वसारमुत स्वस्ता। 

अघः पश्यस्व भोपरि सरां पादको हर । ; 

माते कशप्लको हरन्‌ स्त्रो हि ब्रह्मां बभविथ।। ` ०; „ 


बैदिक आयों छौ सभ्यता 


र्यात्‌ गौवों के बड़े बड़े गो बनाग्नो भौर छुब मोटे मोटे वम सिला । साथ साथ चलो, साथ साथ i 
करो श्रौर साथ साथ बिचार करो । भाई से भाई ग्रौर बहन से वहन द्वेप न करे। हे स्त्री ! तू रब सम्रझदार हो 


गई है, इसलिए नीची निगाह रख, सीधी चाल से चल श्रौर श्रपने अज्ञों को सदैव ढके रख । इन मन्त्रं में कमो | 


का--कुछ न कुछ करने का-- उपदेश है । परन्तु ये क्म यज्ञ अर्थात्‌ हवन से कुछ भी सम्बन्ध नहीं रणते । इसलिए 


मानना पड़ेगा, कि वेदों में कर्म के नाम से केवल यज्ञों का ही वर्णन नहीं है, प्रत्युत सभी किये जानेवाले कामों को 
कर्म कहा गया है । इसी तरह ज्ञान के भी कुछ नमूने देखने योग्य हैं वेद कहते हैं कि-- ; 
वेदा यो वीनां पदमन्तरिक्षेण पतताम्‌ । वेद नावः समुद्वियः । 
ब्रहाचर्येण फन्या युवानं विन्दते पत्तिम्‌ ॥ 
सूर्थाचन्रसक्षौ घाता यथापूर्वमकल्पयत्‌ । 
एकं याच दशभिः स्वभूते ॥ | 
्रर्थात्‌ जो पक्षियों के स्थान और गति कौ जानता है, बह विमान ध्रौर नाव का ज्ञान प्राप्त कर सकता है । 
ब्रह्मचर्य के द्वारा ही कन्या युवा पति को प्राप्त होती है । परमात्माने सूर्यचन्द्राद को उसी तरह बनाया है, जैसे इसके 
पूर्व कल्पों में बनाया था । एक का श्रङ्कु ही दश का अर्क हो जाता है। इन मन्त्रों में श्रनेक़ प्रकार के ज्ञान का 
उपदेश है, पर ब्रह्मज्ञान की एक भी वात नहीं है । इससे कह सकते हैं कि जिस प्रकार वेद के कर्मक्राणड का मतलब 
केवल होम, यञ्च नहीं है, उसी तरह ज्ञानका मतलव भी केवल ब्रह्मज्ञान नहीं है । जो हाल कर्म और ज्ञान का है, वही 
हाल उपासना का भी. है । वेद में लिखा है कि-- 
आ ब्रह्मन्‌ ब्राह्मणो ब्रह्मवचंसो जायताम्‌ । 
तया भामद्य वेथयास्ने नेधाविनं कुर्‌ । 
पश्तेम शरदः शतम्‌ जीदेम शरदः शतम्‌ । - 
ग्रियं सा छृणु देवेषु प्रियं राजसु नस्कृधि । 
्रर्थात्‌ समस्त ब्राह्मण. ब्रह्मवर्चस्वी उत्पन्न हों । मुझे उस मेधा से शीघ्र ही मेधावी बनाइये । मैं सौ वर्ष तक 
देखूं श्रौर सौ वर्ष तक जीता रहूँ । मुझको ब्राह्मणों झौर क्षत्रियों में प्रिय कीजिये । इन प्रार्थनाश्रों में मोक्षप्राप्ति के 
लिए कुछ भी नहीं कहा गया । इससे मालूम होता है कि वेद के उपासनाकांड में भी भिन्न भिन्न पदाथों के लिए 
याचना की गई है, केवल मोक्ष ही के लिए नहीं । इसलिए उपासना से भी वह मतलब नहीं निकलता, जों सास्प्रः 
दायिक लोग निकालते हैँ । कहने का मतलब यह्‌ कि वेदों में ज्ञान, कर्म ओर उपासना री योजना केवल मोक्ष ही के 
लिए नहीं है, प्रत्युत 'जानो ग्रोर मन लगाकर करो' के सिद्धान्तानुसार प्रत्येक सिद्धि के लिए है । 
जिस प्रकार ज्ञान, कर्म और उपासना की योजना प्रत्येक सिद्धि के लिए है, उसी तरह इन तीनों की योजना 
मोक्ष के लिए भी है। मोक्ष के लिए भी ज्ञान की आवश्यकता है, कर्मे की झ्रावश्यकता है और उपासना की श्रावश्य- 
कता है । परन्तु जो लोग कहते हैं कि केवल ज्ञान या केवल कर्म या केवल उपासना से ही मोक्ष हो जायगा वे गलती 
पर हैं । वे श्रपनी साम्प्रदायिक धुन के कारण भूल जाते हैं कि दुःखों का अत्यन्ताभाव श्रौर श्रानन्द की प्राप्ति ही का 
नाम मोक्ष है और यह प्राकृतिक बन्धन से मुक्त होकर तथा ईश्वर की प्राप्ति से ही मिल सकता है। यदि लोग इतना 
याद रकखें तो यह बात उनके सामने आप ही गाप श्रा जाय कि इस समस्त सिद्धि के प्राप्त करने के लिए संसार से 
विरक्त होना पड़ेगा, प्रकृतिबन्धन से छुटकरा लेता पड़ेगा और आनन्दस्वरूप परमात्मा का सम्मेलन प्राप्त करना पड़ेगा । 
क्योंकि विना संसार से विराग उत्पन्न हुए शरीर का मोह नहीं जाता और न विना शरीर मोह का त्याग किये दुःखों 
से छुटकारा मिल सकता है। इसी तरह विना दुःखों को हटाएं और विना परमात्मा को प्राप्त किये श्रानन्द भी नहीं 
मिल सकता । न्यायशास्त्र में गौतम मुनि लिखते हैं कि¬ ; ह 
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५७४ बेदिक सम्पत्ति 


पु:खजब्मप्रवुत्तिदोषमिध्याज्ञानानामुत्तरोत्तरापाये तदस्तरापायादपवगंः' । 


्र्थात्‌ मिथ्या ज्ञान से दोष, दोष से प्र्त, परवृत्ति से जन्म श्रौर जन्म से दुःख होते हैं उन का नाश होनेसे मोक्ष 
हो जाता है। कहने का मतलब यह कि दुःखों का श्रत्यम्तामाव करने के लिए जन्म श्रर्थात्‌ शरीर का श्रत्यन्ताभाव 
करना चाहिये । शरीर के भ्रत्यन्तामाव के लिए प्रवृत्ति का श्रभाव होना चाहिए, प्रवृत्ति के श्रभाव के लिए 
दोषों का प्रभाव होना चाहिये रौर दोषों के श्रभाव के लिए मिथ्याज्ञान का श्रभाव होना चाहिये । भरर्थात्‌ मिथ्या ज्ञान 
के प्रभाव से ही पू पूवे की रुकावटें दूर हो सकती हैं, इसलिए सबसे पहले मिथ्या ज्ञान को दूर करने की ्रावश्यकता 
है । क्योंकि मोक्ष का सब से बड़ा बाधक मिथ्या ज्ञान ही है। मिथ्या ज्ञान का नाश सत्य ज्ञान से ही हो सकता है। 
सत्य ज्ञान का दूसरा पारिभाषिक नाम वस्तु का यथार्थ परिचय है। यदि मनुष्य को संसार का यथार्थं परिचय हो 
जाय, यदि उसे संसार के कारण कार्य का बोध हो जाय और यदि मनुष्य की समभ में श्रा जाय कि समस्त दुःखों रौर 
पापों का भूल केवल मनुष्य का शरीर हो है, तो उसके मन से संसार की ममता के दोषों की गहरी छाप मिट जाय 
भौर उसकी सांसारिक प्रवृत्तियों में विवेक उत्पन्न हो जाय । मोक्षप्रकरण में इसी विवेक का नाम ज्ञान है। परन्तु स्मरण 
रखना चाहिये कि केवल इतने ज्ञान और विवेक के उत्पन्न होने से ही मनुष्य मुक्त नहीं हो सकता । जो लोग केवल ज्ञान से 
मोक्ष मानते हैं, वे नहीं समझा सकते कि इस प्रकार के वेज्ञानिक विश्लेषण को केवल समझ लेने से ही पूर्वक्षत कर्मों का 
नाझ केसे हो जायगा । क्या कभी कोई भी विज्ञानवेत्ता श्रपराधों के दण्ड से बरी हुआ है ? कभी नहीं । मनु भगवानु के 
दण्डविधान में तो ब्राह्मण भ्रौर राजा को सर्वसाधारण के दण्ड से बहुत ज्यादा दण्ड देने का विधान किया गया है। 
इसलिए ज्ञान उत्पन्न होने पर भी और विवेक उत्पन्न हो जाने पर भी जब तक शरीर उत्पन्न करनेवाले पूर्वकर्मो का नाश 
न हो जाय, तब तक दुःखों का श्रत्यन्ताभाव नहीं हो सकता । परन्तु कर्मों का नाश विना कर्मों के भोगे नहीं हो सकता । 
कर्मों का नाश विना कर्मफलों के भोगे नहीं हो सकता यह ठीक है, पर हम यह श्रवश्य देखते हैं कि कर्मफलों का भोग 
मुलतवी हो सकता है। क्योंकि कर्मफलों के भोगों का सिद्धान्त कर्मो की लघुता-गुरुता पर भ्रवलम्बित है। 


जो कमं गुरु होते हैं, उनका फल पहिले मिलता है श्रौर जो लघु होते हैं, उनका फल बाद में मिलता है । जिस 
प्रकार पानी में डाला हुआ एक छोटा सा कंकड़ छोटी सी लहर उत्पन्न करता हैं, परन्तु उसके बाद का डाला हुआा 
बड़ा कंकड़ उस छोटी लहर को मिटाकर बड़ी लहर उत्पन्न कर देता है, उसी तरह छोटे कर्मफल बड़े कर्मफलों के आगे 
दब जाते हैं और बड़े कर्मफल आगे हो जाते हैं । एक ही दिन में आगे पीछे किये हुए लघु-गुर कामों का परिणाम भागे 
पीछे होता हुआ देखा जाता है। प्रातःकाल दिए गये दान की कीति भ्राठ बजे की की हुई चोरी के सामने दब जाती 
है और ाठ बजे की की हुई चोरी का भ्रपराघ दश बजे की की हुई राजा की प्राणरक्षा के सामने फीका पड़ जाता है । 
इसलिए बुरे कर्मफलों को दबाने का सबसे उत्तम उपाय यही है कि निःस्वार्थ भाव से लोकसेवा श्रादि बड़े कमं किये जायें। 
यज्ञ, दान ग्रौर इष्टापूतं को करके स्कूल, अस्पताल, गोशाला श्रौर घर्मशाला बनवाकर भ्रथवा घर्मे, देश और जाति की सेवा 
के लिए हर प्रकार के कष्टों को सहन करके जो लोग लोककल्याण के निमित्त अनेक प्रकार के बड़े कर्म करते हैं, उनके ये 
सुकृत कर्म पापभोगों के श्रागे हो जाते हैं और दूसरे जन्मग्रहण करने में रुकावट पैदा कर देते हैं भ्रौर सब प्रकार के दु.खों 
से बचा लेते हैं। कहने का तात्पर्य यह है कि यह दुःख पानेवाला शरीर तभी मिलता है, जब भनुष्योंने किसी दूसरे को दुःख 
दिया होता है। पर जिसने कभी किसी को दुःख नहीं दिया, केवल सबको आराम ही पहुँचाता रहा है, वह इस दुःखदायी 
शरीर और संसार में क्यों प्रावेगा ? इसलिए दुःखों के भ्रत्यन्ताभाव के लिए उत्तम कमों की श्रावश्यकता है । पर जो कहते 
हैं कि केवल कर्मो से ही मोक्ष हो जायगा, वे भी गलती पर हैं। यदि गीता के कमयोग के अनुसार कर्म से ही मोक्ष हो 
जाता, तो कमंयोग के उपदेश करनेवाले स्वयं कृष्ण ही क्यों कहते कि 'बहूनि मे व्यतीतानि जन्मानि' अर्थात्‌ मेरे 
बहुतसे जन्म बीत गये ? इससे तो यही ज्ञात होता है कि वे श्रभी मुक्त नहीं हुए । यदि मान लें कि कृष्ण भगवान्‌ 


वेदिक गायों की सन्यत 


पर यह कानून चस्पाँ नहीं होता, तो उन ग्रजुंन की ही दशा को देखना चाहिये, जिनको कर्मयोग का उपदेश किया 


गया ग्रौर जिन्होंने उस कमयोग के श्रनुसार युद्ध किया । महाभारत में ही लिखा है कि मरने के बाद नरकयातना से 


वे भी चिल्ला रहे थे और उस यातना में उनको उस युधिष्ठिर ते बचाया था, जिसको कभी कर्मयोग का उपदेश नहीं 
हुआ था । कहने का मतलव यह्‌ फि श्रकेले कर्म से भी मोक्ष नहीं हो सकता । 

श्रव रही उपासना । जो लोग कहते हैं कि यही मोक्ष की साधक है, वे भी भुलते हैं । जिस प्रकार अकेला ज्ञान 
ग्रौर ग्रकेला कर्म मोक्षसाधन में असमर्थ है । किन्तु मोक्षसावन का एक एक रङ्ग पूरा करता है, उभी तरह उपासना 
भी है । उपासना भी अकेली मोक्ष प्राप्त नहीं कर सकती । क्योंकि उपासना से शरीर का ब्रत्यन्ताभाव नहीं हो सकता 
पर वह मोक्ष के एफ श्रद्ग की पूर्ति करती है। जिस प्रकार ज्ञान से विवेक उत्पन्न होता है और कमं से शरीर का 
्रत्यन्ताभाव हो जाता है, उसी तरह उपासना से परमात्मा की प्राप्ति हो जाती है। क्योंकि ज्ञान, कमें और 
उपासना में एक उपासना ही ऐसी है, जो परमात्मा को ग्रन्तःकरणा में अविभूत करा सकती है। जिस समय ज्ञान 
से विवेक श्रौर वैराग्य उत्पन्न करके मनुष्य छोटे-बड़े सत्कर्मों को करता हुआ समाधि में पहुँचता है और स्थिरचित्त 
होता है *, उस समय उपासनाके ही द्वारा वह परमात्मा को आत्मा में प्रकट होने की प्रार्थना करता है । यदि उपा- 
सना से द्रवीभूत होकर परमात्मा दर्शन त दें, तो मनुष्य ज्ञान और कंसे कुछ भी नहीं कर सकता । जिस तरह भ्रांख 
में पड़ा हुआ तिनका ग्राँख को दिखलाई नहीं पड़ता, उसी तरह श्रात्मा में समाया हुआ परमात्मा भी नहीं सूझता । 
किन्तु जिस प्रकार आँख का तिनका श्रपनी तिलमिलाहट से ग्राँख को अपना अनुभव स्वयं करा देता है, उसी तरह 
समाधिस्थ शान्त श्रात्मा में नित्य व्याप्त परमात्मा भी अपनी प्रेरणा से अपना अनुभव करा देता है। यह परमात्मा 
का अनुभव ही जीवन्मुक्ति है और मोक्ष का प्रबल प्रमाण है। जब तक परमात्मा का अनुभव न हो तब तक मोक्ष में 
सन्देह ही समझता चाहिये । पर यह श्रनुभव उपर्युक्त ज्ञान, कर्म और उपासना के मिश्रित प्रयोग से ही प्राप्त हो सकता 
है। इसलिए मोक्ष का उपाय न केवल ज्ञान है, न कमें है और न उसासना ही है, किन्तु तीनों का मिश्रण है, जो 
्रायों के वर्णाश्रमधर्म में श्रोतप्रोत है । उपनिषद्‌ कहते हैं कि--- 

आचार्यकुलाद्वेदमधीत्य यथाविधानं गुरोः कर्मातिशेषेगाभिसमावृत्य कुटुम्बे शुचो देशे स्वाध्यायमधीयानो 
धामिकान्विदघदात्मनि सर्वेर्द्रियाणि संप्रतिष्ठाप्याहिसस्त्सवंग्रुतानि अन्यत्र तीर्थेभ्यः स खल्वेव बतंयन्यावदागरुषं 
ब्रह्मलोकमभिसम्पद्यते न च पुनरावतंते न च पुनरावतंते । (छान्दोग्य उपनिपद्‌ ८:१५।१) 

्रर्थात्‌ श्राचार्यकुल से वेदों को पढ़कर, गुरु की दक्षिणा को देकर, समावतेनद्वारा कुटुम्ब में श्राकर, स्वाध्याय में 
रत रहकर और धार्मिक विद्वानों के सत्सङ्ग से सब इन्द्रियों को वश में करके, भ्रहिसाबुद्धि से सब प्राणियों को देखता 
हुआ श्रौर आयुपर्यन्त इस प्रकार का व्यवहार करता हुआ विद्यान्‌ ही ब्रह्मलोक--मोक्ष-_को प्राप्त होता है, जहाँ से 
फिर वह वापस नहीं श्राता, नहीं श्राता । यह है श्रायंसभ्यतानुसार मोक्ष प्राप्त करने का मार्ग। इस मार्ग में आरम्भ से 
अन्त तक ज्ञान, कर्म श्रौर उपासना का मिश्रण पाया जाता है । इसलिए मोक्ष प्राप्त करने का उपाय यही है और यही 
मोक्ष के स्वरूप, स्थान और उपाय का थोड़ासा दिग्दर्शन है। इस दिग्दशेन से मोक्ष की महत्ता में भ्रच्छा प्रकाश पड़ता 
है । किन्तु संसार में पदे पदे सुष्टि के पदार्थो की आवश्यकता होती है और प्राणियों की हानि लाभ का प्रश्‍न सामने 
आता है, इसलिए प्राणियों से सम्बन्ध रखनेवाले और मोक्ष के साथ उपयुक्त होनेवाले अर्थ, काम और घर्मे का भी 
वर्णन होना श्रावश्यक है | भ्रतएव हम पहिले मोक्ष के साधक और शरीर को स्थिर रखनेवाले श्रथं का वणन करते हैं । 


# मन की चञ्चलता रोकने के लिए ही समाधि की श्रावश्यकता होती है। जब तक मन स्थिर नहीं होता 
भ्रौर सनस्तरंगावली चलती रहती है, तब तक परमात्मा का अनुभव नहीं होता, परन्तु जब समाघि द्वारा मन स्थिर्‌ 
हो जाता है; तब स्थिरचित्त में परमात्मा की प्रेरणा का अनुमव होता है । 


५७६ बेदिक सम्पत्ति 


शर्थ की प्रधानता 


प्रार्यसभ्यता की प्रधान चार ग्राधारशिलाम्रों में मोक्ष की ही भाति प्रर्थं की भी प्रधानता है । श्रथ का ही दुसरा 

ताम सम्पत्ति है । यह श्र मोक्ष का प्रधान सहायक है। विता श्रथंशुद्धि के मोक्ष नहीं हो सकता । हम चारों पदार्थों 
का वर्णन करते हुए लिख आये हैं कि जिस प्रकार श्रात्मा के लिए मोक्ष की, बुद्धि के लिएं धर्म की श्रौर मन के लिए 
कॉम की भ्रावश्यकता होती है, उसी तरह शरीर के लिए श्र की भी श्रावश्यकता होती है। मोक्ष श्रौर धमं की 
प्रावश्यकता केवल मनुष्य ही को होती है, परन्तु श्रथ श्रोर काम के विना तो मंनुष्य, पशुःपक्षी, कीट-पतंग और तृणे- 
पल्लव किसी का भी निर्वाह नहीं हो सकता । कामके विता भी चल सकता है--मनो रञ्जन को हटाया जा सकता है। 
परन्तु जिस श्रर्थं के ऊपर प्राणीमात्र के शरीर स्थिर हैं और प्राणीमात्र की जिन्दगी ठहरी हुई है, उस श्रर्थ की प्रधानता 
का भ्रनुमान सहज ही कर लेना चाहिये श्रोर उसकी मीमांसा बहुत ही सावधानी से करनी चाहिये । क्योंकि उसके 
प्रनुचित संग्रह से मोक्षमागं बिगड़ जाता है। ग्रायोंने श्रर्थ के इस महत्त्व को समभा था। यही कारणा है कि उन्होंने 
रथं के विषय में बहुत ही सूक्ष्म श्रौर उदारभाव से विचार किया है। ममुस्मृति में लिखा है कि 'सर्वेषामेव 
शौचानामर्थशौचं पर स्मृतम्‌ अर्थात्‌ समस्त पवित्रताओं में श्र्थ की पवित्रता ही सर्वश्रेष्ठ है । इसलिए संसार से अर्थसंग्रह 
करते समय बड़ी ही सावधानी से काम लेना चाहिये । श्रर्थसंग्रह के विषय में मनु भगवान कहते हूँ कि 

अद्रोहेणेव भुतानामल्पद्रोहेण वा पुनः । 

या वृत्तिस्तां समास्थाय विप्रो जीवेदनापदि ॥ 

यात्रामान्नप्रस्िद्धयर्थ स्शकंमं भिरगहितः । 

अक्लेशेन शरीरस्य कुर्वीत घनसंचपः । 

सर्वान्‌ परित्यजेदर्थान्‌ स्वाध्यायस्य विरोघिनः । (मनुस्मृति) 


्रर्थातु जिस वृत्ति में जीवों को बिलकुल ही पीड़ा न हो, ग्रथवा थोड़ी ही पीड़ा हो, उस वृत्ति से ग्रापत्तिरहित 
काल में वेदिक श्राये निर्वाह करे विना भ्रपने शरीर को क्लेश दिये अपने ही ग्रगहित कर्मो से केबल निर्वाहमात्र के 
लिए भ्रथं का संग्रह करे और उन समस्त भ्रर्थो को छोड़ दे जो स्वाध्याय में विघ्न डालते हों । इन श्लोकों में श्रापत्ति- 
रहित समय में ग्र्थसंग्रह के पाँच नियम बतलाये गये हैं। पहिला नियम यह है कि श्रर्थसंग्रह करते समय किसी भी 
प्राणी को कष्ट न हो । दूसरा नियम यह है कि अर्थसंग्रह करते समय भ्रपने शरीर को भी कष्ट न हो। तीसरा नियम 
यह है कि भ्रपने ही पुरुषार्थं से उत्पन्न किये गये अर्थ से निर्वाह किया जाय, दूसरों की कमाई से नहीं । चोथा नियम 
यह है कि भ्रपना उत्पन्न किया हुआ अश्रर्थ भी किसी गहित कम के द्वारा न उत्पन्न किया गया हो । पाँचवा नियम यह 
है कि श्रर्थोपार्जन के कारणा स्वाध्याय में-पढ़ने लिखने में विघ्न उत्पन्न न होता हो । ग्रर्थात्‌ जो श्रर्थ इन पाँचों 
नियमों को ध्यान में रखकर उपार्जन किया जाता है, वही अर्थ आरयंसभ्यता के अनुसार पवित्र होता है, किन्तु जो अर्थे 
इन नियमों को दुर्लक्ष्य करके संग्रह किया जाता है, वह अनर्थ हो जाता है। इसलिए प्रत्येक श्रार्य को श्रन्थ से बचते 
हुए ही भ्रर्थोपाजेन करना चाहिये । क्योंकि वेद उपदेश करते हैं कि-- 
ईशावास्यमिद ध सव॑ यत्किञ्च जगत्यां जगतू । 
तेन त्यक्तेन भुञ्जीथा मा गुधः कस्य स्विद्धनम्‌ ॥ 
कुवेस्नेबेहूं कर्माणि जिजीविषच्छत समाः । 
एवं त्वयि नान्यथेतोऽस्ति न कर्म लिप्यते नरे !॥ (यजुवद ४०।१--२) 
` अ्रथात्‌ इस संसार में परमात्मा को सर्वत्र हाजिर नाजिर समभकर किसी के भी घन की इच्छा न करो, कितु उतने 
ही से निर्वाह करो, जितना उसने तुम्हारे लिए स्थिर किया है। झाजीवन इस प्रकार कमें करने से ही मोक्ष हो सकता हैं भोर 


बेदिक आयो को सभ्यता 


जिनके लेने में किसी भी प्राणी को कष्ट न हो । इस नियम का पालन केवल इसी एक सिद्धान्त के भ्रवलम्बत से हों _ 
सकता है कि जहाँ तक बने इस संसार से बहुत ही सरल उपायों के द्वारा बहुत ही कम पदार्थ लिये जायें । क्योंकि 
संसार में जितने प्राणी हैं, सभी को श्रर्थ की श्रावश्यकता है । इसलिए जब तक बहुत ही कम लेने का नियम ने होगा, 
तब तक सबके लिए श्रर्थ की सुविधा नहीं हो सकती । 


यद्यपि संसार में सभी प्राणियों को श्रर्थ की श्रावश्यकता है, पर मनुष्य की प्रर्थ॑सम्बन्धी ग्रावश्यकता ग्न्य प्राणियों 
की श्रपेक्षा बहुत ही विलक्षण है। संसार में देखा जाता है कि मनुष्य के भ्रतिरिक्त जितने प्राणी हैं, उत सबका अर्थे 
केवल श्राहार श्रौर घर तक ही सीमित है । उनको आहार श्रोर घर के ग्रतिरिक्त शरीररक्षा से सम्बन्ध रखनेवाले ग्न्य 
किसी भी श्रथ की आवश्यकता नहीं होती । बहुत से प्राणियों को तो श्राहार के श्रतिरिक्त घर की भी आवश्यकता नहीं 
होती, पर मनुष्य का श्रर्थ चार भागों में विभाजित है। इन चारों विभागों के नाम भोजन, वस्त्र, गृह झोर गृहस्थी हूँ। 
संसार में जितने मनुष्य हैं, चाहे वे जंगलों में रहनेवाले कोलभील हों, चाहे फ्राँस के रहते वाले बड़े बड़े शौकीन हों चाहे 
राजा और बादशाह हों, और चाहे त्यागी संन्यासी हों, सब को उपर्युक्त चारों प्रकार के श्रर्थों की ग्रावश्यकता होती 
है। जिस प्रकार एक सम्रादू को नाता प्रकार के व्यजनों की, अनेक प्रकार के बहुमूल्य वस्त्रों की, बड़े बड़े राजध्रासादों 
की श्ौर रज़्महलों की तथा हजारों प्रकार के बर्तन, फरनीचर, अस्त्र, यान और अनेकों ऐसे ही पदार्थों की आवश्यकता 
होती है, उसी प्रकार एक त्यागी परिब्राटू को भी भिक्षान्न, कौपीन, कंदरा ओर दण्ड-कमण्डलु की श्रावश्यकता होती है, 
ग्रौर जिस प्रकार सम्राट्‌ और परिव्राटू को इनकी झ्रावश्यकता होती है, उसी प्रकार एक अमेरिका के नागरिक से लेकर 
श्राफ़िका के जूलू तक को उक्त चारों पदार्थों की आवश्यकता होती है । इसका यही मतलब है कि संसार के समी 
मनुष्यों की श्राथिक श्रावश्यकताएँ एक ही समान हैं । कितु देखते हैं कि इस समानता में ही इतनी प्रसमानता विद्यमान 
है कि जिसका सामञ्जस्य करना बड़ा ही कठिन है । कोई मांस खाकर, कोई फल खाकर, कोई भ्रन्न खाकर और कोई 
सब कुछ खाकर गुजर कर रहा है । इसी तरह कोई लंगोटी लगाकर, कोई कोट पतलून पहनकर, कोई घोती दुपट्टा 
पहनकर श्रौर कोई तहमत चुगा पहनकर कपड़ों का उपयोग करता है । इसी तरह कहीं के मकान श्रमेकों मंजिल ऊचे 
ग्रासमान से बातें कर रहे हैं और कहीं के मकान तहखानों की माँति जमीन के नीचे बने हुए पाताल से बातें कर रहे 
हैं । जो हाल भोजन, वस्त्र, और घरों का है, वही हाल गृहस्थी का भी है । कहीं सोलह सोलह टूङ्क कमीजें, बावत 
बावत जोड़े जूते, नाना प्रकार की कुसियाँ और अलमारियाँ हैं और कहीं साफ सुथरे कमरों में केवल चटाइयाँ बिछी हैं 
प्रौर थोड़े से खाने पकाने के बतेन रके हैं । कहने का मतलब यह कि यद्यपि मनुष्यों की ग्रावश्यकताएँ एक ही समान 
हैं, तथापि उनकी संख्या श्र प्रकारों में इतना अन्तर और इतनी विषमता है कि जिसको देखकर यह प्रश्न स्वाभा- 
विक ही उपस्थित होता है कि इन सत्रमें कोनसा प्रकार उत्तम है ? जहाँ तक हमको स्मरण है, इस प्रश्न को भ्राज 
तक संसार में किसी ने ऐसे ढंग से नहीं सुलझाया, जो संसार की आथिक समस्या को हल करते हुए मनुष्य को 
मोक्षाभिमुखी बना सके । 

किन्तु बड़े गवे से कहा जा सकता है कि ग्रायों ने बड़ी ही खोज के साय ग्र्थं से सम्बन्ध रखनेवाले इन चारों 
विभागों को इस ढंग से सुलझाया है जिसके द्वारा न तो किसी प्राणी को दुःख ही हो सकता है और न प्रपते आप ही 
को कष्ट हो सकता है । प्रत्युत संसार की श्राथिक श्रसमानता को नष्ट करके एक ऐसा मार्ग बत जाता है कि जो मनुष्य 
को लोक श्रौर परलोक के सुखों को भ्रासावी से प्राप्त करा सकता है । यही कारण है कि श्रार्यों ने इस प्रकार के अर्थ 
को ग्रपनी सभ्यता में प्रधान स्थात दिया है। यहाँ हम श्रथे से सम्बन्य रखनेवाले उक्त चारों विमागों को क्रम से 
लिखते हैं रोर दिखलाते हैं कि भ्ार्यों ने कितनी बुद्धिमत्ता से प्रथं को हल किया द्वै । . 
७३ 
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आये भोजन 
्रायों ने प्रर्थ के प्रधान ग्रङ्ग भोजन प्र्थात्‌ श्राहार की बड़ी ही छानबीन की है । उन्होंने भ्रार्य-प्रा हार को 

धामिक भ्रौर वैश।निक सिद्धान्तों के प्रनुसार स्थिर किया है | उनका विश्वास था कि “आहारशुद्धों सरवशुद्धि: सत्त्व- 
शुद्धौ ध्र्‌व। स्मृतिः प्रर्थात्‌ आहार की शुद्धि से सत्त्व की शुद्धि होती है श्रोर सत्त्व की शुद्धि से स्मरणशक्ति निश्चल 
होती है, परन्तु ग्रशुद्ध श्राहार से सत्त्व ग्रोर स्मृति भी अशुद्ध हो जाती है । यहाँ तक कि श्रन्नदोष से श्रायु भी कम हो 
जाती है। मनु भगवान्‌ स्पष्ट कहते हैं कि 'आलस्यादन्नदोषच्च मृत्युविप्राञ्जिघांसति’ श्र्थात्‌ श्रालस्य श्रौर ग्रन्नदोप से 
मनुष्य शीघ्र मर जाता है। इसलिए जो भ्राहार भ्रायु बल, रूप, कान्ति श्रौर मेधा की वृद्धि करनेवाला हो, वही भ्रायों 
का भोजन हो सकता है । इतना ही नहीं प्रत्युत जिस भोजन के संग्रह करने में प्र्थ के पाचों नियमों की श्रनुकूलत्ा 
होती हो, किसी भी प्राणी की श्रायु श्रौर भोगों में विघ्न न पड़ता हो और श्रायु, बल, रूप श्रौर मेधा के साथ साथ 
मोक्ष प्राप्त करने से भी सहायता मिलती हो, वही ग्राहार ग्रार्यों का भोजन हो सकता है । भ्रर्थातू ग्रार्य-भोजन चार 
कसौटियों से कसा होना चाहिए। पहिली कसौटी यह्‌ है कि जिस ग्राहार से भ्रायु, बल, कान्ति ग्रोर बुद्धि की वृद्धि होती 
हो । दूसरी कसौटी यह है कि जिस के प्राप्त करने में किसी को कष्ट न हो श्रर्थात्‌ किसी प्राणी की ग्रायु ग्रौर भोगों में 
विघ्न उत्पन्न न हों तीसरी कसौटी यह है कि जो ग्राहार वित्ता किसी कष्ट के केवल श्रपने ही श्रगहित कर्मो से उत्पन्न 
हुआ हो ओर चौथी कसौटी यह है कि जो श्राहार मोक्ष प्राप्त करने में सहायक हो, वही ग्रार्यो का भोजन हो सकता 
है, श्रन्य नहीं ऐसे भ्राहार को श्रायों की परिभाषा में सात्त्विक आहार कहते हैं। सात्त्विक श्राहार का स्वरूप और 
प्रभाव वर्णन करते हुए भगवद्गीता में कृष्ण भगवान्‌ कहते हैं कि -- 

आयुःसत्वबला रोग्यसुखप्री तिविवर्धता: । 

रस्याः स्निग्धाः स्थिरा हृद्या आहाराः सात्विकप्रिया. ।| 

विविक्तसेबी लघ्वाशी यतवाक्कायमानसः | 


्रर्थान्‌ ग्रायु, सत्त्व, बल, ग्रारोग्य, सुख ग्रौर सौन्दर्यं के बढ़ानेवाले रसीले, चिकने, पुष्ठ श्रोर रुचिकर आहार ही 
सात्त्विक पुरुषों को प्रिय हैं । इसलिए मोक्षाथियों को सदैव एकान्त-सेवी, हल्की खुराक के खानेवाले श्रौर शारीर, 
वाणी भ्रौर मन को वश में करनेवाले होना चाहिए । इस सात्तत्रिक श्रौ र हलकी खूराक का खुलासा करते हुए वेद 
भगवान्‌ कहते है कि-- 
ऊर्जे वहन्तीरमृतं घृतं पयः कीलालं परिस्रुतम्‌ । 
स्वधा स्थ तपंयत से पितून। (वा० यजु० २ ३४) 
्र्घात्‌ घी दूध, ग्रन्नरस (मिश्री), पके हुए परिस्रृति (टपके हुए) फल और जल ग्रादि बल कारक पदार्थों को 
खा पीकर हे सवध्ास्थ पितरो ! श्राप तृप्त हों। इस मन्त्र में उस ग्राहार का स्वरूप स्पष्ट कर दिया गथा है जिसको 
गीता ने सात्त्विक भ्रहार कहा है और जिसको पितृपुजन के बाद ग्रार्यो को नित्य खाना चाहिये । गीता ने सात्त्विक 


. प्राह्ार का लक्षणा रसीला, चिकना, पुष्ठ और रुचिकर किया है और वेदमन्त्र ने उसी को घी, दूध, मिश्री, जल श्रोर 


फल बतलाया है । दोनों का एक ही तात्पर्य है। घी, दूध, मिश्री, जल और फल ही रसीले, चिकने, पुष्ठ और रुचिकर 
होते हैं। इसलिए घी, दूध, मिश्री, जल और फल ही प्रार्यों का आहार है। यही श्राहार उपर्युक्त चारों परीक्षामरों 
से परीक्षित भी है । इन्हीं पदार्थों के खाने पीने से आयु, बल, मेवा और सत्त्व की वृद्धि होती है, इन्हीं पदार्थों के 
खाते से न किसी को कष्ट होता है और न किसी प्राणी की यु भ्रौर भोगों में बाघा पड़ती है । ये ही पदार्थं विना 
किसी प्रकार का कष्ट उठाए केवल फलों की वाटिका लगाने और गौवों की सेवा करने से ही प्राप्त हो जाते हैं भ्रौर 
हलक्री खुराक होने से यही पदार्थ ब्रह्मचये ओर योगाभ्यास में भी सहायक होते हैं श्रौर मोक्षसाधन के योग्य बनाते हैं। 
इसी लिए ग्रार्यञास्त्रो में इष्टापूर्त के द्वारा बाग बगीचों से फलों की और गोरक्षा के द्वारा घी दूध की प्राप्ति करना 


घंदिक मायो की सभ्यता BE 


उत्तम कहा गया है । जो लोग कहते हैं कि फलों के खाने से ग्रौर गौ का दूब पीने से भी हिसा होती है, वे त कल | 
उत्पन्न करने की विद्या जानते हैं, न फलों का खाना जानते हैं ग्रोर न गोवों के दूध का ही कुछ हाल जानते हैं। र 


इसलिए हम यहाँ थोड़ा सा इन दोनों विषयों में भी प्रकाश डालने का यत्न करते हैं । ; 
मनुष्य-प्राहार के चार प्रकार हैं, जिनकी प्राप्ति वृक्षों श्रौर पशुओं से होती है। इनमें दो प्रकार का हार 
वृक्षों से प्रौर दो प्रकार का पशुओं से प्राप्त होता है । दूध और मांस पशुओं से तथा फल और अताज क्षों से प्राप्त 
होते हैं । इनमें फल दूष श्रौर चृतादि साच्विक, ग्रनाज ग्रौर शाकादि राजस और मांस मद्यादि तामस अन्न हैं। 
सात्विऊ श्रम्नों में फलों श्रौर दूच घृतादिगों की गणना है । फलों श्रौर घुत-दुग्बादिकों को विधिवत्‌ ग्रहण करने से. 
हिंसा बिलकुल ही नहीं होती । पृथिवी को उरा बनाकर श्रौर बीज को कलम ग्रादि से सुसंस्कृत करके सिंचाई म्रोर 
निराई गोडाई के द्वारा जो फल उत्पन्न किये जाते हैं, वे कुदरती वन्य फलों से बड़े होते हैं प्रर उनमें बीज कम 
होते हैं । इसलिए स्वमाव से पके हुए और श्राप ही ग्राप टपके हुए फलों को बीज निकाल हर खाने से कुछ भी 
हिसा नहीं होती । क्योंकि बीज निकालकर खाने से वृक्षों को उत्पन्न करनेवाले बीज का नाश नहीं होता । इसी 
तरह पारस्कर की शिक्षा के अनुस्तार वरषोत्स्ग के द्वारा उत्तम क्षेत्र के सांड को स्वतन्त्रतापूर्वेक चराकर और उससे 
ग्रमु क्षेत्र की गौ से सन्तति उत्पन्त कराके और इस सन्तति की भो सन्तान को उप्ती क्रम से गोवर्धत (C०४: 
७८९५।१९) के सिद्धान्तानुसार तैयार करने से पाँचवीं पीढ़ी में दूध की मात्रा चोगुनी हो जाती है और एक एक गो 
डेढ़ डेढ़ मन दूध देनेवाली हो जाती है । परन्तु गौवों को जङ्गलों में छोड़ देने से और मनमानी स्वाभाविक नसल 
उत्यन्त होने से कभी भी इतना अधिक दूध उत्पन्त नहीं होता । इसलिए बहुत सी गायों को इस प्रकार अमित दूष 
देनेवाली बनाकर, उनसे थोड़ा थोड़ा दूध ले लेने से हिमा नहीं होती । क्योंकि जितना दूष बच्चों के लिए आवश्यक 
होता है, उतना तो उनको मिल ही जाता है । मनुष्य तो फलों की भाँति अपनी कारीगरी से गोवों की सेवा करके 
दूध को स्वाभाविक परिणाम से अधिक बढ़ा लेता है, इसलिए जितना अधिक बढ़ा लेता है, उतना लेने में किसी 
की हानि नहीं होती अतएव हिसा भी नहीं होती । अब रहे राजस और तामस अन्त । तामसान्नों के लिए मनुस्मृति 
में स्पष्ट ही लिखा है कि 'वक्षरक्षः पिशाचान्नं सद्य मांसं सुरासवम्‌' ग्र्थार्‌ मांस और मद्य राक्षसों और पिशाचों के 
ग्रस्त हैं, गायों के नही । इसीलिए मांस मद्य गदि हिसारूप तामत ग्राहारों को आर्ये-सभ्यता में स्थान नहीं दिया 
गया । किन्तु राजसान्त-प्रताज ग्रौर शाकास्त-जितके खाते से कुछ हिंसा की संभावना है, उनको ग्रापत्काल के समय 
ही सेवन करने की ग्राज्ञा है । इसीलिए यज्ञशेषान्त खाने का विधान किया गया है । कुछ लोग कहते हैं कि आर्यों की 
सभ्यता में रन्त ग्रौर कृषि के लिए भी स्थान है, क्योंकि अनेकों स्थानों में अन्त और कृषि की प्रशंसा की गई है | हम 
कहते हैं कि ठीक है श्रार्यों की सभ्यता में ग्रन्न और कृषि का वरात ग्राता है, पर उप्त वर्णन का श्रभिप्राय दूसरा है । 
प्र्थात्‌ जहाँ जहाँ अन्त का वणान मिलता है, वहाँ वहाँ सर्वत्र ही श्रच्त का तात्पर्ये श्राहार ही है, अनाज नहीं । 
इसीलिए आहार की परिभाषा करते हुए उपनिषद्‌ में लिखा गया है कि अद्यतेऽत्ति च भूतानि तस्मादन्न' तदुच्यते' 
अर्थात्‌ प्राणीमात्र का जो कुछ श्राहार है, वह सब अन्न ही है । क्योंकि अन्त शब्द 'भङ्भक्षणे' धातु से बनता हैं, 
जिसका ग्रथ यही होता है कि जो कुछ खाया जाय वह सब न्त ही है । इसीलिए मनु भगवान्‌ ने पिद्ञाचों भ्रौर 
राक्षसों का ग्रन्त मद्य और मांस बतलाया है । कहने का मतलब यह कि अन्न शब्द से नाज का ही ग्रहण नहीं है," 


प्रत्युत ग्रन्त में उन समस्त पदार्थों का समावेश है, जो प्राणीमात्र का आहार हैँ । ग्रब रही कृषि । कृषि के लिए 
लिखते हए मनु भगवान्‌ कहते हैं कि-- 
bo वैश्यवृत्त्यापि जीव स्तु ब्राह्मणः क्षत्रियोऽपि दा । 
हहसाप्रायां पराधीनां कृषि यत्नेन वजयेत्‌ ॥ 
कृषि साध्बिति मन्यन्ते सा बृत्ति सद्विगहिता । 
सूप भूमिशबांश्चेव हन्ति कष्ठसयोमुखसु । ( मनु? १०।८३- ८४ ) 


३८० दिक सम्पि 


प्र्धात्‌ षैश्यवृत्ति से जीते हुए भी ब्राह्मण भ्रौर क्षत्री बहुत हिंसावाली श्रौर पराधीन खेती को यत्न से छोड़ दें । 
सेती भ्रच्छी है ऐसा लोग कहते हैं, परन्तु यह वृत्ति सत्पुरुषों द्वारा इसलिए निम्दित है कि किसान का लोहा लगा 
हुआ हल भूमि भौर भूमि के रहनेवालों का नाश कर देता है । क्योंकि धान्य की सेती से वन श्रौर कार्म का 
नाश हो जाता है, पशुओं के चारागाह नष्ट हो जाते हैं ग्रौर वनवृक्षों से जो प्राकृतिक शीतलता प्राप्त होती है वह 
नहीं रहती । जंगलों की शीतलता के भ्रभाव से वर्षा कम हो जाती है और प्राणनाशक वायु का खर्च कम हो जाने 
से वायु जहरीली हो जाती है भ्रौर नाना प्रकार की वीमारियाँ पैदा हो जाती हैं । प्रवषंण से भूमि निरस हो हे. 
है भ्रोर अ्रनावृष्टि तथा बीमारियों से मनुष्य पश्चादि मर जाते हैं । इसीलिए कृषि को गहित बतलाया गया है और 
कहा गया दै कि कृषि से भूमि रौर भूमि के प्राणी मर जाते हैं । इसके आगे मनु मगवान्‌ कहते हैं कि-- 
अकृतं च कृतात्क्षेत्राद्‌ गौरजाविकमेव च । 
हिरण्यं धान्पमन्न' च पूर्व पूरमदोषवत्‌ । ( मनुस्मृति १०।११४ ) 
अर्थात्‌ बनाए हुए खेत से स्वाभाविक सेत में, बकरी भेड़ से गौ में और धान्य तथा भ्रन्त से सोना में कम दोष है 
प्र्थात्‌ उत्तर उत्तर से पूर्व पूवं म्रच्छा है। ग्रस्त से सोगा श्रच्छा है, बकरी से गौ अच्छी है और भ्रस्तवाले खेतों से 
वाटिकावाले रकृत खेत उत्तम हैं। इसमें भी पाया जाता है कि अन्तवाली सेती का दर्जा आयेसभ्यता में बहुत ही 


निकृष्ट है। मनु भगवान्‌ जहाँ खेती को इतनी हीन दृष्टि से देखते हैं, वहाँ वृक्षों की हिफाजत के लिए बहुत बड़ा जोर देते 
हैं । झाप कहते हैं कि--- 


इन्धनायथंमशुष्काणां हृमाणामवपातनम्‌ । 

आत्मार्थ च क्रियारम्भो निन्दितान्नदनं तथा ।। ( मनु० ११।६४ ) 

फलदानां तु वृक्षाणां छेदने जप्यभृदशतम्‌ । 

गुल्मवल्लीलतानां भ पुष्पितानां च वीरुधाम्‌ ॥ ( मनु० ११।१४२ ) 

वनस्पतीनां सेषामुपभोगं यथा यथा । 

तथा तथा दमः कार्यो हिायामिति धारणा ॥ ( मनु० ८।२८५ ) 

भर्थात्‌ ईंधन के लिए हरे वृक्षों का काटना और निन्दित श्रम्नों का खाना उपपात 

गुल्म, बेल, लता और पुष्पित वीरुधों का काटनेवाला एक सौ ऋचाग्रों का जप करे । समस्त वनस्पतियों का जो मनुष्य 
जैसा जैसा नुकसान करे उसको राजा उसी प्रकार दण्ड देवे । इन ग्राज्ञागरों से सिद्ध होता है कि वन और वाटिकाग्रों 
का दर्जा खेती के बहुत बड़ा है। ऋग्वेद १०।१४६। ६ में लिखा है कि 'बह्वन्नामङ्गषीबलाम्‌' श्र्थात्‌ वनवृक्षों से विना 


खेती के ही बहुत सा अन्न ्र्थात्‌ मनुष्य के आहार की उत्पत्ति होती है । कहने का मतलब यह कि ग्रार्यसभ्यता में 
हु हाती है । कह 
कृषि से बाग बगीचों का माहात्म्य भ्रविऊ है । यद्यपि वाग बगीचों 


का माहात्म्य बड़ा है, तथापि जीविका का प्रबन्ध 
रखनेवाले वैश्यों को कृषि करने की भी थोड़ी सी श्राज्ञा है । इस निवल ग्ाज्ञा के तीन कारणा हैं । एक तो कृषि 
से उत्पन्न श्रताज यज्ञों के काम में आता है प्रर्थात्‌ अनेक प्रकार के 


यज्ञ अ्रनेक प्रकार के ग्रन्नों से ही होते हैं । दूसरे 
अन्न पशुओं को भी दिया जाता है, जितके दूब म्रोर घुत की प्राप्ति होती है। तीक्षरे थोड़ा बहुत यज्ञशेषान्न प्रसाद 
के तोर पर रोज खाने का भी म्रभ्यास रका जाता है, जिसे संकट के समय अन्न से भी निर्वाह किया जा सके । # 


इसीलिए कहा गया है कि यज्ञशेष ग्रन्न ही खाना चाहिये, भ्रपने लिए पक्राकर नहीं । + तात्पर्य = ह काह) लगाव ह फि अनाज और: कि झ्रनाज और 
# आहार का अभ्यास एकदम नहीं बदला जा सकता, इसलिए आपत्काल का ध्यान रखते हुए प्रसाद के रूपमें 
थोड़ा सा यज्ञशेषान्न प्रवश्य खाना चाहिये । नित्य यज्ञान्न खा 


ने से उसको श्रच्छी तरह पकाने की भी चिन्ता रहेगी भ्रोर 
अच्छा पक्रा हुआ सुस्वाइु श्रन्न ही यज्ञ में भी गुराकारी होगा । 


त यश्षशिष्टाशनं ह्ये तत्सतामश्न विधीयते ।। ( मनुस्मृति ३३११८ ) 


क है । फल देनेवाले वृक्षों, 


बादिक आया की सभ्यता 


शाकान्न श्रादि राजस ग्राहार भ्रारयों की स्वाभाविक खुराक नहीं है | भायाँ का सात्विक गराहार तो फल भौर दूध ही 
रथं रौर ग्राहारसंग्रह के समस्त नियमों के प्रभुसार है श्रौर मोक्ष कां सहायक है। इसीलिए शतपथ ब्राह्मण २।५।१६ में 
लिखा है कि 'एतदें पय एवं अन्न मनुष्याणाम्‌' श्र्थात्‌ यह दूध ही मनुष्य का अन्न है--आहार है। इसी तरह ऋग्वेद 
१०।१४६।५ में लिखा है कि 'स्वादो:फलस्य जर्ध्याय' श्रर्थात्‌ मौक्षमार्गी को सुस्वांदु फलों का श्रीहार करना चाहिये । यहे. 2 
बात श्रार्यों की आदिम सभ्यता के इतिहास से भी अच्छी तरह पुष्ट होती है। क्योंकि आदिम काल में तपस्वियों का 
प्राह्मर प्रायः फल फूल द्वी था, भ्रन्न नहीं । वरनेस्‍्थों के श्राहार का वर्णान करते हुए मनु लिखते हैं कि-- 
पुष्पमूलफलेर्वापि केवल॑व तंयेत्सदा । थ र 
कालपक्व: स्वयं शीणेरवेलानसमते स्थितिः (मनुस्मृति ६२१) र 
अर्थात्‌ पुष्प % मूल अथवा काल पाकर पके श्रौर स्वयं टपके हुए फलों से वानप्रस्थी निर्वाह करे। वाल्मीकि | ः 
रामायण में लिखा है कि रामचन्द्र, भरत, लक्ष्मणा और सीता फलाहार करके ही तपस्वी जीवन निर्वाह करते थे । 
गुहराज के श्रातिथ्य करने पर रामचन्द्र कहते हैं कि-- 
कुशचीराजिनधरं फलमूलाशनं च माम्‌ । 
विधिप्रणिहितं धमे तापसं वनगोचरम्‌ ॥। (वाल्मीकि रा० भ्रयोध्या० ५०।४४) 
्र्थात्‌ मैं कुशचीर पहने हुए, तापस भेष और मुनियों के थमं में स्थित केवल फल फूल ही खाकर रहता हूँ। 
भरत ने भी कहा है कि 
चतुर्दश हि वर्षाणि जटाचीरधरोम्यहम्‌ । 
फलमूलाशनो वीर भवेयं रघुनन्दन ॥ (वाल्मीकि रा० पयोध्या० ५० ) 


्रर्थात्‌ मैं भी चौदह वर्ष तक जटा घारण करके और फल मूल ही खाकर रहूंगा । लक्ष्मण भी कहते हैं कि-+ 


आहरिष्यामि ते नित्य फूलानि च फलानि च। 
वन्यानि च तथान्यानि स्वाहाह्ाणि तपस्विनाम्‌ ॥ (वाल्मीकि रा० श्रयोध्या० ३१। २६) 
अर्थात्‌ आपके लिए तपस्वियों के से वन्य पदार्थ लाकर दूँगा और मैं भी फल फुल ही खाकर रहुँगा । इसी तरह 

भ्रयोध्याकाण्ड २७।१६ के अनुसार सीताजी भी कहती हैं कि फलमूलाशना नित्या भविष्यामि न संतयः' श्र्थात्‌ मैं सदेव 
फल मूल ही खाकर रहुँगी, इसमें सन्देह नहीं । इन प्रमाणों से ज्ञात होता है कि चौदह वर्ष तक फल फूल खाकर वृद्ध 
नहीं किन्तु जवान ग्रादमी भी रह सकते थे और बड़े बड़े योद्धाओं के साथ युद्ध करके विजय प्राप्त करते थे । श्रब भी 
युक्तप्रान्त के वैसवाड़े में ग्राम की फसल पर तीन महीने केवल श्रामों को ही खाकर लोग पहलवानो करते हैं। कहनेका 
मतलव यह कि ग्रार्यसभ्यता के उच्चादर्श के भ्रनुसार मनुष्य का खुराक फल, फूल, दुष, दही ही है । अन्न तो यज्ञशेष 
पुरोडाश ही के नाम से खाया जाता था । पर जब खेती बढ़ी और जंगलों का नाश हुझ्रा तब लोग अन्नवाली जमीन 
का श्राश्रय करने लगे । कलियुग का वर्णान करते हुए महाभारत वनपर्व भ्रव्याय १६० में लिखा है कि 


ये यवान्ना जनपदा गोधूमान्नास्तथेव च । 
तान्‌ देशात्‌ संश्रयिष्यन्ति युगान्ते पयु पस्थिते ॥ 
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% महुवा के एक ही वृक्ष में इतने भ्रविक फूल होते हैं कि उनसे एक आदमी पूरा एक साल निर्वाह कर 

सकता है । फूलों के सिवा उससे फल, तेल, पत्ते और लकड़ी आदि पदार्थ भी प्राप्त होते हैं जिनके कारण मनुष्य को 
फिर भौर किसी भ्रन्य आहार की भ्रावश्यकता नहीं रहती । : : 


४५२ . वैदिक सम्पत्ति 


प्र्भात्‌ जित देशों में यव भ्रौर गेहूँ भ्रादि विशेष रूप से उत्पन्न होते हैं, कलियुग के लोग उन्हीं देशों का प्राश्रय , 
लेंगे । इससे ज्ञात होता है कि दूसरे युगों में लोग उन देशों का श्राश्रय लेते थे, जहाँ फल फूल ही श्रधिक हो, श्रन्न नहीं। 
यही कारणा है कि हिन्दु जगत्‌ में फलाहार की श्रब तक जितनी प्रतिष्ठा है, उतनी दूसरे खाद्य की नहीं है । फलाहार 
एक प्रकार का महान्‌ उच्च भ्राचरण भौर तप समझा जाता है। यही नहीं, किन्तु जितने ब्रत, शुभ भनुष्ठाल श्रर्थात्‌ 
सतोगुणी कां हैं, सबमें फलाहार ही का विधान है । इसका भाव स्पष्ट है कि फलाहार सात्त्विक श्राहार है । इसलिए 
सतोगुणी भ्रनुष्ठानों में उसका उपयोग होता है । इसी से हम बलपूर्वक कहते हैं कि ्रार्य-भोजन फलाहार ही है। इस 
पाय-भोजन की भ्रधिक प्रतिष्ठा का कारणा यह है कि फलाहार कामचेष्टा का भी प्रतिषेधक है । कोई मनुष्य यदि ब्रह्म- 
चारी रहना चाहे, तो उसे फलाहार ही करना चाहिये । फलाहार से कामचेष्टा कम हो जाती है। इसलिए विधवा 
स्त्रियों को फलाहार के द्वारा काम को शरीर में ही शोषण करने के लिए मनु भगवान्‌ ने विधान किया है । +- इसके 
प्रतिरिक्त फल श्रौर फूलों % से मनुष्य का सारा जीवन निविध्नता से बीत सकता है। ग्राज भी साल के तीन मास 
हमारे प्रवध के बेसवारा प्रांत में ग्राम महुवा ग्रौर जामुन से ही काटे जाते हैं। ज्येष्ठ से भाद्रमास तक, श्राम, महुवा झौर 
जामुन के कारण बहुत से घरों में चूल्हा जलता ही नहीं, पर कोई भूख से व्याकुल या दुर्बेल दिखलाई नहीं पड़ता । 
यह तो हुई श्रार्यशास्त् श्रोर भ्रार्यावतँ की बात । ग्रब हम दूसरे देश के प्रमाणों से भी दिखलाना चाहते हैं कि फलाहारी 
लोग कितने बलवान्‌, परिश्रमी श्रौर दीर्घकाय होते है । एक ही प्रकार के फलों को खाकर मनुष्य की शारीरिक श्रवस्था 
का वर्णन करते हुए सीरिया प्रान्त के भ्रस्सद याकूब कयात नामी एक विद्वानु ने अपने भाषण में कहा कि मैं लेबे- 
नन पंत पर गया था । वहाँ मैंने मनुष्यों को राक्षसों की भांति बलवानु श्रौर चञ्चल देखा । ये लोग केवल खञ्जर 
पर ही निर्वाह करते हैं । इनमें भ्रनेकों की ग्रायु एक सो दश वर्ष की थी । % 


इस वर्णन से ज्ञात होता है कि जब एक प्रकार के फल से इतना लाभ है, तो चाना प्रकार के फलाहार से बहुत 
बड़ा लाभ संभव है । प्रतएव स्पष्ट है कि मनुष्य फलों के द्वारा भ्रच्छी प्रकार निर्वाह कर सकता है श्रोर फलाहार से दीर्घायु, 
दींकाय भौर बलवान्‌ भी हो सकता है । जो लोग समभते हैं कि फलाहार से मेहनत करने की ताकत नहीं रह जाती, वे भी 
गलती पर हैं। सनु १६०२ में जरमन के विटनसटाइड नामक स्थान में ग्रन्तरजातीय पैदल दौड़ हुई थी । यह दौड़ 
इस्डन से बलिन तक १२४।। मील लम्बी थी। दोड़नेवाले सव ३२ श्रादमी थे । मौसम गर्मी (प्रर्थात्‌ १८ वीं मई सन्‌ 
१६०२) का था। दोड्नेवाले ड्रस्डन से ७।। बजे निकले | इनमें कुछ फलाहारी, कुछ शाकान्नाहारी और कुछ मांसा- 
हारी थे । शाकान्नाहारियों में बलिन का प्रसिद्ध चलनेवाला कार्लमान भी था । बलिन में जो सबसे पहले पहुँचनेवाले 
६ मनुष्य थे, वे तो शाकान्न श्रोर फलाहारी ही थे । इनमें कार्लमान प्रथम था । कार्लमान ने २६ घंटे और ५८ मिनिट 
में यात्रा समाप्त की थी । दौड़ की समाप्ति पर वह बिलकुल तरोताजा था, किन्तु बड़े बड़े प्रसिद्ध मांसाहारी पहलवान 
थकावट से चकनाचुर होकर पहुँचे थे । यह घटना बतलाती है कि मनुष्य माँसाहारी नहीं प्रत्युत फलाहारी है। क्योंकि 
मनुष्य के शरीर की बनावट, उसके दाँत श्रोर ाँतों को देखकर डॉक्टरों ने निर्णय किया है कि मनुष्य की स्वाभाविक 
खुराक फल ही है। डॉक्टर लुई कुन्हें के हवाले से पूज्य पण्डित महावौरप्रसाद द्विवेदी कहते हैं कि मनुष्य का स्वाभाविक 
> काम तु क्षपयेद्देहं पुष्पमूलफलेः शुभैः । ननु नामापि गृह्यात्‌ पत्यौ प्रेते परस्य तु ॥ (मनुस्मृति) 
न शास्त्रों में फूलों के खाने का वर्णन है। फूलों में महुवा एक विशेष लाभदायक फूल है। 
+ Assad Yakoob Kayat, a native Syrian, in a speech at Exeter Hall (I6th May ] 838) 
remarked that be had lately visited Mount Lebanon, where he found the people as large as 


giants and very strong and active, ‘They lived almost entirely on dates and there were many 
among them one hundred and ten years of age. . (Fruits and Farinacea). 


बैदिक आयौं कौ सभ्यता 


भौजन फल, फूल शौर कन्द आदि हैं । स्वाभाविक भोजन के छोड़ने ही से हम लोग विविध भाँति के रोगों से पीड़ित 
हो रहे हैं । श्रभ्यास से मनुष्यों ने अ्रपनी इन्द्रियों की स्वाभाविक शक्ति को ऐसा विगाड़ा है कि जिस वस्तु को देखकर 
हमें घृणा होनी चाहिये, उसे ही हम प्रसन्नतापूर्वक खाते हैं। इस विषय में पशु ही हमसे अच्छे हैं। जो पशु घास खाते हैं, 
वे मांस की तरफ देखते भी नहीं श्रौ र जो मांस खाते हैं, वे घास की ओर हृष्ट्रिपात भी नहीं करते । इसी प्रकार फल 
ग्रौर कन्द ग्रादि खानेवाले जीव भी उन पदार्थो को छोड़कर घास-पात नहीं खाते और प्यास लगने पर भी सोडावाटर 
श्रौर मद्य नहीं पीते, परन्तु मनुष्य एक विलक्षण पशु है। वह घास-पात, फल फूल, मांस-मदिरा सभी उदरस्थ कर 
जाता है। फिर भला उसका शरीर क्यों न रोगों का घर बन जावे? भोजन के ्रनुसार स्थलच र पशुओं के तीत भेद 
हुँ-मांसभक्षी, वनस्पतिभक्षी, श्रौर फलभक्षी । बिल्ली, कुत्ता और सिंह ग्रादि जितने हिन्न जन्तु हैं, वे सब मांसभक्षी हैं। 
उनका स्वाभाविक मोजन मांस ही है इसलिए उनके दाँत लम्बे और नुकीले ग्रौर दूर दूर होते हैं । इस प्रकार के दाँतों से 
ये जीव मांस को फाड़कर निगल जाते हैं। उनके दांतों की रचना से यह सूचित होता है कि ईश्वर ने इन्हें मांस खाने के ही 
लिए वैसे दांत दिये हैं । गाय, बैल, भेष, बकरी श्रादि जीव वनस्पतिभक्षी हैं। इसलिए ईश्वर ने उनके दाँत ऐसे बनाये हैं, 
जिससे वे उन दांतोंसे घास को सहज ही में काट सकें । उनके दाँतों की रचना ही उनके वनस्पतिभक्षी होने का प्रमाण है। 
किन्तु मनुष्य के दाँत न तो मांसभक्षी पशुओं से मिलते हैं ग्रौर न धासपक्षी पशुओं से ही। उनकी बनावट ठीक वैसी ही 
है, जैसी बन्दर आदि फल्भोगी जीवों की होती है । इसलिए यह बात निविवाद है, निश्रात्त है और निःसंशय है कि 
ईदवर ने मनुष्यों के दाँत फल खाने ही के लिए वनाए हैं । परन्तु हम लोग जत्र उतसे मांस और मच्छली काटने लगे हैं, 
प्रागरे की दालमोठ ग्रौर लखनऊ की रेवड़ी तोड़ने लगे हैं, इस पर भी कोई नीरोग होने का दावा कर सकता है ? 

मांसभक्षी जीवों का मेदा छोटा और गोल होता है | उनके शरीर से उनकी अंतड़ियाँ ३ से लेकर ५ गुणा तक 
भ्रधिक लम्बी होती हैं । वनस्पतिभक्षी पशुओं का मेदा बहुत बड़ा होता है। वे खाते भी अधिक हैं । उनकी ग्रॅतड़ियाँ 
उनके शरीर से २० से लेकर २८ गुना तक अधिक लम्बी होती हैं। अब रहे फलमक्षी जीव | उनका मेदा मांसभक्षी 
जीवों के मेदे से प्रधिक चौड़ा होता है और उनकी अँतड़ियाँ उनके शरीर से १० से लेकर १२ गुना तक अधिक लम्बी 
होती हैं । श्रब इन तीनों प्रकार के जीवों में मनुष्य का मिलान कीजिए । सिर से लेकर रीढ़ की हड्डी के छोर तक 
मनुष्य की लम्बाई १॥ से २॥ फुट तक होती है और मनुष्य की अँतड़ियों की लम्बाई १६ से २८ फुट तक होती है। 
प्रर्थात्‌ उतकी लम्बाई शरीर ( सिर से लेके रीढ़ के छोर तक ) की लम्बाई १० से १२ गुता तक प्रधिक हुई । यहाँ 
भी फलभक्षी पशुझ्रों से मनुष्यों की समता मिली । शरीर के अनुसार मनुष्य की अतड़ियाँ फल खातेवाले पशुम्रों ही 
की सी निकलीं । प्रतएव मनुष्य के फलभक्षी होने का यह दूसरा प्रमाण हुआ । 

इसी तरह “04०2०४7०9 नामी ग्रन्थ के पृष्ठ ४७१ में प्रोफेसर 0९० कहते हैं कि मनुष्यों के दाँत 
वनमानुष श्रौर बन्दरों से बहुत कुछ मिलते जुलते हैं ग्रौर इनका भोजन भी फल, भ्रन्न एवं मेवा एक ही प्रकार का 
है । इन चौपायों भौर मनुष्यों के दांतसम्बन्धी साहइ्य से विदित होता है कि सृष्टि के आरम्भ में मनुष्यों के लिये 
स्वामाविक भोजन फल ही निर्माण किया गया था । इसी सम्बन्ध में लिनाकुस (८००९७४) कहता है कि फल, 
मूल मनुष्यों के लिये भ्रत्यन्त हितकर भोजन है, जो चौपायों से प्रकाशित होता है, तथा जङ्गली मनुष्य ओर लंगूरों 
के साहइ्य एवं उनके मुख, पेट और हाथों की बनावट से भी प्रकट है । % इसी तरह डॉक्टर एब्रामाउस्की जो एक 
प्रसिद्ध चिकित्सक हैं श्रौर जिन्होंने सब रोगों की एक ही सहज दवा निकाली है, लिखते हैं कि हम जो पका हुआ, 
रंधा हुआ, भुना हुम्रा, कृत्रिम भोजन करते हैं, वह हमारे लिये बहुत ही अ्रस्वाभाविक है। हमारे शरीर के बढ़ने 
तथा पुष्टि पाने के लिये प्रायः ऐन्द्रिक पदार्थो (0ranic M2९7) की ही श्रावश्यकता होती है । फलों तथा अनाजों 
सें _जे'वह इहुताभत ते विधयााहर हति व 9 से विद्यमान रहता है। किन्तु यदि फलों तथा अनाजों को श्ररिनि में पकाया जावे, तो उनका बहुत 
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५६४ बैदिक सम्पत्ति 


सा ऐच्िक प्रंश पृथक्‌ हो जाता है । शेष पदार्थ न केवल मुश्किल से पचनेवाला ही होता है, किन्तु पचक्रर हमारे 
शरीर के लिये कुछ लाभ भी नहीं दे सकता । जब ऐसा भोजन करने में बहुतसा भ्रनुपयोगी पदार्थं हमारे शरीर में 
घर कर लेता है, तब श्रनेकों रोगों की उत्पत्ति होती है | प्रायः सभी श्रान्तरिक रोगों की उत्पत्ति इसी निकम्मे पदाथ 
के एकत्रित हो जाने से होती है । भ्रतः इन सब रोगों का एक यही इलाज है कि किसी प्रकार वह ग्रगुपयोगी पदार्थ 
हमारे शरीर से निकल जाय ग्रौर नया प्रवेश न करे । ऐसा होते ही वे रोग स्वयं ही नष्ट हो जाएंगे । इसीलिथे प्रायः 
नई सम्मति के चिकित्सक लोग भी रोगियों से उपवास करवाते हैं । उन्हें कई दिन तक सिवा गर्म पानी के और 
कुछ नहीं देते । यह्‌ श्रौषधि प्रायः बड़ी लाभदायक सिद्ध हुई है। यथाशक्ति उपवास से प्रायः रोग दूर हो जाता है। 
किन्तु इस प्रौषधि के करने में एक डर यह है कि कभी कभी बहुत दिन तक शरीर को श्राधारभूत पदार्थ न मिलने से 
रोगी इतना निर्बल हो जाता है कि वृद्धि होने की जगह धीरे धीरे क्षय का राज्य हो जाता है ग्रौर रोगी थोड़े ही 
दिनों में मृत्यु का ग्रास बन जाता है । इसलिए खाली उपवास के स्थान में फलोपवास श्रधिक उपयोगी है । क्योंकि 
फलों के खाने से कोई भ्रनुपयोगी पदार्थं शरीर में नहीं घुसता और बल प्राप्त होता है, रोग नष्ट हो जाता है, और 
शक्ति नहीं घटती । 

इन विदेशीय प्रमाणाः से भी सिद्ध होता है कि मनुष्य की श्रादिम श्रौर मौलिक खुराक फल ही है भर फलों के 


` सेवन से मनुष्य कभी बीमार तो होता ही नहीं, प्रत्युत यदि बीमार हो भी तो अच्छा हो जाता है और सुहढ़ तथा 


दीर्घेजीवी हो जाता है । इसीलिए श्रायों ने श्रपनी मूल सभ्यता में फल और दूध ही को स्थान दिया है श्रौर कृषि को 
त्था कृषि से उत्पन्न होनेवाले श्रन्नों को ्रापत्काल में खाने की व्यवस्था की है । ब्रतों और उपवासो में फलाहार की 
महिमा से तथा श्रार्य रिवाजों ग्रोर श्राये सभ्यता में पिरोई हुई विशेषताओं से यही सूचित होता है कि श्रार्यों का 
भ्राहार सात्त्विक ही है, जिसमें फल श्रौर दूध, घृत, की ही प्रचानता है। क्योंक्रि फल, फूल और दूध घृतादि 
सात्त्विक भ्राहार ही श्रर्थ की पांचों शर्तों के साथ संग्रह हो सकते हैं भौर उन्हीं से श्रायु, बल, कान्ति, मेधा श्रौर सत्व 
भ्रादि भी प्राप्त हो सकते हैं, तथा उन्हीं के भ्राहार से संसार में किसी की श्रायु और भोगों में हस्तक्षेप भी नहीं हो 
सकता र योगाभ्यासादि मोक्षसाधन में भी सहायता मिलती है | इसीलिए भ्रायों ने अपनी सभ्यता में सात्विक 
ाहार ही को स्थान दिया है। 
आर्य वस्त्र और वेषभूषा 

प्रथं में भोजन के बाद दूसरा नम्बर वस्त्रों का है। भोजन की तरह प्रार्य सभ्यता में वस्त्रों पर भी विशेष प्रकाश 
डाला गया है श्रोर सिलाई का काम जानते हुए भी † श्रायों ने पती सभ्यता में कभी सिले हुए वस्त्रों को स्थान 
नहीं दिया । बुद्ध भगवानु के समय तक इस देश के आर्य सिला हुश्रा वस्त्र नहीं पहनते थे । क्योंकि बौद्ध काल के पूर्वे 
लिखित साहित्य में कहीं भी सिले हुए वस्त्रों का वर्णन नहीं है। बोद्ध मूर्तियों में सिले हुए वस्त्रों का कहीं दर्शन 
नहीं होता। बंगाल ओर उड़ीसा श्रादि प्रांतों में अब मी ग्रामीण ्राये सिला हुम्ना वस्त्र नहीं पहनते । कुलीन ्रायों 
में घब तक पंक्तिभोजन के समय, देवाराघन अथवा यज्ञादि के समय और यज्ञोपवीतादि संस्कारोंके समय सिले हुए वस्त्रों 
का उपयोग नहीं होता । देवपूजन के समय यदि कोई सिला हुआ वस्त्र पहने होता है, तो उसका बटन खुलवा दिया जाता 
है। इसके सिवा विवाह के समय वर ओर वधू को वस्त्र और उपवस्त्र ही के देनेका विधान है, सिला हग्रा वस्त्र देने का 
नहीं । # वस्त्र शोर उपवस्त्र का ्राधुनिक नाम धोती उपर्ना है। बंगाल और उड़ीसा में यह घोती उपर्ना एक ही में 
बुना हुआ बिकता है। नदिया शान्तिपुर का घोती उपर्ना प्रसिद्ध था । इस में एक धोती म्रौर एक दुपट्टा ही होता था । 


ला चमे सीव्यघ्वं, सूच्ययाच्छिद्यममाना ( ऋग्वेद ); मूर्द्धानमस्य संसीन्स (भ्रयवंवेद) 
. ¥संस्कारविधि ( स्वामी दयातन्द सरस्वतीकृत ) 


. यही पोशाक स्त्रियों का भी था वे भी एक घोती ओर एक चादर ही घारण करती थी । ग्ब मी पंजाब, युक्तप्रांत, 
व - ned Mh BM ५९ करा न । भनु मा पजाब, वुक्ततात, 


बैदिक आयों की स्ता 


बंगाल और महाराष्ट्र में यह रिवाज है । महाराष्ट्र में तो गर्मी के दिनों में भी रियां शाल परोढ़ती हैं। इन समस्त रिवाजों 
से ज्ञात होता है कि श्रार्य सभ्यता में सिले हुए वस्त्र के लिए स्थान नहीं है । उनकी असली प्राय॑ पोशाक धोती शोर 
दुपट्टा ही है। महाभारत मीमांसा पृ० २६३-२६४ में श्रीयुत रायबहादुर चिन्तामणि विनायक वेद्य, एम० ए० 
लिखते है कि 'महाभारत के समय भारती ग्रार्य पुरुषों की पोशाक बिलकुल सादी थी । दो घोतियाँ ही उनकी पोशाक 
थी। एक धोती कमर के नीचे पहिन ली जाती थी श्रोर दूसरी शरीर पर चाहे जेसे डाल ली जाती थी ।'`“-उल्लिखित 
दोनों वस्त्रों के सिवा भारती श्रार्यों की पोशाक में श्रौर कपड़े न थे ।""'"प्राजकल स्त्रियां जैसे लेह्गे श्रादि वस्त्र पहः 
नती हैं, वैसे उस समय न थे । पुरुषों की तरह, पर उनके वस्त्रों से लम्बे, स्त्रियों के वस्त्र होते थे । र 

वस्त्रों की श्रावश्यकता के दो ही कारण हैं । एक वर्षा श्रौर सर्दी गर्मी से रक्षा और दूसरा लजानिवारण । सर्दी 
गर्मी श्रौर वर्षा के ही कारणा रुई, ऊन और चर्म ग्रथवा वल्कल गदि वसनों का विधान है । परन्तु श्रार्यों की उच्चतम 
आदर्श सभ्यता में ऊन श्रौर रेशम के वस्त्रों का विधान नहीं है । संन्यासी के लिए ऊ श्रौर रेशम का वस्त्र पहनना 
उचित नहीं समझा गया। # हाँ, प्रवास के समय पहाड़ी प्रदेशों में जहाँ बफ पड़ता है, वहाँ के लिए ऊन के वस्त्र 
उपयोगी कहे गये हैं । श्रव रही लजानिवारणा की वात । वह सर्दी गर्मी से अधिक आवश्यक है। क्योंकि परमात्मा 
की यही श्राज्ञा है कि गुप्ताज़ों को खुला न रक्खा जाय | उसने पशु और पक्षियों के भी गुप्ताङ्गों को पूछ से ढक 
दिया है | इसलिए मनुष्य को उचित है कि वह गुप्ताज़ों को ढक्रा रकबे । वेद में लिखा है कि 'मा ते कशप्लक्ौ हन्‌! 
श्र्थात्‌ तेरे गुप्ताङ्ग न दिखने पावें । इसलिए गुप्ताङ्गों का ढक़ना आवश्यक है। पर स्मरण रखना चाहिये कि गुप्ताङ्गों 
का पर्दा और सर्दी गर्मी से रक्षा बहुत ही थोड़े और बहुत ही सादे वस्त्रों में हो जाती है । इसलिए जहाँ ग्रार्य सभ्यता ; 
शरीररक्षा और पर्दा के लिए वस्त्रों की अनिवाये राज्ञा देती है वहाँ कामकाज में असुविधा शोर विलास, अ्समानता ॥ 
तथा ईर्ष्या द्वेषादि के उत्पन्न करनेवाले वस्त्रों के उपयोग को मना मी करती है। ग्रार्यसभ्यता उतने ही और उसी । 
प्रकार के वस्त्रों की ग्राज्चा देती है, जिनसे कामकाज करने में सुविधा हो । घोती ऐसी ही पोशाक है । धोती की उप- 
योगिता के विषय में मिसिज मेनिङ्ग (7/९) कहती हैं कि, 'समस्त पोशाकों में धोती पूर्ण है भ्रोर चलने-फिरते, 
उठने-बैठने में सुविधा देनेवाली है । इससे श्रच्छी दूसरी पोशाक ्रसम्भव है'। % इसी तरह लाडं डफरिन कहते हैं कि | 
'पोशाक के विषय में पश्चिम को पूवं से बहुत कुछ सीखना है । -+ इस घोती और चादर की पोशाक से जहां अंगरक्षा ह 
पर्दा और कामकाज में सुविधा होती है, वहाँ समाज में विलास और ईर्ष्या-द्व नहीं बढ़ता । समाज को विलासी ब्रौर्‌ । 
ग्रसमान बनानेवाली पोशाक ही है। श्रपने घर में मनुष्य ने चाहे जो कुछ खाया हो, पर उसका प्रत्यक्ष श्रनुमत्र समाज | 
को नहीं होता । किन्तु पोशाक बाह्य ्राङम्वर है-यह दिखलाई पड़ती है-इसलिए समाज में विलास और भ्रसमानता 
जन्य ईर्ष्या द्वेष के उत्पन्न हो जाने का भय रहता है। तजे, फॅशन और बनावट से ही समाज में भ्रसमानता उत्पन्न 
होती है, इसीलिए ग्रार्य सभ्यता में सादी सीधी धोती ओर चादर ही के पहिरने ग्रोढ़ने की म्राज्ञा है। 


वर्तमान समय में वस्त्रों के अनेकों तर्ज श्रौर फैशनों से भले आदमी कहलानेवाले गृहस्थों को कितना कष्ट हो 
रहा है, यह किसी समभदार श्रादमी से छिपा नहीं है । साल की सारी कमाई कपड़ों में ही जाती है, तब भी पोशाक 


क, 


% ऊर्णा केशोवाद्भ ज्ञेया मलकीटोद्भवः पटः । 
कस्तूरी रोचनं रकतं वर्जयेदात्मवान्‌ यतिः ॥। 
वस्त्रं कार्पासजं ग्राह्यम्‌ (कात्यायनस्मृति) 


f i i lie in, it would be immpossi- 
xX Any dress more peifectly convenient to walk, to sit, to 2 
ble र invent ( Ancient and Mediaeval India, Vol. Il, p. 358. ) 


+ The West has still muchto learn from the East in matters of dress, 
BY 


५६६ बैदिक सम्पत्ति 


में कमी बनी रहती है | एक एक मनुष्य गृहस्थ के घर में एक एक श्रादमी के लिए त्रार चार छ छ सन्दूक कपड़े रक्त 
हुए हैं भ्रोर उनका सारा दिन उन्हीं के बदलने में व्यतीत होता है। श्रतएव मनुष्य के लिए उतने श्रौर उसी प्रकार के 
वस्त्र होने चाहिए जिनको यह रक्षा भ्रौर पर्दा के लिए खुद ही तैयार करले । इस हृष्टि से भी धोती श्रोर चादर का ही 
महत्व समक में श्राता है। इस समग्र लहँगा, पाजामा, पतलून श्रौर कुरता, कोट, कमीज तथा चुगा आ्रादि जितने सिले 
हुए वस्त्र पाये जाते हैं, सब उन्हीं धोती चादर के ही रूपान्तर हैं। घोती से तहमत रौर लहँगा बना है श्र इन्हीं 
दोनों के मेल से ढीला पाजमा, पाजामा, पतलून प्रौर जोधपुरी भ्रादि बनी हैं । इसी तरह चादर से कफनी, (जिसको 
बीच में फाड़ कर गले में डाल लेते हैं), कफनी से कुरता श्रौर कुरता से कोट और चुगा ग्ादि बने हैं | इसी तरह 
शिर के केशों से साफा की श्रोर साफा से टोपीं की सूष्टि हुई है। प्राचीन मौलिक श्राय सभ्यता की पोशाक में नीचे 
घोती, शरीर में चादर का श्रोढ़ना, शिर पर केशों का मुकुट भ्रौर गले में फूलों क्री माला है । यही फैशन सुविधाजनक 
भी है। किन्तु भ्राजकल की पोशाक के कारण जरा सा कीचड़ हो जाने पर, नदी उतरते समय, लगी हुई आग को 
बुझाते समय भ्रथवा श्रौर किसी दौड़ धूप के समथ बड़ी ही दु्दंशा होती है। परन्तु धोती चादर में यह भ्रसुविधा नहीं है । 
प्राये सभ्यता में केशों का भी बड़ा महात्म्य है । बाल वृद्धादि श्रसमर्थो के अतिरिक्त किसी भी आर्य को केश 
कटाने की श्राज्ञा नहीं है। बाल्यकाल में जब लड़का ग्रसमर्थ होता है, तब उसका मुण्डन कर दिया जाता है ग्रौर जव 
्रत्यन्त वृद्ध होकर भ्रथवा शरीर रोगी होकर श्रसमर्थ हो जाता है, तब भी मुण्डित करने की श्राज्ञा है। संन्यासियों 
का मुण्डन इसी दशा का सूचक है । इन दशा्रों के अतिरिक्त आर्यो को सदव दाढ़ी, मूंछ ओर शिर के केशों की रक्षा 
करनी चाहिये । इस कठिन नियम का यह कारण है कि बालों में विद्यूतग्रहण करने की अदुभुत शक्ति है । इस शक्ति 
के सहारे केशों के द्वारा द्यो-तत्व मनुष्य के मस्तिष्क में ज्ञानतन्तुओं को बल पहुँचाता है। वेद में लिखा है कि “बृह्‌ 
स्पतिः प्रथम: सूर्यां शीर्ष केशमकल्पयत्‌' प्र्थात्‌ ज्ञानाधिष्ठान बृहस्पति--भ्राकाश--ने पहिले ही सूर्या के द्वारा शिर 
में केशों को उत्पन्न किया । इससे ज्ञात होता है कि ज्ञान और सूर्य का केशों के साथ अपूर्व सम्बन्ध है । क्योंकि रंग 
सूर्यं से उत्पन्न होता है श्रौर मनुष्यशरीर के केश अपना रंग चार बार पलटते हैं । 
बाल्यकाल में जब ज्ञान ग्रहण करने की शक्ति नहीं होती, तब वालक के बालों का रंग पीत लाल होता है 
भ्रौर जब वृद्धावस्था में ज्ञान ग्रहण करने की शक्ति नहीं रह जाती, तब वालों का रंग सफेद हो जाता है । किन्तु 
युवावस्था में जब ज्ञान ग्रहण करने की शरक्ति पूर्ण रूप से विद्यमान रहती है, तब बालों का रंग काला रहता है। 
काले रंग में सूरये की किरणों का प्रभाव विशेष पड़ता है, इसीलिए काले केशवाले युवा मनुष्य ही ज्ञान ग्रहण करने 
की शक्ति भी रखते हैँ । यह बालों के रङ्गों का परिवतंन केवल मनुष्यों में ही देखा जाता है, पशुपक्षियों में नहीं । 
इससे भौर भी अधिक स्पष्ट हो जाता है कि, ग्रसमर्थ दशा को छोड़कर भ्रत्य समस्त दश्ाश्रों में केशों को धारण ही 
किये रहना चाहिये । इसीलिए कहा गया है कि 'जटिलो मुण्डितो बा अर्थात्‌ चाहे समस्त केश रके श्रौर चाहे मुंडवा 
दे । तात्पयं यह कि जो समर्थ हैं, वे रबखें श्रौर जो असमर्थ हैं, वे निकलवा दें | निकलवा देना बाल, वृद्ध और रोगियों 
के ही लिए है । क्योंकि वेद में ब्रह्मचारी, गृहस्थ और वानप्रस्थी दि सभी स्त्री पुरुषों के लिए केश रखने का उप- 
देश किया गया है। ब्रह्मचारी के लिए भ्रथवेवेद ११।५।६ में लिखा है कि 
'ब्रह्मचाय्यति समिधा समिद्धः काष्णं वसानो दीक्षितो दीघंश्मश्चः' 
इसमें ब्रह्मचारी को दीधे इमश्रुवाला भ्रर्थात्‌ बड़े बड़े डाढ़ी मूछोंवाला कहो गया है । ब्रह्माचारी के लिए दूसरी 
जगह स्पष्ट लिखा है कि 'क्षुरक्ृत्य वर्जय' श्रर्थात्‌ ब्रह्मचारी को बाल बनवाना म॑ना है। जिस प्रकार ब्रह्मचारी के 
लिए बाल बनवाना मना है, उसी तरह गृहस्थ के लिए भी मना है। राजा के लिए लिखा है कि--- 
शिरो मे भीर्याशो मुखं त्विषि: केशाश्च शमश्न णि । 
राजा मे प्राणो अमूत सम्राट्‌ चक्षावराट्‌ त्रम्‌ ॥ (यजुः २०।५) 


वेदिक आयों की सभ्यता 


समें राजा के शिर के केशों श्रौर डाढी, मंछौं - 
ही है कि 'जटाश्च चिशुताम्मनित्यं तकाल ना रा र को गई है । इसी तरह वनस्य के लिए भी लिला 
न कटाचे । कहने का मतलव यह कि असमर्थ दशा के मतित्किा क कमी बात 
कह कक आयसभ्यता के अनुसार मनुष्य को कभी केश और | 
बाल न GT चाहिये । में जहाँ बालों के रखने का आदेश किया गया है, वहाँ उनके स्वच्छ रखने का भी 
उपदेश है | लक में लिखा है कि 'कृतिमः कण्टकः शतदन्‌, शोर्षे केश अपः लिखातु” अर्थात्‌ अनेक कृत्रिम काँटों 
वाले क से शिर के वालों का विन्यास किया जावे । इन समस्त श्राज्ञाओं से पता लगता है कि ग्राये सभ्यता में 
केशों की रक्षा का विधान है । यही नहीं, किन्तु इतिहास और प्राचीन चित्रकला से भी पाया जाता है कि ऋषि मुनि 
ग्रौर राजा, महाराजा सब केश रखते थे। रामचन्द्र के शिर यर केश पहले ही से बड़े बड़े थे, तभी वे तुरन्त ही वटक्षीर 
से उन्हें जटिल बना सके । कृष्ण, श्रणुन श्रौर श्रन्य योड्ाश्रों के वर्णानों में भी केश संभालने का जिक्र श्राता है। 
ऋषि तो जटाधारी थे ही । इसके श्रतिरिक्त प्राचीन काल में केशों से ही ्ायों श्रोर दस्युओं की पहिचान भी होती थी । 
प्राचीन काल में जिस प्रकार ब्राह्मण, क्षत्री ग्रौर वेश्य की पहिचान के लिए सूत, सन श्रौर ऊन का यज्ञोपवीत 
पहिना जाता था, उसी प्रकार श्रार्य और दस्यु की पहिचान के लिए शिर के केशों में एक ग्रन्थि लगाई जाती थी। 
जिनके शिर में ग्रन्थि होती थी, वे भ्रार्य भर जिनके शिर के केशों में ग्रन्थि न होती थी, वे दस्यु ग्रर्थात्‌ अनाय समझे 
जाते थे | इसका कारण यह है कि श्रारयों के अन्दर ब्राह्मण, क्षत्री, वस्य श्रौर शूद्र ये चार उपभेद थे । इन चारों में 
से तीन द्विज थे, जो यज्ञापवीत की भिन्नता से पहचाने जाते थे, किन्तु शूद्र श्राय होते हुए भी यज्ञोपवीत नहीं पहनते 
थे, भ्रतएव वे केशों की ग्रम्थि से ही पहचाने जाते थे । इस प्रकार से केदाग्रन्थि आर्यत्व का चिन्ह था । कभी कारणा 
वश जब लोग शिर के बाल मुंडवा डालते थे, तो ग्रन्थि के लिए थोड़े से बाल रख लेते थे और उसी को शिखा कहा 
कहते थे, श्रर्थात्‌ ्रार्यत्व का चिल्ल दिखा थी और द्विजातिभेद का चिह्न सूत्र था । सूत्र द्विजों का और शिखा ग्रार्यत्र 
का चिल्ल थी, यह हमारी केवल कल्पना नहीं है, प्रत्युत सप्रमाण सिद्ध है कि पूर्वसमय में जब कभी झायों ने किसी 
को भी जातिच्युत करके अनार्य किया है अ्रथवा उसे श्रायों से पृथक्‌ करके दस्यु बनाया है, तब तब उसके केशों को 
कटवा दिया है ग्रथवा शिखाग्रन्थि को खोलवा दिया है। ये बातें महाभारत हरिवंश और विष्णुपुराण में भ्रच्छी तरह 
वर्णन की गई हैं । भ्रतः हम यहाँ इस विषय के दो श्लोक लिखते हैं-- 
अघं शकानां शिरसो मुण्डयित्वा व्यसर्जयत्‌ । 
यवनानां शिरः सर्वे काम्बोजानां तथेव च ॥ 
पारदाः घुक्तकेशाश्च पहुवाश्मश्ुधारिण: । 
निःस्वाध्यायववर्काराः कृतास्तेन महात्मना ॥ 
अर्थात्‌ शकों का राधा शिर मुंडवा दिया गया, यवनों का कुल जिर मुंडवा दिया गया, कम्बोजों का समस्त 
शिर मु'डवा दिया गया, पारदों की शिखाग्रस्थि खुलवा दी गई और पलछवों के केवल मोछ रक्षे गये और शिर के 
तथा डाढ़ी के बाल मुंडवा दिये गये । इन वर्णनों से स्पष्ट हो जाता है कि शिर के केस अर्थात्‌ शिखा ग्रार्यत्व का 
चिह्न समभी जाती थी । ग्रागे की जाने दीजिये, कभी १०० वर्ष पहिले भी यही रिवाज था कि जब कभी किसी पतित 
को त्यागते थे, तो उसका शिर मु'डवाकर और गधे पर चढ़ाकर निकलवा देते थे । इन घटनाओं से समभ में ग्रा 
जाता है कि हमारे केश किस प्रकार विज्ञान से भरे हुये, वामिक, ऐतिहासिक और आर्यत्व के प्रतिपादन करनेवाले 
हैं। हम देखते हूँ कि ग्राजकल लोग हिन्दू ( आये ) का लक्षण अनेक प्रकार का करते हैं, पर विना आये इतिहास के 
समभे वे हिन्दू का ठीक ठीक लक्षण ही नहीं कर सकते । पर वैदिक जानते हैं कि शिखासुत्रघारी को श्ार्थ (हिन्दू) 
कहते हैं । शिखा में सिकल, बौद्ध, जैन, शूद्र और कोलभील समा जाते हैं और सू में द्विजाति तथा पारसी झा जाते हैं 
र इस प्रकार से केशों की खुबी समभने पर प्रायेफैशन, आ्यवेशभुषा ओर आर्यपोशाक का महत्त्व स्पष्ट हो जाता है। 


५८ष् घैदिक सम्पत्ति 


प्राये सभ्यता में केशों की भाति नाखूनों का भी बड़ा महत्व है । नाखूनों के द्वारा श्रम की इयत्ता श्र्थात्‌ मर्यादा 
परोर प्रकार प्रर्थात्‌ विधि से सग्बन्ध रखनेवाली दो बाते जानी जाती हैं। एक तो यह कि ऐसे काम किये जायें, जिनसे 
नाखून भाप ही भ्राप चिस जायें, कटाना न पड़े श्रौर दूसरा यह कि इतना काम किया जाय, जिससे न तो नाखून 
परिमाण से भ्रधिक घिस ही जायें प्रोर न बने ही रहें । खेती करनेवाले किसान भ्रौर घरों में काम करनेवाली स्त्रियों 
को कभी नाखून बटाने की श्रादशयकता नहीं होती । परन्तु कसरत के द्वारा श्रम करनेवालों को श्रथवा कुछ भी काम 
न करनेवालों को नाखून बटाना पड़ते हैं । इससे ज्ञात होता है कि न तो निम्मे बेठना ही अच्छा है भ्रौर न डण्ड 
बैठक जैसे व्यर्थ श्रमों का करना ही श्रच्छा है, प्रत्युत इस प्रकार का काम करना अच्छा है, जिस प्रकार के काम 
किसान ग्रथवा घर में काम करनेवाली स्त्रयाँ करती हैं । विन्लु रमरण रखना चाहिये कि कृषकों के समान काम 
करनेवालों के भी नाखून इतना न धिस जाना चाहिये कि, जिससे जिन्दा नाखून कट जाय । मनुष्यों को श्रम करने 
का क्षेत्र केवल भोजन भ्रौर वस्त्रादि उत्पन्न करना ही है। 
इसलिए तत्सम्बन्धी श्रम ही उसके लिए ग्रावदयक है । किन्तु दुःख से कहना पड़ता है कि कसरत करनेवाले 
व्यथं ही घण्टों श्रम करते हैं और उस श्रम से कुछ भी जीविका उत्पन्न नहीं कर सकते । उलटा दूसरों की कमाई 
खाते हैं और अपनी खुराक में इतना श्रधिक खर्च करते हैं कि एक पहलवान की खुराक में चार भले आदमियों का 
निर्वाह हो सकता है | भ्रगर नाखून का विज्ञान ज्ञात होता तो वे कभी ऐसा न करते। नाखून वटाना निकम्मेपन 
की दलील है | २५ वपं पूर्व चीन में वह श्रादमी श्रधिक श्रमीर समझा जाता था जिसके नाखून बहुत बड़े हों । यह 
घ्रमीरत की रपर्घा यहां तक बढ़ गई थी कि लोगों के नाखून चार चार इञ्च तक बढ़ गये थे । नाखून बढ़ाने की 
गरज से वे लोग कुछ भी काम नहीं करते थे । तात्पर्य यह कि नाखून चाहे बढ़ाये जाये और चाहे बढ़े हुए कटाये 
जायं-दोनों का भ्रर्थ निकम्मापन ही है । पर ग्रार्यसभ्यता सिखलाती है कि वानप्रस्थी फल, फूल खाकर रहें ग्रौर 
केश तथा नाखून न कटाएँ । इसका मतलब स्पष्ट है कि वानप्रस्थ वत और वाटिकाग्रों में श्रम करके खुराक पैदा करें, 
जिससे नाखुन आप ही श्राप घिस जायें यह बात आज भी वनवासियों में देखी जाती है। जंगलनिवासी न कभी 
नाखून कटाते हैं ग्रौर न कभी उनके नाखून बढ़े हुए देखे गये हैं । इससे यही ज्ञात होता है कि नाखून हमारे श्रम की 
कसोटी हैं पैमाना हैं--इसलिए नाखुन कभी न कटाना चाहिये, प्रत्युत खेतों और वाटिकाओं में इतना और इस 
प्रकार का काम करना चाहिये, जिससे नाखून स्वयं धिस जायें । 
आय सभ्यता में घातु के भ्राभूषणों के लिए स्थान नहीं है । क्योंकि वेदिक झाये सुगन्धित फूलों के ही श्राभूषण 
पहनते थे ओर सोनेचाँदी के श्राभूषण नहीं पहनते थे । वे सोने चाँदी के ग्राभूषण तो पशुभ्रों (गायों) को पहिनाते 
थे । इतना होने पर भी वे सुवर्ण के गुणों को खूब जानते थे, इसलिए यद्यपि सुवणं के श्राभूषण नहीं पहनते थे, पर 
सुवणं को शरीर के किसी न किसी भाग में लगा हुआ अवश्य रखते थे । इसका कारण यह है कि आर्यों की सभ्यता 
के अनुसार सुवणं का धारण करना ओर सुवणं श्रथवा चाँदी का आभूषण पहनना दोनों भ्रलग श्रलग बातें मानी 
गई हैं । जिस प्रकार विना चेन के घड़ी केवल समय देखने के लिए गुप्त रीति से पाकेट में पड़ी रहना एक बात है 
श्रोर सोने की सुन्दर चेन में घड़ी को बाँधकर कलाई में पहनना दूसरी बात है । उसी तरह सुवणं धारण करना और 
सुवणं का श्राभूषण पहिनना दोनों ग्रलग श्रलग समझा गया है । कलाई में सुवणा की चेन के साथ घड़ी का बाँधना 
ग्राभूषण की श्रेणी में है श्रोर समय देखने के लिए घड़ी का पाकेट में पड़ा रहना सुवर्णं के धारण करते की श्रेणी में 
है | जिस प्रकार घड़ी का मुख्य उद्देश्य समय देखना है, आभूषण बनाना नहीं, उसी तरह सुवर्णं का शरीर में लगा 
रहना स्वास्थ्य के लिए है, भाभूषण के लिए नहीं । 
श्रये सभ्यता भें सुवणं प्रायुवधक माना गया है। यही कारण है कि धराये लोग लड़का के पैदा होते ही पुवराँ की 
शलाका से उसकी जिह्वा में ओम्‌ लिखते हैं भोर मरते के समय भी बीमार के मुह में सुवरां डालते हैं। सुवणं डालते 


| 


वेदिक आयो की सभ्यता 


ही नहीं प्रत्युत मृत्यु के कई दिन पूव से सुवरं के बने हुए चन्दरोदयादि रसों का प्रयोग करना भ्रारम्म कर देते हैं । जस्ममृल्यु 
के समयों के ्रतिरिक्त भी कुण्डल श्रथवा ग्रंगूठी के रूप में प्राय लोग सदैव सुवण को घारण किये रहते ये, पर कुण्डल | 
और अंगूठी को ्राभूषण नहीं समभते थे । कुण्डल का श्रथे गोल छल्ला है भौर मंंगूठी भी एक छल्ला ही है । छल्‍्ला 
्राभूषण नहीं है, क्योंकि इसमें कुछ भी कारीगरी नहीं होती- फूल पत्ती का काम नहीं होता। कानों में छिद्र होने के 
कारण ही श्रौपविरूप कुण्डल पहने जाते हैं, श्राभूषण के लिए नहीं । क्योंकि सुवरों के वकों गरर सुवरां से बने हुए चल्हो- _ 
दयादि रसों के साने से श्रच्छी प्रकार ज्ञात होता है कि सुवणा में दीर्घायु का गुण है। इसी गुण का वर्णान करते हुए 
वेद में बतलाया गया है कि दीर्घायु के लिए सुवणा भ्रवश्‍्य घारण करना चाहिये । श्रथवेवेद और यजुवेंद में लिखा है कि-= 
पुनाति एव एनं यो हिरण्य' बिभति । (ग्रथवं० १६।२६।६) 
जरामृत्युर्भवति यो [ हिरण्य] बिभि। (ग्रथर्व १६।२९।१) 
यो बिर्भात दाक्षायण! हिरण्य स देवेषु कृणते दी घंमायुः 
स मनुष्पेषु कृणृते दीर्घमायुः ॥। (यजुर्वेद ३४।५) 
्र्थात सुवणं उसको पवित्र कर देता है, जो उपे धारण करता है । जो सुवणं घारण करता है, वह वृद्ध हो 
कर मरता है । जो उत्तम सुवणा घारण करता है, वह दीघंजीवी होता है। 
सुवर्णा के इस महान्‌ गुण के ही कारण झतपथ ब्राह्मण ४।३।४।२४ श्रौर १०।४।१।६ में “आयुः हिरण्यं, प्रमृतं 
हिरण्यं” श्र्थात्‌ सुवर्ण आयु है श्रौर सुवराँ भ्रमृत है, कहा गया है । इसी गुण के कारण ग्रायं लोग जन्म से मृत्युः 
पर्यन्त सुवशां को कान में या अँगुली में पहनते थे । % पर इन छल्लों को भी प्राभूषण नहीं कहते थे । ग्राभूषण तो 
वे सदैव फूलों का ही पहनते थे । क्योंकि फूलों के ग्राभूषणों से मन प्रफुल्लित होता है ्रोर शीतलता प्राप्त होती है। 
फूल सबको सरलता से एक समान ही प्राप्त हो सकते हैं और परस्पर की ईर्ष्या-द्ेष से बचाते हैं। यही कारण है कि 
ऋषिलोग फूलों के आभूषण बना कर ऋषिपत्नियों को पहिनाते थे । 'एक बार चुनि कुसुम सुहाये । निज कर भूषण 
राम बनाये । सीताह पहिराये प्रभु सादर' का सुन्दर वरुन रामायण में किया गया है। 
इससे ज्ञात होता है कि श्रार्यलोग आभूषण फूलों के ही पहिनते थे . और कुण्डल ग्रादि सादे छल्ले तो केवल 
श्रारोग्यता प्राप्त करने के ही ग्रभिप्रायः से पहिनते थे, श्राभूषणों के अभिप्राय से नहीं । श्राये सभ्यता से सम्बन्ध रखने- 
वाले जितने प्राचीन ्राभूषणा हैं, उनके नामों से ज्ञात होता है कि वे फूलों के ही होते थे । कर्णाफूल, कण्ठश्री और 
वेणीपर्णं भ्रादि नाम फूल, पत्तों के ही सूचक हैं । इसके अतिरिक्त जितने ग्राभूषण हैं, सबमें बेल, फूल, कली श्रौर पत्ते 
ही वने होते हैं । फुलपत्तों की ही नक्लाशी होती है, अतएव यह बात निविवाद है कि भ्रादिप काल में गरायो के आभूषण 
फूलों के ही होते थे । परन्तु अनुमान होता है कि कुछ दिन के बाद गोभक्त ग्रायों ने कारीगरों से सोने के फूलपत्ते 
बनवाकर ग्रौर उनमें फूलों के ही रङ्गों के मूल्यवान्‌ पत्थर जड़वाकर गायों के लिए ग्राभूषण तैयार करवाये भ्रोर 
मणिमुक्ताखचित आभूषरणों से भ्रपनी गायों को सजाया । फल यह हुग्रा कि कुछ दिन के बाद फून्नों के आभूषणों के 
स्थान में सुवर्णा के आभूषण बनने लगे ग्रौर सब लोग घातुनिमित श्रनेक प्रकार के गहने पहिनने लगे । परन्तु श्राया 
की आ्रादिम सभ्यता में धातुनिमित भ्राभ्नूषणों के लिए बिल्कुल ही स्थान नहीं है । जिस प्रकार उनके वस्त्र सादे हैं 
ग्रौर जिस प्रकार उनका भेष सादा है उसी प्रकार उनकी भूषा भी सादा ही है । 
आर्य ग्रह, ग्राम और नगर 
ग्रर्थ की तीसरी शाखा गृह है । सर्दी गर्मी झौर वर्षा के कष्ट से बचने तथा भ्रव्य सामाजिक कार्यों को सम्पन्न करने 
के लिए यद्यपि घर की आवश्यकता मनुष्यमात्र को होती है, तथापि ग्रायंसभ्यता में गृह प्र्थात्‌ घर का विशेष महत्व: 


% अण्डवृद्धि कों रोकने के लिए कर्णावेधसंस्कार होता है भौर कान में छिद्र किया जाता है । उस छिद्र की 
रक्षा भोर सुवर्णं का घारण कुण्डलों से ही हो जाता है, इसीलिए कान में सुवर्ण पहिनिने का रिवाज हो गया है । 


४९० - बेदिक सम्पत्ति 


है । इसका कारण यह है कि भ्रायों की श्राश्नमव्यवस्था के भ्रतुसार उनके समाज की श्राधे से भी भ्रधिक जनसख्या के 
पास निज का घर नहीं होता। ब्रह्मचारी, वनस्थ, संन्यासी श्रौर श्रन्य ऐसे ही उपयोगी मनुष्य केवल गृहस्थो के ही 
घरों में श्राश्रय ग्रहणा करते हैं। इसीलिए ग्रारयों को घर के विषय में बहुत ही सोच समझकर नियम बनाने पड़े हैँ । 
हमने जिन ब्रह्मचारी, वानप्रस्थी श्रौर संत्यासियों को बिता घर द्वार के लिखा है, उनमें वानप्रस्थी ग्रौर संन्यासी दोनों 
भ्रायेजीवन का भ्रन्तिम उद्देश्य पूरा करने के लिए मोक्षमार्ग का पूण भ्रवलम्बन किये हुए विचरते हैं । तीसरे ब्रह्माचारी 
लोग गृहस्थ बनकर श्रौर फिर उन्हीं दोनों का श्रनुकरणा करनेवाली शिक्षा रौर दीक्षा को प्राप्त करते हुए फिरते हैँ । 
इन तीनों दलों को सहायता देने और स्वयं दोनों श्रन्तिम दलों में प्रवेश करने के लिए ही गृहस्थाश्रम की व्यवस्था है । 
इसीलिए तीन भाग जनता के पास मकान नहीं होते श्रौर एक भाग जनता के पास मकान होते हैं, जो केवल उपयुक्त 
तीनों भ्राश्रमियों की सेवा करने के लिए ही होते हैं श्रौर किसी दूसरे काम के लिए नहीं । श्रतएव ग्रार्यो के मकान ऐसे 
ही होना चाहिये जो ब्रह्मचारियों, वानप्रस्थियों श्रौर संत्यासियों की चाल ढाल के विपरीत न हों, उनमें मोह श्रौर 
वासना का जहर डालनेवाले न हों और गृहस्थ के प्रति घृणा, उपेक्षा तथा तिरस्कार उत्पन्न करनेवाले न हों । प्रत्युत 
रायो के घर ऐसे हों जो मोक्षमागियों को श्रपने निकट बुलाते हों और गृहस्थ को भी वनस्थ बनने में सहायता देते हों । 

एक भ्रार्य जब ब्रह्मचर्याश्रम से श्राकर गृहस्थ बनता है, तो ब्रह्मचारियों, वानप्रस्थियों और संन्यासियों में एक 
प्रकार का बल प्राप्त होता है। उनको विश्वास हो जाता है कि हमारी सेवा करने के लिए और हमें सहायता देने के 
लिए अब एक और मजबूत बाहुबलवाले दम्पति ने श्रपने घर में भ्रग्ति की स्थापना की है । इसी अभिप्राय से श्ायों ने 
विवाह के बाद अपने कुटुम्ब से पृथक्‌ होकर जुदा रहने में ही धर्म माना है । मनु भगवान्‌ कहते हैं कि 'पृथक विवर्धेते 
घमंस्तस्माद्व््या पृथक्‌ क्रिया' अर्थात्‌ अलग रहने से ही घर्म बढ़ता हैं, इसलिए श्रलग ही रहना चाहिये । यही बात 
गौतमसूत्र-श्रध्याय २८ में इप प्रकार लिखी है कि 'पिता की मृत्यु के पश्चात्‌ श्रथवा पिता के जीते ही जी जब माता 


र डत द का समय व्यतीत हो जाय, तब सब पुत्र पिता की सम्पत्ति बाँट लें'। इसी तरह शुक्रनीति में भी 
लखा है कि-- 


सदारप्रोढपुत्रां दाक श्रे योऽर्थो विभजेत्पिता । 
सदारा भ्रातरः प्रौढाः विभजेयुः परस्परम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ युवा श्रोर विवाहित पुत्र ्रथवा भाई कल्याण के लिए परस्पर गृहस्थी को बाँट लें श्रौर जुदा हो जायें । इस 
पृथक्ता का केवल इतना ही कारण है कि प्रत्येक विवाहित पुरुप बहुकुटुम्ब के कलह, प्रमाद और श्रालस्य से हटकर श्रलग 
घर बनावे आर वाहुबल से मोक्षाथियों की सेवा भौर सत्संग से खुद भी मोक्षमार्मी बन जाय। तात्पर्य यह कि गृहस्थों के 
घर मोक्षमारग के केन्द्र होना चाहिये, जिनमें देव, पितर, ब्रह्मचारी, संग्यासी, पापरोगी, श्रपच और पशु पक्षी, कीट पतङ्ग 
तृण पल्लव सभी की पूजा हो श्रोर सभी को सहारा दिया जाय । ऐसे घर जिन में निरन्तर मोक्षाथियों की सेवा होती हो 
ओर जहाँ निरन्तर मोक्ष प्राप्त करने का ही उद्योग होता हो वे ऐसे ही होना चाहिए जो स्वच्छ, सात्विक, श्रभयदान देने 
वाले और रम्य हों। उन मकानों से ्रभिमान, विलास और पवित्रता की बू न ग्राती हो, प्रत्युत शान्ति मिलती हो । 
यही कारण है कि श्रायों ने श्रपनी सभ्यता में बहुत ही सादे मकानों को स्थान दिया है भर यही कारण है कि पुराने जमाने 
में ग्रायों के मकान बहुत ही सादे होते थे। 'महाभारत-मीमांसा' पृष्ठ ३७५ में रायबहादुर चिन्तामणि विनायक वैद्य, 
एम० ए० लिखते हैं कि "हिन्दुस्थान में प्राचीन काल में प्रायः लकड़ी और मिट्टी के ही मकान थे। दुर्योधन ने पाण्डवों के 
रहने के लिए जो लाक्षाशृह बनवाने की ग्राज्ञा दी थी, उसमें लकड़ी मिट्टी की ही दीवारें बनाने को कहा गया था । इन 
दीवारों के भीतर राल, लाख भ्रादि ज्वालाग्राही पदार्थ डाल दिये गये थे और ऊपर से मिट्टी लीप दी गई थी । जब पाण्डवों 


_ के सरील्ले राजपुरुषों के रहने के लिए ऐसे घर बनाने की राज्ञा दी गई थी, तब यही बात सिद्ध होती है कि महाभारतकाल में 
बड़े लोगों के घर भी मिट्टी के ही होते थे' । यह बात बिलकुल ही ठीक है । यों के घर ऐसे ही होते थे । पर इसका मतलब 


'यह्‌ नहीं है कि भ्ाये लोग ईंट बनाना या पत्थर काटकर जोड़ना नहीं जानते थे। वे ईटों को पकाना जानते थे और ईंटों 


| 
|| 
| 


वैदिक आयों कौ सभ्यता 


से हवनंकुण्ड ग्लौर हदनमण्डप बनवाते भी थे, यहाँ तक कि बड़े बड़े लोहे के किले भी बनवाते थे। यह बात 
अग्न इष्टका' का वरान करते हुए यजुर्वेद में और ग्रायसी पुर का वर्णन करते हुए ऋग्वेद में लिखी भी 
किन्तु जैसा कि हम श्रभी कह श्राये हैं, ग्रायों के रहनेवाले मकान मोक्षार्थियों के टिकने और मोक्षार्थं की चरचा | 
करने ही के लिये थे, इसलिए वे प्रमाद उत्पन्न करनेवाले ढंग के नहीं बनाये थे । भव्य भवनों रौर साधारण आ 
घरों में वया श्रन्तर है श्रौर दोनों से क्या क्या हानि लाभ है, यहाँ हम बतलाने का यत्त करते हैं । 

सादे सीधे, मिट्टी लकड़ी और घास के छोटे छोटे मकान भाड़ने और लीपने पोतने से नित्य पवित्र हो जाते हैं, 
परन्तु बड़े ऊंचे और ईट पत्थर के मकान इतनी जल्दी रोज साफ नहीं हो सकते । ईंट पत्थर के मकान गर्मी में प्रचिक 
गर्म और सर्दी में श्रविक सर्द तथा वर्षा में श्रधिक गर्मी उत्पन्न करते हैं, पर मिट्टी लकड़ी म्रौर छप्पर के मकान गर्मी में 
ठंढे, सर्दी में गर्म श्रोर वर्षा ऋतु में बड़े ही हवादार हो जाते हैं । वर्षाकाल में घास का छप्पर तो बड़ा ही श्रानन्ददायक 
होता है। सादे मकान बहुत ही थोड़े श्रम और खर्च से बन जाते हैं, परन्तु ईंट पत्थर के मव्य भवनों में लाखों रुपया 
लग जाता है । भ्राज इमारत के व्यर्थ खर्च के कारणा नवीन स्कूलों ग्रौर कॉलेजों का खुलता कठिन हो रहा है। नवीन 
स्कूल का नाम लेते ही विल्डिग का प्रश्न सामने श्राता है श्रोर हजारों की बात लाखों में बदल जाती है और सारी स्कीम 
विभाग में ही पड़ी रह जाती है। परन्तु यदि सादे मकानों का श्रनुकरण किया जाय तो प्रत्येक तहसील में थोड़ी ही लागत 
से एक एक कॉलेज खुल सकता है । इसलिए भव्य भवनों से सादे मकान भ्रधिक उपयोगी हैं। सादे मकानों की उपयोगिता. 
उस समथ बहुत ही श्रच्छी तरह समभ में ग्राजाती है, जत्र भूकम्प, श्रग्निकाण्ड श्रथवा नदियों के प्रवाह से गाँवों का 
नाश होता है । ऐसी श्रापत्तियों में से भूकम्प के कारण तो छप्परवाले मकान गिरते ही नहीं । रहा श्रर्निकाण्ड और 
जलप्रवाह, यद्यपि इनसे सादे मकान भी नष्ट होते हैं पर सादे घरों के नष्ट होने में भव्य भवनों की अपेक्षा बहुत ही कम 
हानि होती है । कम हानि के कारण छोटे मकानवाला दस बीस दिन में ही श्रपना नया मकान फिर बनां लेता है, 
परन्तु भव्य भवनवाले का तो फिर दूसरा भव्य भवन आजीवन बनवाया ही नहीं बनता । इसका मतलब यह हुमा कि 
सादे मकान सदैव कायम रहते हैं, पर भव्य भवनों की स्थिरता में सन्देह है । बड़े मकातवालों में स्वाभाविक ही 
अभिमान श्रौर प्रमाद होता है, पर साधारण मकानवाले बहुत ही सरल होते हैं । बड़े मकानों में रहते ही नौकर, 
फरनीचर, सवारी और श्रनेक प्रकार की पोशाकों और ठाटबाटों की आवश्यकता अकारण ही उत्पन्न हो जाती है, 
पर सादे मकानों से ये बातें उत्पन्न नहीं होतीं । भव्य भवनों और सादे मकानों में जो सबसे बड़ा श्रन्तर है, वह मोह 
और पैतृक सम्पत्ति का है। सादे मकानवाले जव चाहते हैं तब अपने मकान को छोड़कर सुविधा के साथ दूसरी जगह 
नया मकान बना लेते हैं श्रौर बात की बात में ग्राम, जिला और प्रान्त को भी छोड़ देते हैं, जिसका नमूना हम नित्य 
खानेबदोशों-तट, कंजर और हङूड़ों में देखते हैं । पर ऊंची हवेलीवाले हजार हजार मुसीबतों के ने पर भी अपनी 
कोठी के मोह से न कहीं जा सकते हैं ’र न भ्रमीरत की व्यथे बु को दिमाग से निकाल सकते हैं, प्रत्युत उसी पुरानी 
कोठी को सम्पत्ति मानकर उसी के पत्थरों में पैर रगड़ा करते हैं । इसलिए भव्य भवन और बड़ी कोठियाँ मनुष्य को 
स्वाभाविक रहन सहन के बिलकुल ही विपरीत हैं । इन्हीने मनुष्य में सबसे पहिले मिलकियत के भावों को उत्पन्न 
किया है और इन्हींने पैतृक सम्पत्ति के भावों की जड़ जमाई है। इसलिए मोह, भिमात श्रौर ग्रालस्य उत्पन्न करने- 
वाले ऐसे मकानों को आर्यों ने अपनी सभ्यता में स्थान नहीं दिया। यों के मकानों का आदर वणन करते हुए 


भ्रथवंवेद में लिखा है कि 
तृणेरावृता पलदान्वसान! रात्रीव शाला जगतो निवेशनी । 


मिता पृथिव्यां तिष्ठसि हस्तिनीव पद्वती । ( श्रथवंवेद ६।३।१७ ) 
या द्विपक्षा चतुष्पक्षा षट्पक्षा या निमीयते । 
अष्टापक्षां दशपक्षां शालां मानस्य पत्तीमग्नि्गेभं इवा शये । ( श्रथर्ववेद ९।३।२१ ) 


\ आ 


५६२ बंदिक संम्पत्ति 


प्र्थात्‌ तृण से छाई हुई प्रौर तोरण बन्दनवारों से सजी हुई हे शाला ! तू सबको रात्रि के समय शांति देनेवाली 
है प्रौर लकड़ी के खंभों पर हस्तिनी की भाँति थोड़ी सी जमीन में स्थित है । जो शाला दो छप्परवाली, चार छप्पर, 
वाली छै छप्परवाली और प्राठ तथा तथा दश छप्परवाली बनाई जाती है, उस इजत बचानेवाली शाल (घर) में मैं 
जठराग्नि श्रौर गर्म के समान निवास करता हूँ। वैदिक श्रार्यो के चरों का यही श्रादशं है। इन्हीं घरों में रहकर वे 
ईश्वरपरायण मोक्षार्थी भक्तों को श्राश्नय देते थे भ्रौर स्वयं उनके सत्सङ्ग से मोक्षसाधन में सदैव रत रहते थे । यही 
कारण है कि वैश्यवणां के द्वारा संशोधित पृथिवीखण्डों में जहाँ का जल वायु उत्तम होता था, पशुओं के लिए चरने 
5 योग्य बड़े बड़े चरागाह होते थे प्रौर जंगलों तथा ऊंचे पहाड़ों का हृश्य होता था, वहीं वे श्रपनी वस्ती बसा देते थे । 
गरायो के घर मिट्टी, लकड़ी ग्रौर घास के फूल फलों की वाटिकाग्रों से घिरी हुई ऊँची भूमि पर, नदी के निकट कूप 
तड़ागों से ग्राप्यायित प्रौर उवेरा भूमि पर बनाये जाते थे । मकान बनाते समय इस बात का व्यान रहता था कि 
प्रत्येक घर दूर दूर पर उतनी भूमि को छोड़कर बनाया जावे, जिसमें एक कुटुम्ब के योग्य भोजन वस्त्र श्रौर पशुचारन 

उत्पन्न हो सके । मकानों का यह ढंग बंगाल श्रौर मध्यप्रदेश में कहीं कहीं श्रव तक जीवित है । 
5 थ्रच्छे श्रार्येगृहों में दश छप्पर श्रर्थात्‌ दश भिन्न भिन्न कमरे होते थे । इनमें पाँच अन्दर की ओर श्रौर पाँच मकान 
की दीवार के बाहर की ओर । भीतरवालों में एक कमरा गृहपति का, दूसरा गृहपत्नी श्रौर छोटे बच्चों का, तीसरा 
अतिथि का, चौथा पाठशाला का जहाँ गाहंपत्याग्नि रहती है श्रोर पाँचवाँ बाहर-े श्रध्ययनार्थं भ्राये हुए 
ब्रह्मचारी का होता था। घर से बाहरवाले कमरों में एक नर पशुओं का, दूसरा मादा पशुओं का, .तीसरा 
रोगी. का, चौथा स्तान का, पाँचवाँ कृषि के पदार्थो के संग्रह का होता था। बस, इसके अतिरिक्त मकान में 
| बहुत से खण्ड बनाकर अनेकों कोठरियाँ बनवाना निरर्थक समझा जाता था । सच है, भ्रधिक कमरों की आवश्यकता 
भी तो प्रतीत नहीं होती । भ्रार्यसभ्यता की स्थिरता तो सादे, स्वच्छ श्रोर घरों छोटे में ही रह सकती है । इसलिए सादे 
ही घर होना चाहिये भ्रोर ऐसे ही सो दो सो सादे घरों का ग्राम होना चाहिये, तथा प्रत्येक ग्राम के बाद बहुत सा 
जंगल छोड़कर फिर दूसरा ग्राम श्राबाद करना चाहिये। क्योंकि ग्राम्य जंगल में ही वनस्थों का निवास हो 
सकता है । मनुस्मृति में लिखा है कि प्रत्येक ग्राम में चारों झोर एक सो धनुष भूमि छोड़ देना चाहिये श्रौर बड़े नगरों 
के चारों श्रोर इससे तिगुनी चरभूमि को छोड़ना चाहिये । +- श्राये-ग्रामों में जहाँ तक हो सभी वर्ग और सभी पेशे 
के लोगों को बसाना चाहिये । वेद्य, राजकर्मचारी वेदवेत्ता ्रौर यज्ञ करानेवाला तो ग्रवइय ही बसे। जिस प्रकार के 
ये ग्राम हों उसी प्रकार के सादे गृहों से बने हुए ही नगर श्रथवा पुर मी होना चाहिये । श्रायंग्राम श्रौर आार्यपुर या 
नगर में बड़ा अन्तर नहीं है । जहाँ बड़े जंगल. से घिरकर दो चार कोस तक दस बीस छोटे छोटे ग्राम ग्रा जाते हैं, 
बही पुर हो जाता है श्लोर ये छोटे छोटे ग्राम ही उसके मुहल्ले हो जाते हैं। ऐसे पुर या नगर बहुबा बाजार या 
राजा के कारण बन जाते हैं, पर वे प्राजकल के नगरों की भांति नहीं होते। ग्राजकल के नगरों के मकानों में तो नीचे, 
ऊपर, भ्रगल बगल स्त्र ,पैखाता ही पेंखांना भरे होते हैं। किन्तु श्रायंसाहित्य में भंगी श्रौर पैखाना के लिए कोई 
शब्द नहीं है ।इससे ज्ञात होता है कि ग्रार्यनगर जंगलों से श्रोर उसके मुहल्ले बाग ब्रगीचों तथा चरागाहों से घिरे थे 

प्रौर लोगजंगलों में ही शौच के लिये जाते थे । यही भायंगहों भ्रोर भ्रायंग्रामों तथा श्रार्यनगरों का दिग्दर्शन है। 
आये-ग्रहस्थी 

श्रायै की चौथी शाखा गृहस्थी है । भोजन, वस्त्र भौर गृह के तैयार करने में जिन पदार्थों की श्रावश्यकता होती 
है भोर जो पदार्थं स्वास्थ्य श्रोर ज्ञानवृद्धि में सहायक होते हैं, उन सबकी गणना गृहस्थी में है । आ्रार्य-गृहस्थी के स्थूल 


रूप से सात विभागं हैं। इन सातों के नाम बतेन, पशु, रोशनी, भ्रोषधि, पुस्तक ग्रोर शप्त्रास्त्र हैं। यहाँ हम क्रम 


| से इन सबों का वरन करते हैं । 
| SoS ES oo 


| 
| 
| 
| 
| 
| 


~ धनुः 'शतं परीहारो ग्रामस्य स्यात्‌ समंततः। 
शम्यापातास्त्रयो चापि त्रिगुणो नगरस्य तु ॥ (मनु० ५।२३७) 


वैदिक आयो की सभ्यता 


श्रार्य- गृहस्थी में सबसे पहिली वस्तु बतेन हैं । बर्तन का उपयोग खाने पीने, पकाने और यज्ञों के को लहत 
है। खाने पीने के बतेनों के लिए अथर्ववेद में लिखा है कि 'अलाबरुपात्रं पात्रम्‌' अर्थात तू वे के वर्तन ही बर्तन हैं, प्रन्य 
नहीं । यही बात वर्तेनों का वणान करते हुए मनु भगवानु ने भी लिखी है कि अलाबु' दारपात्र च सण्या वैदलं तथा! 
्र्थात्‌ तूये, लकड़ी, मिट्टी और बाँस के ही वर्तन होना चाहिये। इन बर्तनों में खाने पीने के पदाथों को रखने से 
बिगड़ने का डर नहीं रहता और सबको एक समान आसानी से प्राप्त हो जाते हैं। इसी तरह काढ, मिट्टी ग्रौर पत्थर 
के पात्र यज्ञों में भी काम आते हैं, इसलिए ऐसे ही पात्र होना चाहिये जो सबको आसानी से मिल जाये । इस पर कुछ 
लोग कहते हैं कि ये पात्र तो संन्यासियों के हैं, गृहस्थो के नहीं । किन्तु हम देखते हैं कि आज हमारे देश में लाखों 
गृहस्थ ऐसे हैं जिनके धरो में सिवा काठ के कठोते श्रौर कटैली के, पत्थर के कूडों और कू'डियों के, मिट्टी के हंडे प्रौर 
हंडियों, तश्तरी र सकोरों के श्रौर बाँस, घास, पतते ग्रौर मू ज के बर्तनों के एक भी फुल या पीतल का बर्त॑न नहीं है। 


~ 


इसी तरह लाखों गहस्थ ऐसे हैं जिनके घरों में पीतल की केवल एक ही थाली, एक ही बटुवा ग्रौर एक ही लोटा 
है, शेष जितने बर्तन हैं सब लकड़ी, मिट्टी, पत्थर, पत्ते श्रौर बाँस ही के हैं । इसलिए यह नहीं कहा जा सकता कि ये. 
बर्तन केवल संत्यासियों के ही हैं। इनको संन्यासियों के वर्तत कहने का कारण इतना ही है कि संन्यासी इनमें से एक 
ही पदार्थ का एक ही बर्तन ले सकता है सव पदार्थों के एक साथ अनेकों वर्तन नहीं । परन्तु गृहस्थ हर चीज के कई 
बर्तत रख सव ता है इसलिए संन्यासी और गृहस्थ के बर्तन की तुलना नहीं हो सफती। हमारे देश में श्राजतक 
यह रिवाज है कि गृहस्थ के घर में कुम्हार मिट्टी के वर्तन, नट बाँस के बर्तन ओर बारी पत्तों के बर्तन जितने ्रावस्यक 
होते हूँ, उतने हमेशा दे जाता है श्रौर साल के अन्त में गृहस्थ की उपज का श्रमुक भाग ले जाता है, पर संन्यासी के 
साथ इस प्रकार का कोई बन्दोवस्त नहीं है । इसलिए उपयुक्त बर्तनों को केवल संन्यासियों के बर्तेन नहीं कहा जा 
सक्ता, प्रत्युत यह कहा जा सकता है कि जो बर्तन सबको एक समान सरलता से प्राप्त हो सके ग्रौर जो भोजन को 
सुरक्षित रख सकें, उन्हीं का आरयंसभ्यता में समावेश है । फूल, पीतल, एल्युमीनियम, जर्मन सिल्वर और चांदी आदि 
के बरत॑नों का नहीं । क्योंकि ये सबको सरलता से एक समन प्राप्त नहीं हो सकते । 

पशु भी प्रार्य गृहस्थी की प्रधान सामग्री हैं । इसीलिए वेदों में पशुओं की प्राप्ति के लिए सैकड़ों प्राथेताओं का 
वर्णन है । वयोकि श्रार्यसभ्यता में पशुओं से छै प्रकार का काम लिया जाता है | अर्थात्‌ आयों के पशु भोजन, वस्त्रै, 
खेती, सवारी, पहरा श्रौर सफाई का काम देते हैं । गाय, भेस, बकरी और भेड़ी से दूधघृतादि खाद्य पदार्थ प्राप्त होते 
हैं। भेड़ी और बकरियों से वस्त्रों के लिए ऊन प्राप्त होती है । बैल, भंस, ऊंट घोड़े, गधे और हाथी से सवारी 
बारबरदारी और छेतों के जोतने तथा सींचने का काम लिया जाता है । कुत्ता पहरा देता है और सुबर सफाई का 
काम करता है । इसलिए आर्य गृहस्थी में पशुओं का बड़ा महत्व है । 

राय गृहस्थी में रोशनी भी अधान वस्तु है! क्योंकि आर्य सभ्यता में दीपदान का बड़ा महत्त्व है । जहाँ अतिथि 
षोडशोपचार गिनाये गये हैं, वहाँ ्रतिथिपूजा में दीपदान भी रक्खा गया है । इसके सिवा गायों का कोई भी घार्मिक 
कृत्य भ्रारंभ नहीं होता, जब्र तक दीपक न जला लिया जाय । इसलिए दिन के समय में दीपक जलाया जाता है। आ्रायों 
का दीपक सदैव घी से ही जलाया जाता है। छुत की रोशनी के समान नेत्र को सुख देनेवाली कोई दूसरी रोशनी 
नहीं है । इसलिए श्रार्य ग्ृहस्थों में श्रन्वकार को दूर करनेवाला दीपक आवश्यक समझा गया है। 

गायै गृहस्थी में औषधियों का संग्रह भी ग्रावश्यक है। पर इसका यह तात्परयेनहीं है कि आर्यों को सदैव 
प्रौषचियों का सेबन करना चाहिए । औषधियों के संग्रह का कारण इतना ही है कि न माझम किस समय केसी दुर्घटना 
हो जाय और रौषि की श्रावश्यकता पड़ जाथ । क्योकि शृहस्थ को इस प्रकार के प्रसंग प्राया ही करते हैं, जिनमें 
तुरन्त ही औषधी की ्रावश्यकता पड़ जाती है । इसलिए ऐसी झौषधियाँ जो तुरन्त नहीं बन सकतीं ौर जिनकी 
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प्रावश्यकता तुरन्त ही पड़ती है, उनका ग्रार्य-गृहरथी में भ्रवश्य संग्रह रहना चाहिये । यद्यपि श्रागुर्वेदशास्त्रे का यही 
मतलब है कि कोई कभी बीमार न हो । क्योंकि आयुर्वेद कहते ही उस विद्या को हैं, जो बीमारियों से बचने का 
ज्ञान देती है, तथापि दुदव के कारण शरीर में चोट लगने से, थक जाने से ओर मलों के संचय हो जाने से जो 
भ्रस्वस्थता उत्पन्न हो जाती है, उसका उपाय करना पड़ता है। चोट लगने से, किसी श्रद्ध के हूट फूट जाने से जो 
्रस्वस्थता होती है, उसमें दर्दी की देखभाल, सेवाशुश्रूपा श्रौर मरहम पट्टी से ही श्राराम पहुँचता है, दवा दारू 
से नहीं । इसी तरह थक्ावट से जो भ्रस्वस्थता होती है, उसमें भी आराम करने से ही लाभ होता है, श्रीषधि से नहीं । 
किन्तु जो भ्रस्वस्थता रोगों के कारण होती है, उसमें कुछ विलक्षण उपचारों की श्रावश्यकता होती है। क्योंकि माधव 
ने भ्रपने निदान में लिखा है कि 'सर्वेधामेव रोगणां निदानं कुपिता मलाः. ग्रर्थातू समस्त रोग मलों के संचय हीसे 
उत्पन्न होते हैं श्रौर यह संचित मल ही कभी कफ होकर, कभी श्रतिसार होकर, कभी फोड़ा फुनसी वनकर श्रौर 
कभी ज्वर तथा वमन के रूप में परिणत होकर नाना प्रकार के रोगों के नामों से प्रकट होते हैं। इसलिए इन मल- 
जन्य रोगों को चार उपायों से दूर किया जाता है । चरकाचार्य कहते हैं कि-- 
पाचनान्युपवासश्च व्यायामश्चेति लङ घनम्‌ । 
चतुष्प्रकारा संशुद्धिवेमनञ्च विरेचनम्‌ ॥। 
श्र्थात्‌ पाचक पदार्थो के खाने, उपवास, व्यायाम और लङ्कन के करने तथा वमन और विरेचन का प्रयोग 
करने से मलों को शुद्धि हो जाती है। इन उपचारों में फलोपवास, लङ्कन और बमतविरेचनों को सभी जानते हैं 
परन्तु भ्रार्यसभ्यता में मलों की शुद्धि का एक दूसरा ही उपाय बतलाया गया है, जिसे प्रायः लोग भूल गये हैं । वह 
तरीका प्राणायाम है। प्राणायाम का गुणा वरान करते हुए मनु भगवानु कहते हैं कि-- 
दह्यन्ते ध्मायमानानां धातूनां हि यथा सलाः । 
तथेन्द्रियाणां दह्यन्ते दोषाः प्राणस्य निग्रहात्‌ ।। 
श्र्थात्‌ जिस प्रकार श्रग्नि में तपाने से धातुओं के मल नष्ट हो जाते हैं, उवी प्रकार प्राणायाम करने से इन्द्रियों 
के दोष नष्ट हो जाते हैं । इसलिए यद्यपि नित्य प्राणायाम करनेवाले फलाहारी ग्रायों के शरीरों में मलों का संचय 
नहीं होता, तथापि कभी कभी श्रचानक ही सान्निपातिक रोगों का आक्रमण हो जाता है, जिससे मृत्यु की ग्राशङ्का 
उत्पन्न हो जाती है। तएव चतुर वैद्यों से अच्छी औषधियों को लेकर श्रव्य अ्रपने घरों में रख छोड़ता चाहिये । 
आर्ये-गृहस्थी में पुस्तकों का भी बड़ा महत्व है | इसलिए प्रत्येक शर्य के घर में वेद, वेदों के भ्रङ्ग, उपाङ्ग, 
स्मृतियाँ, दशन, इतिहास और अन्य ऐसे ही ज्ञान विज्ञान को बढ़ानेवाली पुस्तके होना चाहिये । पर व्यर्थं बकवास 
करनेवाली ओर ज्ञान के स्थान में अज्ञान को फँलानेवाली तथा मनुष्यों की रुचियों को तामस बनानेवाली पुस्तकें न 
होना चाहिये । क्योंकि उच्च कोटि के थोड़े से भी ग्रन्थ ज्ञानवृद्धि में जो सहायता करते हैं, उतनी सहायता श्रनिश्चित 
सिद्धांतों के प्रचार करनेवाले हजारों ग्रन्थ भी नहीं कर सकते । ऋषियों के लिखे हुए सौ पचास ग्रन्थों के ग्रवलोकन 
करने से ही जो ज्ञान में स्थिरता होती है, वह्‌ बड़े बड़े पुस्तकालयों की हजारों पुस्तकों के पढ़ने से भी नहीं होती । 
इसीलिए शास्त्र में भ्रनिश्चित सिद्धांतों का संग्रह करना मना किया गया है । सांख्यशास्त्र १।२६ में कपिलाचार्य कहते 
हैं कि 'अनियतत्वेऽपि नायो क्तिकस्य स ग्रहोऽन्यथा बालोन्मत्तादिसमत्बसू' अर्थात्‌ बालकों ओर उन्मत्तों के समान श्रनिश्रत 
रोर युक्तिहीन बातों का संग्रह करना व्यर्थ है । इसलिए ग्रन्थ वही संग्रह करने योग्य हैं, जो सनातन सिद्धांतों का प्रखण्ड रूप 
से प्रचार करते हों श्रौर प्राणियों को इस लोक और परलोक में सुख पहुँचाने की विधि और युक्ति की शिक्षा देते हों । 
आाये-गृहस्थी में यन्त्रों का भी समावेश है। पर वैदिक यन्त्र वही हैं, जो किसी पशु या मनुष्य का कम क्षेत्र संकीर्ण 
- नहीं करते। श्राय सभ्यता में ऐसे यंत्रों का समावेश नहीं है, जो किसी पशु की सहायता के बिना केवल स्प्रिग, स्टीम 
थवा विद्यच्छक्ति के द्वारा थोड़े से मनुष्यों की सहायता से चलाये जायें ग्रौर जिनके कारण हजारों पशुओं और 
मनुष्यों का कर्मक्षेत्र रुक जाय बैदिक यन्त्रों का नमूना सूत कातने का पुराना चरखा, कपड़ा बुनने का पुराना साँचा शोर 
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बर्तन बनाते का कुम्हार का पुराना 22800 । परन्तु श्रवेदिक यन्त्र श्राजकल के मोटर, ट्राम, रेल ग्रौर मिलइंजिन हैं, | 
जिनके कारण लाखों पथु और मनुष्य निकम्मे, निरुपयोगी और भाररूप हो गये हैं। यन्त्र हिसाकारी हैं, इसलिए 
ग्रामँ सभ्यता में इनका समावेश नहीं है । श्रार्ययन्त्र तो वही हैं जो सनातन से पञुरों गौर मनुष्यों के रि चलाये 
जाते हैं । इसलिए प्रार्य-एहस्थी में उनका संग्रह श्रवश्य होता चाहिये । 
आय गृहस्थी में शस्त्रास्त्र भी आवश्यक हैं। प्राचीन कुल्हाड़ी, आरा, बसूला, निहाय, हतौड़ा, संसी, सुई, कॅंची 
प्रस्तुरा, धनुषवाण, तलवार और भाला आदि ग्राये सभ्यता के शस्त्रास्त्र हैं। इनमें किसी प्रकार की कला का प्रयोग 
नही होता, इसीलिए थे र्य सभ्यता में गिने जाते हैं। किन्तु जिनमें कला का योग होता है, वे ग्रन्य प्राणियों का 
कर्मक्ष तर रोकनेवाले होते हैं इसीलिए वे आर्यसभ्यता में नहीं गिने जाते । परन्तु ्रायों के घरों में झस्त्रास्त्रों का रहना 
बहुत ही श्रावश्यक है, श्रतएव सादे शस्त्रास्त्र ही श्राये-गृहस्थी में स्थान पाने योग्य हैं । गृहस्थी से सम्बन्ध रखनेवाले इन 
सात प्रकार के पदार्थों के श्रतिरिक्त यदि और कोई वस्तु गृहस्थी में उपयोगी और प्रावव्यक समझी जाय, तो उसका 
भी संग्रह करना चाहिये | पर इस बात का सदैव ध्यान रखना चाहिये कि आरये-गृहस्थी की चीज वही हो सकती है, 
जिसके प्राप्त करने में न किसी प्राणी की कोई हानि हो, न मनुष्य-समाज में असमानता और ईर्ष्या उत्पन्न हो श्रौर 
न उसके प्रास करने में अपने को ही कष्ट करना पड़े, प्रत्युत जो पदार्थ श्रासानी से सबको एक समान प्राप्त हो सकें 
वही ग््य-गृहस्थी में सम्मिलित हो सकते हैं। क्योंकि मोहक पदार्थों का संग्रह करके मनुष्यों में प्रकरणान्तर से चोरी 
की प्रकृति उत्पन्न कराना आर्यसभ्यता के विपरीत है। श्रायंसभ्यता में चोरी के लिए गुंजायश नहीं है । यही कारण 
है कि श्रायों की भाषा संस्कृत्‌ में ताला और चाभी के लिए कोई शब्द नहीं है । इसलिए श्रार्यों की ऐसी ही गृहस्थी 
हो सकती है, जिसके लिए ताला चाभी का प्रवन्ध न करना पड़े । 
यहाँ तक हमने श्रायों के श्रथ की चारों शाखाओं की आलोचना करके देखा तो ज्ञात हुश्रा कि जिस ढंग से वे 
इस सृष्टि से श्रर्थ का संग्रह करते हैं उससे न तो किसी भी प्राणी को कोई कष्ट ही होता है और न आर्यो के लोक- 
परलोकसम्बन्धी उद्देहयों की पूर्णता में कोई रुकावट ही होती हैं, प्रत्युत सृष्टि की सीधी (मनुष्य), ्राड़ी (पश्वादि) और 
उलटी (वृक्षादि) समस्त योनियों के देनलेन में सामञ्जस्य उन्न हो जाता है और सबके लिए मोक्षमार्ग सरल हो | 
जाता है । क्योंकि श्रार्यलोग अपने र्थं के चारों विभाग प्रायः पशुओं और वृक्षों से ही लेते हैं और उनकी श्रायु तथा 
भोगों का सदैव ध्यान रखते हैं । वे जानते है कि जिस प्रकार मनुष्यों को पशुओं और वृक्षों की श्रावश्यकता होती है, 
उसी तरह पशुओं को वृक्षों और वृक्षों को जलों की आवश्यकता होती है । इसलिए वे सदैव कृषि और जङ्गलों के 
द्वारा पशुओं के लिए अन्त गौर घास का तथा यञ्ञों के द्वारा वनस्पतियों के लिए जलों का प्रवन्ध करते हैं। वे इस 
बात को अच्छी तरह समते हैं कि मनुष्य का जीवन केवल अकेली एक गाय के दूध से ही पार हो सकता है और 
गाय केवल जङ्गलों की घास पर ही बसर कर सकती है । इसीलिए गायों ने अपची सभ्यता की परिभाषा में मनुष्यों 
को प्रजा, पशुओं को प्रजापति और वृक्षों को पशुपति कहा है । इसका यही मतलब है कि प्रजा को पशु पालते हैं और 
पशुओं को वनस्पतियाँ पालती हैं । वेद में सैकड़ों जगह पर मनुष्य को 'प्रजया सुवीरा:' कहा गया है | इसी तरह 
शतपथ ब्राह्मण में पशुओं को प्रजापति कहा गया है। वहां पूछा गया कि 'कतमः प्रजापतिरिति' अर्थात्‌ प्रजापति 
कौन है ? तो उत्तर दिया गया है कि 'पशुरिति' अर्थात्‌ पशु ही प्रजापति है। जिस प्रकार पशुओं को प्रजापति कहा 
गया है, उसी तरह वृक्षों को पशुपति कहा है। शतपथ ब्राह्मण ३।३।१२ में लिखा है कि 'ोषधयो व पशुपतिः 
तस्मात्‌ यदा पशव ओषधोः लभन्ते अथ पती यस्ति! भर्थात्‌ औषधि ही पशुपति हैं, प्रतः जब पद्मु ग्रोषधियाँ खाते हैं तभी 
स्वामी के कार्यक्षम होते हैं । इसी तरह यजुर्वेद १६।१५ में भी वृक्षेस्य: हरिकेशेभ्यो पशुनां पतये नमः' लिखकर वृक्षों 
को हरितकेशवाले पशुपति कहा गया है । तात्पये यह है कि जिस प्रकार प्रजा (मनुष्य) का पालन पशु करते हैं और 
पशुओं का पालत वृक्ष करते हैं उसी तरह लौटकर मनुष्य भी पशुझों से घी लेकर और वृक्षों से काष्ठ लेकर यज्ञ करता 


) 


Ri 63205 25 आ:< 6 300 555 लुक 6 PE Ti 


४६६ बेविक सम्पत्ति 


है भ्रौर यज्ञ से पानी बरसाकर वृक्षों का भी पालन करता है जिससे वृक्ष, पशु झौर मनुष्य श्रादि सभी प्राणी पूर्ण 
पायु जीकर भर प्रपते भ्रपने कर्मफलों को भोगकर मोक्ष मार्ग के पथिक बन जाते हैं । यही प्रार्यों के अर्थशास्त्र का 
भूल है भ्रौर यही ग्रायों के भ्र्थ की प्रधानता का सारांश है | 
काम की प्रधानता 
प्रायंसभ्यता के प्रधान चार स्तम्भों में काम का बहुत ही बड़ा महत्त्व है। जिस प्रकार मोक्ष का सहायक अर्थ ह 
उसी तरह श्र का सहायक काम है। यदि काम श्रर्थ की सहायता न करे तो श्रभी हम जिस भ्रर्थ की प्रधानता का 
वर्णात कर आये हैं और पआ्रार्य-ओजन, शार्य॑-स्‍्त्र- श्रायं गृह और श्राये-गृहस्थी का जो श्रादर्श दिखला आये हैं उसकी 
स्थिरता एक दिन भी नहीं रह सकती । श्रर्थात्‌ यदि मनुष्य काम को मर्यादित न करे तो वह कभी शर्थ को मर्यादित 
कर ही नहीं सकता भर न विना श्रर्थमर्यादा के कभी मोक्ष प्राप्त कर सकता है । इसीलिए भ्रार्यों ने काम के विषय 
में बहुत ही गम्भीरता से त्रिचार किया है । संसार में ्राज तक भ्रार्यों के श्रतिरिक्त किसी भी सभ्यजाति ने इस ग्रथ 
शुद्धि के मूलाधार काम पर इतना विचार नहीं किया । सबने भ्र्थ और काम को एक में मिला दिया है । परन्तु ग्रायों 
ने जिस प्रकार शरीर रौर मन की पृथक्ता को समझ लिया है, उसी तरह शरीर से सम्बन्ध रखनेवाले अर्थ को श्रौर 
मन से सम्बन्ध रखनेवाले काम को भी एक दूसरे से पृथक्‌ कर दिया है श्रौर जिस प्रकार शरीर से सम्बन्ध रखनेवाले 
भोजन, वस्त्र, गृह भर शहरथी को भ्रथ के अन्तर्गत कर दिया है, उसी तरह मन से सम्बन्ध रखनेवाले ठाट बाट, शोभा 
श्टङ्खार श्रौर स्त्री पुत्रादि को काम के अन्तर्गत कर दिया है । क्योंकि ये सभी पदार्थ केवल मनःस्तुष्टि के ही लिए हैं। 
यदि भ्रपना मन काबू में हो तो इनमें से एक भी पदार्थ की ग्रावश्यकता नहीं हैं। किन्तु इन सबसे मन का एकदम हटा 
लेना बहुत ही कठिन है । ठाट बाट श्रौर शोभा शृङ्गार से चाहे मनुष्य अपना मन हटा भी ले, पर स्त्री से पुरुष को 
भौर पुरुष से स्त्री को मन हटाना बड़ा ही दुस्तर है। सच पूछो तो स्त्री पुरुष के स्वाभाविक वन्धन को ही काम 
कहा गया है, बनाव चुनाव और शोभा श्रङ्गार तो उनके बन्धन के साधन मात्र हैं । यही कारणा है कि मानस- 
शास्त्र का प्रसिद्ध ज्ञाता शाङ्ग धर काम का लक्षण करता हुआ लिखता हैं कि-- 
स्त्रीषु जातो मनुष्याणां स्त्रीणां च पुरुषेषु वा । 
परस्परकुतः स्नेहः काम इत्यभिधीयते ॥ (शाङ्गं घर १।३) 
अर्थात्‌ स्त्रियों में पुरुषों का और पुरुषों में स्त्रियों का जो परस्पर स्वाभाविक स्नेह है उसी को काम कहते हैं । 
स्त्री और पुरुष के इस पारस्परिक स्नेह और स्वाभाविक ्राकषेण के दो कारणा हैं । पहिला कारण तो यह है कि 
मनुष्य अनन्त जन्म जन्मान्तरों से अनेक योनियों में स्त्री और पुरुष शक्ति के सम्मेलन के ही द्वारा पैदा होता हुआ और 
उसी सम्मेलन के द्वारा भ्रन्य जीवों को पैदा करता हुआ चला श्रा रहा है; दूसरा कारणा यह है कि वीर्य में पड़े हुए 
जीवों के भोग जीवों को बाहर निकलने और नवीन शरीर धारण करने की प्रेरणा करते हैं । इन्हीं दोनों कारणों से 
स्त्री पुरुषों में एक विलक्षण आकर्षण उत्पन्न होता है अर मनुष्य रति करने के लिए विवश होता है। यह प्राणी- 
मात्र का अनादि भ्रभ्यास है । किन्तु मनुष्य के लिए यह्‌ अभ्यास श्रच्छा मी हैं और बुरा भी। इस ग्रभ्यास में जहां 
तक श्रार्येसभ्यता का सम्बन्ध है वहाँ तक तो श्रच्छा है, पर जहाँ से इसमें ग्रनार्यंता का संचार होता है बहाँ से इसका 
रूप भयङ्कर हो जाता है । मन पर काबू रखकर और श्रावश्यक सन्तान को उत्पन्न करके उस सन्तान को मोक्षमार्गी 


' बनाना आर्यसभ्यता है और शोभा श्शङ्गार, ठाट बाट के द्वारा कामुकता को बढ़ाकर और ग्रपरिमित सन्तान को 


उत्पन्त करके संसार भें श्रथं संकटं उत्पन्न कर देना अनायंसभ्यता है । ्रारयेसभ्यता मोक्षाभिमुखी है, इसलिए उसका 
अर्थ (भोजन, वस्त्र, गृह, भ्रौर गृहस्थी) - सादा है--उसमें शोभा शृङ्गार श्रौर ठाट बाट के लिए गं 
किन्तु भ्रनारयंसभ्यता शोभा श्रृङ्गार श्रौर ठाट बाट से सम्बन्ध रखती है ग्रतः वह एक तो संसा 
उत्पन्न कर देती है, दुसरे शोभा शृङ्गार से कामुकता बढ़ा देती है भ्रौर अमर्यादित 


जायश नहीं है । 
[र में अर्थ संकट 
सन्तान उत्पन्न 


वेदिक आयों की सभ्यता 


करके शर्थ संकट को रौर भी श्रधिक भयङ्कर रूप दे देती है जिससे दुष्काल, महामारी झौर युद्धों का प्रचण र 
उमड़ पड़ता हैं श्रौर सारा संसार ग्रशान्त हो जाता है । इसलिए श्राया ने अपने अर्थ में शोभा श्रृज्धार और ठाट बा 
के लिए बिलकुल ही स्थान नहीं दिया, प्रत्युत इसकी गणना काम में की है। क्योंकि श्रृङ्गार का स्थायीभाव रति. 
है । 'रस-गङ्गाधर' नामी ग्रन्थ में पण्डितराज जगन्नाथ लिखते हैं कि-- द 
श्द्भारो करुण: शान्तो रोद्रो वीरोऽऱ्भ तस्तथा । 
हास्यो भयानकश्चं व बीभत्सश्चे ति ते नव ॥ 
रतिः शोकश्च निर्वेदः करो वोत्साहश्च विस्मयः । 
हासो भग्रं जुगृप्सा च स्थायीभावः क्रमादमी ॥ 
श्र्थात्‌ शृङ्गार, करुण, शान्त, रौद्र, वीर, अद्‌भुत, हास्य, भयानक और बीभत्स ये नौ रस हैं। इनमें श्रृङ्गार 
का रति, करुणा का शोक, शान्त का निर्वेद, रौद का क्रोघ, वीर का उत्साह, ्रद्भुत का विस्मय, हास्य का हँसी, 
भयानक का भय और बीभत्स का घृणा स्थायीभाव है । यहाँ श्वुङ्गार का स्थायीभाव रति माना गया है । बनाव 
चुनाव और शोभा श्रृङ्गार का परिणाम रति ही है । साहित्यदर्पण में लिखा है कि-- 
राज्ये सारं बमुधा वसुधायामपि पुरं पुरे सौ घम्‌ । 
सोधे तल्पं तल्पे वराङ्भना ङ्गसवंस्वम्‌ ॥ 
्रर्थात्‌ राज्य का सार पृथिवी है, पृथिवी का सार नगर है, नगर का सार महल है, महल का सार पलङ्ग है 
श्रौर पलङ्ग का सर्वस्व स्त्री के भ्रद्ध हैँ । यहाँ स्पष्ट कर दिया गया है कि एक श्ुङ्गारप्रिय की मनोभावना किस प्रकार 
रति में समाप्त होती है। इसी प्रकार काम चेष्टा के उत्पन्न करनेवाले शृङ्गारो का वर्णन करते हुए चरकाचायं कहते हैं कि- 
अभ्यङ्गोत्सादनस्तानगन्धमाल्यबिभूषणेः । 
गृहशय्यासनसुखर्वासो भिरहतंः प्रियैः ॥ 
विहद्भानां रुते रिष्टः स्त्रीणाञ्चाभरणस्वनेः । 
संदाहनेवं रस्त्रीणासिष्टानाञ्च वृषायते ।। 
श्रर्थात्‌ तैल, उबटन, स्तान, इत्र, माला, आभूषण, श्रट्रालिका, रंगमहल, शय्या, पोशाक, बाग, पक्षियों का कल- 
रव, स्त्रियों के श्राभूपणों की झनकार श्रौर स्त्रियों से हाथ पेर मलवाना आदि समस्त कामचेष्टा के उत्पन्न करनेवाले 
सामान हैं, भ्रतः इस प्रकार के श्रद्धारमय पदार्थों से निर्वीय भी कामातुर हो जाता है । इस वर्णन से स्पष्ट हो गया कि 
श्ुङ्गार मनुष्य को कामी बनाकर रतिप्रिय बना देता है । पञ्चतन्त्र में विष्णु दार्मा ने ठीक ही कहा है कि-- 
निःस्पृहो नाधिकारी स्यान्नाकामी मण्डनप्रियः । 
नाविदग्धः प्रियं ब्रूयात्स्फुटवक्ता न वञ्चक. ॥ 
अर्थात्‌ निःस्पृह मनुष्य श्रधिकारी नहीं होता; बनाव चुनाव ग्रौर शोभा श्टृङ्गारप्रिय मनुष्य श्रकामी नहीं होता, 
मूर्ख कभी प्रिय बोलनेवाला नहीं होता और स्पष्ट बोलनेवाला कभी ठग नहीं होता । सत्य है, श्ृवज्धारप्रिय छैल गुन्डा 
कभी ग्रकामी हो ही नहीं सकता । उसे निश्चय ही कामी होना चाहिये । वह बनाव चुनाव करता ही इसलिए है कि 
उसे रति प्राप्त हो। यह बात हम संसार के अनुभव से भी कह सकते हैं कि श्वद्धार रति के ही लिए किया जाता है। 
क्योंकि हम देखते हैं कि रति के पश्चात्‌ तो श्टुङ्गारभङ्ग हो जाता है। इस भङ्ग श्डृङ्गार पर खण्डिताग्रों ने न जाने 
कितने व्यङ्ग कहे हैं जो शृङ्गाररस के ज्ञाताओं से छिपे नही हैँ । कहने का मतलब यह कि ठाट बाट, शोमा श्वुङ्गार 
और बिलास तथा श्रामोद प्रमोद से कामुकता बढ़ती है और उस कामुकता से श्द्भार की और भी उन्नति होती है 
और दूने परिमाणा से कामुकता का विस्तार होता है । फल यह होता है कि अमर्यादित सन्तति से संसार भर जाता हैं 
झौर भूख, दुष्काल आदि से संसार के प्राणी श्रकाल ही में मरने लगते हैं । र 
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सत्तति-विस्तार का भयङ्कर चित्र खींचते हुए प्रो० माल्थस श्रादि प्रजनन-शास्त्री कहते हैं कि संसार भै जन- 
संख्या सदैव बढ़ती रहती है भौर उस वृद्धि को प्रकृति सदैव दुष्काल, महामारी भौर युद्धो के द्वारा न्यून किया करती 
है। इसलिए यदि दुष्काल, महामारी भ्रौर युद्धं के सन्ताप से बचना है श्रौर यदि बहु सन्तानजन्य दारिद्रय से बचना 
है तो सन्ताननिरोध का उपाय करना चाहिये, न्यथा एक दिन ऐसा श्रानेवाला है कि जनसंख्यावृद्धि के कारणा पृथिवी 
पर तिल रखने की भी जगह न रहेगी । इस भ्राशङ्का को ध्यान में रखकर पाश्चात्य विद्वानों ने सन्ततिनिरोध के तीन 
तरीके निश्चित किये हैं । पहिले तरीके में उन्होंने कहा है कि कुछ ऐसे यन्त्रों का उपयोग किया जाय जिससे गर्भ ही न 
ठहरे, दूसरा तरीका यह बतलाया है कि ऐसी श्रौषधियाँ खा ली जायें कि सन्तान का उत्पन्न होना ही बम्द हो जाय और 
तीसरा तरीका यह बतलाया है कि इर्द्रियसंयम के द्वारा अखण्ड ब्रह्मचर्यं धारणा किया जाय जिससे सन्तान की वृद्धि रुक 
जाय । इन तीनों तरीकों का भ्रब तक जो अनुभव हुआ है वह बड़ा ही दुःखद है । यन्तरं ग्रौर औषधियों के उपयोग से 
झनेकों प्रकार की व्याधियां उत्पन्त हुई हैं जिनके कारणा लाखों स्त्री और पुरुष दुःख पा रहे हैं। मि० थर्स्टन ने इन 
यनत्रों और भ्रौषधियों के दुष्परिणामों का बड़ा ही लोमहषंण वर्णन किया है | भ्रब रहा इन्द्रियनिग्रह, वह इन दोनों से 
भी अधिक भयङ्कुर है । इन्द्रियनिग्रह करना किसी ऐसे बैसे साधारण मनुष्य का काम नहीं है। उसे तो बहुत ही 
योग्य पुरुष कर सकते हैं | जो योग्य हैं उन्हीं से योग्य सन्तान भी उत्पन्न हो सकती है । परन्तु यदि योग्य मनुष्य संयम 
करके योग्य सन्तान का उत्पन्न करना बन्द कर दें और श्रयोग्य श्रर्थात्‌ नालायक मनुष्य सन्तान का उत्पन्त करना जारी 
रबखें तो परिणाम यह होगा कि भविष्य में समस्त पृथिवी नालायक प्रजा से ही भर जायगी ग्रौर फिर वही दुष्काल, 
महामारी, युद्ध भोर दुःख दारिद्रय से मनुष्यों का संहार होने लगेगा । इसलिए योग्यों को तो कभी सन्ततिनिरोध के 
फेर में पड़ना ही न चाहिये । 
अब रहे भ्रयोग्य; सो वे संयम कर नहीं सकते, इसलिए पश्चिमीय विद्वानों के ढूंढे हुए तीनों तरीके उपयोगी सिद्ध 
नहीं हुए । परन्तु श्रार्यसभ्यता शोभा, श्रृङ्गार, ठाट बाट और ग्रामोद प्रमोद को हटाकर सादे और यत्किञ्चित्‌ ग्रथ के 
द्वाना विना किसी प्रकार का ग्रर्थसंकट उत्पन्न किये, अपने ब्रह्मचर्य-त्रत से समस्त मनुष्यों को मोक्षाभिमुखी बना कर 
सन्ततिविस्तारजन्य भ्रर्थसंकट की उलझन को बहुत ही भ्रच्छी तरह सुलभाती है। हमने श्रायों के ग्रथ का विस्तृत 
वर्णन करके दिखला दिया है कि श्रार्यसभ्यता में बनाव चुनाव, शोभा श्रृङ्गार भ्र ठाट बाट के लिए बिलकुल ही 
स्थान नहीं है श्रायों का ग्रर्थं बिलकुल ही सादा है, इसलिए उसमें कामुक्रताजन्य ग्रर्थसंक्रट के उपस्थित होने के लिए 
कुछ भी आशंका नहीं है। रही सन्ततिविस्तार की बात, उसको ग्रायो ने श्रपनी एक विशेष शक्ति के द्वारा बहुत ही 
अच्छो तरह हल किया था । उन्होंने श्छु्गारशून्य किन्तु सादे अर्थ के द्वारा ब्रह्मचये-ब्रत को धारणा करके ऊ्ध्वरेतव्व श्रौर 
अमोघवीयेत्व की शक्ति से वह सामर्थ्यं प्राप्त कर लिया था, जिससे वे जब चाहते थे तब आवश्यक सन्तान उत्पन्न कर 
लेते थे और जब चाहते थे तव सन्तान का उत्पन्न करना एकदम बन्द कर देते थे । ऐसी मतोतनिग्रह-शक्ति का 
सम्पादन श्राज तक संसार में कोई भी सभ्य जाति नहीं कर सकी । यही कारण'है कि संततिनिरोध के जटिल प्रश्‍न 
को भी भ्राज तक कोई जाति हल नहीं कर सकी । इसलिए हम यहाँ श्राया की सन्ततिनिरोध की शक्ति ग्रौर नीति का 
सारांश देकर बतलाते हैं कि किस प्रकार उन्होंने इस दुरूह समस्या को हल किया है । ' 


आर्यो की कामसम्घन्धी नीति 
संसार का अनुभव बतलाता है कि व्यक्ति, समाज और राष्ट्र को समय समय पर सन्तति ग्रर्थात्‌ जनसंख्या की 
अनावश्यकता, आवश्यकता और श्रत्यावश्यकता होती ही रहती है । जिस समय राष्ट्र और समाज में शान्ति रहती है 
उस-समय मोक्षमाियों के श्रतिरिक्त शेष समस्त समाज को मृत्यु के परिमाण से सन्तान की श्रावश्यकता रहती है। 
परन्तु जिस, समय युद्ध जारी हो जाता है प्रथवा समास हो जाता है उस समय संतान की भ्रावश्यकता बेहद बढ़ जाती है । 
इसी तरह शान्ति के समय सुख-शान्ति के कारण सन्तान बेहद बढ़ जाती है.उस समय. सन्तान के कम. करने की भी 
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अाववयकता हो जाती है । ऐसी दा में इच्छानुमार श्रधिक सन्तति उत्पन्न करने या कम सन्तति करने या | 
ही सन्तति उत्पन्न करना बन्द कर देने की शक्ति उसी में हो सकती है जिसकी सामाजिक शिक्षा की दीवार ग्री 
ब्रह्मचर्य-ब्रव की नींव पर उठाई गई हो । गरायो ते श्रपनी सभ्यता को इमारत अखण्ड ब्रह्मचषं पर ही खड़ी की है, 
इसीलिए श्रायंसभ्यता के अनुसार श्रायो को ब्रह्मचर्य, वानग्रस्थ और संन्यास आश्रम के पचहृतर वे अज्चएड ब्रह्म 
दशा में ही बिताने के लिए जोर दिया गया है और गृहस्थ को मी अधिक रति से बचने के लिए यज्ञोपवीत-संस्कार | 
से ही सन्ध्योपासन प्राणायाम, श्ज्भारवजेन, सादगी, तपस्त्री जीवन और मोक्षमार्ग का ध्येय बतलाकर अमोघवीर्यत्त | 
सम्पादन करने का उपदेश किया गया है । बयोंकि सस्ततितिरोब की शक्ति श्रमोघवीये पुरुष में ही हो सकती है रोर 
वही ग्रावश्यकतानुसार एक, दो श्रथवा दस सन्तान उत्पन्न कर सकता है श्रोर वही चाहे तो सन्तानका उत्पन्न करमा 
एकदम बन्द भी कर सकता है । ्आार्यसभ्प्रता के इतिहास में इम प्रकार के प्रजोत्यतिप्म्बत्धी तीन सिद्धान्त मर 
तीनों के ऐतिहासिक प्रमाण मिलते हैं, श्रतः हम यहाँ तीनों का साराँझ रूप से वर्णन करते हैं । 
पहिला प्रमाण उन व्यक्तियों का मिलता है जो क्षीणदोष उत्पत्त होते हैं रौर जन्म से ही मोक्षमागे में लग 
जाते हैं । वे कभी प्रजा की इच्छा नहीं करते । बृहदारण्यक उपतिपदू में लिखा है कि “पूवे विद्वा मः प्रजां न कामग्रन्ते 
कि प्रजया करिष्यामः” अर्थात्‌ पुव समय में विद्वान्‌ सन्तान की कामता नहीं करते थे । वे कहते थे कि प्रजा को क्या 
करेंगे । ऐसे श्राजीवन ब्रह्मचारी इस देशमें हजारों लाखों हो चुके हैं । मनुस्मृति में लिखा है कि 
अनेकानि सहत्नाणि कुमारब्रह्मचारिणाप्‌ । 
दिवं गतानि विप्राणामकृत्वा कुलसस्ततिस्‌ ॥ 
्र्थात्‌ हजारों ब्राह्मण ब्रह्मचारी विना सन्तति के कुमार अवस्था से ही मोक्षगामी हो गये | इतना ही नहीं 
कि पुर्वकाल में पुरुष ही इस प्रकार के होते थे, प्रत्युत उस समय की कच्याएँ भी कुमारी रहकर ्राजन्म ब्रह्मचारिणी 
रहकर मोक्षभागिनी होती थीं । महाभारत में लिखा है कि लोमशऋषि युधिष्ठिर से कहते हैं कि 
अत्रेव ब्राह्मणी सिद्धा कोमारब्रह्मचारिणी । 
योगपुक्ता दिव याता तपःसिद्धा तर्पास्वनी । 
बभूव श्रीमती राजन्‌ शांडीलस्य महात्मनः । 
सुता घृतवती साध्वी नियता ब्रह्मचारिणी । 
सा तु तप्त्वा तपो घोरं दुश्चरं स्त्रोजनेन च । 
गता स्वर्ग महाभाग देवब्राह्मणपुजिता । ( महा० शल्य० ० ५४ ) 
श्र्थात्‌ इसी स्थान पर शांडिल्य ऋषि की कन्या घृतवती ने आजन्म ब्रह्मचारिणी रहकर प्रौर विद्वानों से 
सत्कृत होकर मोक्ष लाभ किया था । वहीं पर अध्याय ४६ में फिर लिखा है कि 
भारद्वाजस्य दुहिता रूपेगाप्र तिमा भुवि । 
भ्रू तावती नाम विभो कुमारी ब्रह्मचारिणी 
साहं तस्मिन्‌ कुले जाता भतेर्यंसती मद्विधे ॥ 
बिनीता मोक्षघसंषु चराम्येका भुर्नित्रतम्‌ ॥ 
्रर्थात्‌ भारद्वाज की पुत्री श्रतावती ने भी आजन्म ब्रह्मचर्यब्रत पालन किया था। इतना ही नहीं प्रत्युत 
` याज्ञवल्कय और सैत्रेयी ते विवाह करके भी कभी सन्तान उत्पन्न नहीं. किया । इन ऐतिहासिक प्रमाणों से पाया जाता है 
कि पूर्वकाल में आये लोग विना सन्तति के श्राजीवत ब्रह्मचारी रहकर मोक्ष पराप्त करते थे। जो लोग कहते हैं कि प्राचीन 
` श्रार्य सन्तान के पीछे दिवाने फिरते थे, वे गलती पर हैं । मोक्षार्थी आर्य कभी सन्तान की इच्छा नहीं करते थे। क्योंकि 
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प्रथवेवेद में लिखा है कि बरह्मचयेण तपंसा देवा मृत्युमपाध्तत' प्र्थात्‌ तपस्वी विद्वानु श्राजीवन ब्रह्मचर्य-बल से ही 
मृत्यु को मारकर मोक्ष प्राप्त करते हैं। सच है, जो मनुष्य दूसरों को उत्पन्न नहीं करता वह निश्चय ही दूसरों के द्वारा 
उत्पन्न नहीं होता । उत्पन्त न होने का सबसे सुगम तरीका यह है कि मनुष्य श्राजीवन ब्रह्मचारी रहे | परन्तु यह 
महाव्रत सबके मान का नहीं है। सब मनुष्य तो सन्तान की इच्छा ही करते हैं । इसीलिए दूसरे प्रकार के भी 
प्रमाण मिलते हैं । इन प्रमाणों के प्रनुसार सन्तान की इच्छा करता अच्छा भी समझा गया हैं। क्योंकि इसमें दो 
लाभ हैं। एक तो सन्तान से गृहस्थाश्षम कायम रहता है जिसके श्राश्रय में सारा मनुष्य समाज जीविका प्राप्त करता 
है भौर दूसरा वीयं में पड़े हुए जीव बाहर श्राकर मोक्षग्राप्ति की साधना करते हैं । यदि सन्तान का जन्म ही न हो 
तो वे प्राणी जो भ्रन्य योनियों से घूमकर श्रब मनुष्य शरीर के द्वारा मोक्ष में जानेवाले हैं, सब बीच ही में फेंसे रह 
जाये। इसलिए श्रत्यन्त आवश्यक है कि योग्य पुरुष एक दो सन्तान को श्रत्रश्‍य उत्पन्न करके और शिक्षा दीक्षा से 
योग्य बनाकर समाज को बल पहुँचावे श्रौर उन्हें मोक्षमार्गी बनावे । यह बात श्रार्यंसभ्यता में बड़े महत्त्व की है और 
घ्रायंस्तमाज को पुष्ट करनेवाली है । इसीलिए ्रापत्तिरहित समाज के समय में र्यो को एक सन्तान उत्पन्न करने के 
लिए बल दिया गया है । मनुस्मृति में लिखा है कि-- 

ज्येष्ठेन जातमात्रेण पुत्री भवति मानव: | ( मनु० ९।१०६ ) 

स एव धर्मजः पुत्रः कामजानितरान्विदुः । ( मनु० ६।१०७ ) 


्र्थात्‌ प्रथम पुत्र के उत्पन्न होते ही मनुष्य पुत्री हो जाता है। ग्रतः ज्येष्ठ पुत्र ही धर्मज है श्रौर दूसरे सब कामज 

हैं । इस प्रमाण से पाया जाता है कि बैदिक ग्रार्येसभ्यता के श्रनुसार एक ही सन्तान उत्पन्न करना चाहिये, अ्रधिक 
नहीं । कई सन्तान उत्पन्न करने से कामुकता का संस्कार हो जाता है और यह दोष समाज श्रौर मोक्ष दोनों का 
बाघक हो जाता है। वेद स्वयं ग्राञ्चा देते हैं कि बहुत सी सन्तान उत्पतन न करना चाहिये । ऋग्वेद १।१६४।३२ में 
लिखा है कि 'बहुप्रजा निऋ तिमा विवेश' भ्रर्थात्‌ बहुत सन्तानवालों को बहुत दुःख उठाना पड़ता है। इसलिए ऋग्वेद 
३।१।६ में श्राज्ञा देते हैं कि 'सना अत्र युवतयः सयोनीरेकं गभं दारे सप्त वाणी: अर्थात्‌ सप्तपदी ( विवाह ) की हुई 
युवती स्त्रियाँ एक ही गर्भ घारणा करें । इन प्रमाणों से सूचित होता है कि सामाजिक आवश्यकताओं की पूर्ति के 
लिए म्रायों को एक ही सन्तान उत्पन्न करने की आ्राज्ञा है, अधिक की नहीं । कदाचित्‌ एक भी पुत्र उत्पन्न न हो तो 
कोई चित्ता करने की बात नहीं | पुत्र के अभाव की चिन्ता से कुछ लोग दूसरे का पुत्र गोद लेते हैं पर वह 
वेदानुकूल नहीं है । क्योंकि वेद में दत्तर्क पुत्र गोद लेने का निषेध किया गया है | ऋग्वेद में लिखा है कि 

नाहि ग्रभायारणः सुशेवोऽन्योदर्यो मनसा भन्तवा उ । 

अघा चिदोकः पुनरित एत्या नो वाज्यभोषाडेतु नव्य । ( श्य० ७।४।८ ) 


प्र्थात्‌ जो दूसरे के पेट से उत्पन्न हुआ है उसको कमी अपना पुत्र नहीं समझना चाहिये । अ्नन्योदर्य पुत्र का मंन 
सदैव षहीं जायगा जहाँ से वह आया है, इसलिए अपने ही पुत्र को पुत्र समझना चाहिये । भ्रपता भी एक ही पुत्र पुत्र है 
शेष कामज हैं भ्रतः यह एक पुत्र का सिद्धान्त दूसरी श्रेणी का ऐतिहासिक प्रमाण है। इस प्रमाण के ्रनुसार श्रपना भी 
एक ही पुत्र उत्तम है, भ्रनेक नहीं । किन्तु कभी कभी आवद्यकता पड़ने पर कई सन्तानों की भी ग्रावच्यकता होती है ग्रतः 
तीसरी श्रेणी के भी प्रमाण मिलते हैं। जिसने राष्ट्रों के इतिहास पढ़े हैं वह जानता है कि कभी कभी राष्ट्रको बहुत सी 
सन्तानों की भी भ्रावश्यकता हो जाती है। युद्धों के समय भें ग्थवा युद्ध समाप्त हो जाने पर अनेक युवा पुरुषों के मारे 
जाने के कारण कभी कभी राष्ट्र पुरुषों से शून्य हो जाता है। महाभारत के समय भ्रथवा गत योरोपीय महा युद्ध के समय 
अनेक राष्ट्रों को इस प्रकार की स्थिति का सामना करना पड़ा है शोर एक एक पुरुष ने कई कई स्त्रियों के साथ विवाह 
वा नियोग करके भी भ्रनेक सन्तानों को उत्पन्न किया है । ऐसी ही आपत्ति के समय के लिए वेद में 'दशास्यां पुत्राताघेहि' 
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प्राणी की बृद्धि में ही सहायता करना हमारा कतंव्य है; वृद्धि रोकने में नहीं । परन्तु जो लोग वीयं को गर्भ में वृद्धि 


वैदिक आयौ कौ सभ्यता 


र्था दश पुत्रो के उत्पन्न करने की प्रार्थेना की गई है। इस प्रकार से द्ार्यसभ्यता में प्रजोत्पत्ति के तीन सिद्धान्त स्थिर 
किये गए हुँ । इन तीनों में पहिला सिद्धान्त यह है कि विशेष विशेष व्यक्ति ग्राजन्म ब्रह्मचयंत्रत पालन करके मोक्ष प्रात 
कर सवते हैं ; दसरा सिद्धान्त यह है कि सामाजिक सुविधा उत्पन्न करने और जीवों को मनुष्यशरीर में लाकर मोक्षा 
भि मुखी बनाने के लिए सबको एक एक सन्तान उत्पन्न करना चाहिये ्रोर तीसरा सिद्धान्त यह है कि राष्ट्रीय झ्रावश्य- | 
कताश्रों के FT एक से श्रधिक श्रर्थात्‌ श्रनेक सन्तान उत्पन्न करना चाहिये । इन तीनों सिद्धान्तों के अन्दर झ्रायों की 
श्रमोघवीर्यत्व की शक्ति ही काम कर रही है । वही शक्ति इस प्रकार से मनमाने समय में सन्तान उत्पन्न कर सकती है 
ग्रौर वही शक्ति मैथुन कृत्य से सर्वथा पृथक्‌ रख सकती है । यह अ्रमोधवीर्यत्व की शक्ति यों की खास उपज है । इस 
शक्ति के चमत्कारों का इतिहास श्रार्यो की सभ्यता के इतिहास में विस्तार से वशित है । इस शक्ति के उत्पन्न होने पर 
कामवासना श्रपने काबू में हो जाती है; श्रतः श्रमोधवीर्य पुरुष जब चाहता है तब सन्तान उत्पन्न करता है प्रौर जब 
चाहता है तब सन्तान उत्पन्न नहीं करता । वेदव्यास ने जब चाहा तब धृतराष्ट्र, पांडु ग्रौर विदुर को उत्पन्त कर्‌ दिया 
ग्रौर जब चाहा तब इस कृत्य से हमेशा के लिए पृथक्‌ हो गये । द्रौपदी ग्रौर पाण्डव जब चाहते थे तब पति-पत्नी को 
भाव रखते थे और जव चाहते थे तब माता पुत्र और पिता पुत्री का सा भाव कर लेते थे । यह भाव म्रमोधवीर्यत्व 
की ही शक्ति से उत्पन्न हुआ था । इसलिए जब तक श्रमोघवीर्यत्व उत्पन्न न किया जाय तब तक माल्यस थियरी को 
सामञ्जस्य नहीं हो सकता । ्रमोघवीर्यत्व प्राप्त करने के लिए श्रृद्धारवजित, सादा, तपस्वी और मोक्षाभिमुखी जीवंत 
बनाना पड़ता है। परन्तु योरोप के विद्वान्‌ श्ङ्गारमण्डित श्रवस्था में ही केवल यन्त्रों के सहारे सर्वसाधारण से 
सन्ततिनिरोध कराना चाहते हैं, इसलिए यह दावे के साथ कहा जा सकता है कि वे कमी त्रिकाल में भी सुखपूर्वे र 
सन्ततिनिरोध नहीं कर सकते । क्योंकि यन्त्रों और औषधियों के प्रयोग से प्रयोगकर्तागरों का रोगी हो जाना अनिवार्य 
है। इसलिए न यन्त्रों का उपयोग हो सकता है रौर न सन्ततिनिरोब हो सकता है। Es: 
यदि यन्त्रों और ग्रौषबियों के द्वारा सन्ततिनिरोघ को मान भी लें तो भी यह उतना ही बड़ा पाप है जितना 
गर्भपात से होता है । क्योंकि वीर्य भी छोटा सा गर्भ ही है । सन्तति पहिले बीज (वीये) ही बढ़ती है और फिर वीयं 
से गर्म में बढ़ती है तथा गर्भ से पृथिवी पर ्राकर श्रौर अधिक बढ़ती है । ये तीनों स्थान—वीर्य, गर्भ प्र पृथिवी 
प्राणी के क्रम क्रम बढ़ने के ही लिए हैं । ऐसी दशा में यदि पृथिवी पर उत्पन्न हुए मनुष्य का मारना पाप है प्रौर 
यदि गर्भे में ठहरे हुए मनुष्य का मारना पाप है तो वीर्ये में ठहरे हुए मनुष्य के मारने में भी पाप होता चाहिये । 


पाने से रोकते हैं--उसे गर्भ तक नहीं जाने देते--वे उसी तरह का जुर्म करते हैँ जिस तरह का जुर्म गर्भस्थ को पृथिवी 
में आने से रोककर गर्भपात करके किया जाता है। इसलिए जब तक कामवासना का निरोध न किया जाय तब तक 
सन्ततिनिरोध का प्रश्न हल नहीं हो सकता । कामवासना का निरोध श्रद्धा रवजित सादे मोक्षाभिमुखी अमोघवीयोँ से 
ही हो सकता है, दूसरों से नहीं । बही एक बार की रति से एक सन्तान उत्पन्न कर सकते हैं । इसीलिए भ्रमोषवीय 
भरार्यो ने अपनी श्रार्यसभ्यता में एक ही सन्तान उत्पन्न करना अर्थात्‌ एक ही बार रति करना घे माना था और एक 
से ग्रधिक्र सन्तान उत्पस्त करना अर्थात्‌ एक बार से श्रधिक रति करना अनार्यता समझा था । ~ यह श्रनार्येता काम्य 
पदार्थो से-श्ोभा श्एङ्गार, बनाव चुनाव और ठाट बाट से--उत्पन्त होती है । पर काम्य पदार्थों की न तो शरीर 
को आवश्यकता होती है न बुद्धि आर आत्मा को ही । काम्य पदार्थ तो केवल मन बहलाने के लिये एकत्रित किये 
जाते हैं । उदाहरणार्थ सर्दी के दिनों में शरीर को रजाई की जरूरत होती है । पर रजाई में अमुक प्रकार के बेल 
बूटों, भिरण्ट की चटापटी मगजी श्ौर नीले उपल्ला तथा पीले मितज्ला की निस कन स ह मगजी ग्रौर नीले उपल्ला तथा पीले भितल्ला की जरूरत केवल मन बहलाने के ही लिए होती 


-{- तत्त्ववेत्ता सुकरात भी कहते हैं कि मनुष्य को जिन्दगी में एक ही बार मैथुन करना चाह्वियि। - : 
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है। इसलिए रजाई श्रं है और बेल बूटे तथा मगजी श्रादि काम है। पहले का ह उंदृश्य ~ अर्थात्‌ जीना है 
प्रौर दूसरे का उद्देश्य रति भ्रर्थात्‌ मरना है। पर मुमुक्षु का उद्देश्य मरना नहीं है, इसीलिए वह मारने वाले काम 
को भ्रपना झात्रु समझता है । भगवद्गीता में लिखा है कि 
आवतं ज्ञानमेतेन ज्ञानिनो नित्यवे रिणा । 

; कामरूपेण कोम्तेय दुष्पूरेणानलेन च । 

' भ्र्थात्‌ ज्ञान का नाश करनेवाला यह्‌ काम ही ज्ञानियों का--मुमुक्षुओं का- वैरी है । इसीलिए मुमुक्षुता अर्थात्‌ 
संन्यास का लक्षण करते हुए गीता में बतलाया गया है कि (काम्यानां कर्मणां च्यासं संन्यासं कवयो बिदुः' प्र्थात्‌ 
विद्वानों ने काम्य कर्मों के त्याग ही का ताम संन्यास कहा है। सच है, काम्य पदार्थ, काम्य कर्म, काम्य अभिलापा ही 
जनसमाज में नाना प्रकार के दुःखों, भ्रसमानताश्रों श्रौर विप्लवों को जन्म देती है श्रौर वही मोक्ष में बाधा पहुँचाती 
'है । क्योंकि यह मन से उत्पन्न होती है श्रौर मन बड़ा उच्छुह्णल है । उसमें अनेकों जन्म के संस्कार हैं, यही कारणा है 
कि. निरङ्कुश मन जन्म-मरणवाले कर्मो की ही श्रोर दौड़ता है श्रौर रतिप्रधान काम्य पदार्थो में ही लिपटता है । वह्‌ 
विलास, श्रामोद प्रमोद श्र ईर्ष्या द्वेष को बढ़ा देता है और मनुष्य को हर प्रकार से पतित कर देता है। यही कारण 
है कि सारी राजनीति भर समस्त धर्मशास्त्र मानसिक जरूरतों को मर्यादित कराने के ही कायदे बनाते हैं । क्योंकि 
पाप पुण्य, धर्म अधर्म, सभ्यता श्रसभ्यता और लोक परलोक सब मन के ही श्रधीन हैं। मनुष्य से जब कभी श्रपावधानी 
होती है तो वह मन ही के कारणा होती है। इसलिए सब शास्त्र यही कहते हैं कि मन से सावधान रहो । शास्त्रं में 
स्पष्ट ही कहा गया है कि 'मन एव मनुष्याणां कारणं बन्धमोक्षयोः श्रर्थात्‌ मनुष्य के बन्धमोक्ष का कारण मन ही है । 

ˆ कुछ लोगों का स्याल है कि स्त्री को पुरुष भर पुरुष को स्त्री उसी प्रकार आवश्यक है जिस प्रकार भूख के लिए 
श्राहार भ्रथवा सर्दी के लिए रजाई आवश्यक है; पर यह बात बिलकुल गलत है। मैथुन श्राहार की तरह श्रावश्यक नहीं 
है । क्योंकि विना आहार के मनुष्य जी नहीं सकता, पर क्या कोई साबित कर सकता है कि विना स्त्रीसङ्ग के भी मनुष्य 

-क्षुघापीड़ा की भांति मृतप्राय हो सकता है श्रथवा उसके विना मनुष्य की कायिक या आत्मिक या वैज्ञानिक कोई हानि 
हो सकती है ? कभी नहीं, हरगिज नहीं । यदि हानि होती तो ब्रह्मचर्य, वानभ्रस्थ श्रौर संन्यास श्राश्रमों की उत्पत्ति 
ही न होती, पहलवानों को सुरक्षित रहना मुश्किल हो जाता और विधवाधर्म तथा पतिब्रताधर्भ नाम ही न सुनाई 
“पड़ता । पर हम ये समस्त बातें संसार में देख रहे हैं, इससे ज्ञात होता है कि काम तो कामना श्रर्थात्‌ मन का ही 
विकार है और केवल कामियों के मन बहलाने की ही चीज है, श्राहार की भांति शरीर के लिए आवश्यक वस्तु नहीं । 
इसीलिए वीर्य को मनसिज, मनोज श्रौर कामदेव भ्रादि नामों से सूचित किया गया है । कहने का मतलब यह कि जब 
'रति ही कोई आवश्यक वस्तु सिद्ध नहीं होती रौर जब वह केवल मन का ही खिलवाड़ प्रतीत होती है, तो मन 
से उत्पन्न होनेवाली श्रौर शोमा श्छङ्गार तथा ठाट बाट से सम्बन्ध रखनेवाली कोई भी रतिप्रधान वस्तु श्रावश्यक 
-सिद्ध नहीं हो सकती । इन वस्तुओं की आवश्यकता तो बिलकुल ही मन की मिथ्या कल्पना भर कुसंस्कारों से उत्पन्न 
“होती है अत: इतकी वास्तविक ग्रावश्यकता नहीं है । 
प्राज संसार में जो ग्रशान्ति फॅल रही है उसका कारण केवल लोगों के मन ही है । मनुष्यों के निरङ्कुश मतों ने 
अपनी कोमना्रों को इतना भ्रधिक मर्यादित कर दिया है कि प्रायः समस्त मनुष्यसमाज काम्य पदार्थों का गुलाम बनकर 
'कामी बन गया है। जहाँ भ्रायंसभ्यता काम को दबाने के लिए २४, ३६ और ४४ वर्ष का ब्रह्मचंय पालन करके सादे र्थ 
का श्राश्रय लेकर और मण्डन ग्र्थात्‌ शृङ्गार से बचकर श्रमोघवीर्यत्व प्राप्त करने का ग्रायोजन करती है, वहाँ भ्राज 
अनायंसभ्यता वीर्यरक्षा की श्रवगणना करके काम को उत्तेजना देने के लिए असाधारण सम्पत्ति का ग्राश्रय लेकर भ्रौर 


'विलास भ्रर्थात्‌ श्उङ्गार में फेंसकर व्यर्थे वीर्थेपात का प्रबन्ध करती है। यही कारण है कि ग्रनायंसभ्यता के इस 


मर्यादित विलास ने संसार को कामी बनाकर पतित कर दिया है। प्रर्थात्‌ जहाँ आर्यसभ्यता सदैव श्र्थशुद्धि को 
प्रधान मानती हुई तपस्वी जीवन के साथ मोक्षप्रासि की शर ले जाती है वहाँ अतायेसभ्यता भ्रथंभ्रशुद्धि के द्वारा कामुकता 


बैदिक आयों की सभ्यता 


बढ़ाकर संसार में कलह उत्पन्न र नें अर्थ : 
ee सामञ्जस्य किया हा और र र आ भौर काम के गोधा 5 ३. आम 
वर्तमान श्रनार्य सम्पत्तिज्ञास्त्र ग्र्थ और काम को एक ही में मिल ् 6 हला hs 
रहा है । इसलिए जिस प्रकार हम काम के विषय में काम की नी के लिटिकल एकॉनॉमी के नाम से संसारव्यापी हो 
Lr याक नीति की ्ालोचना कर ग्राये हैं उसी तरह हम यहाँ वतेमान' 
ma A 028 का हक लिखकर दिखाता चाहते हैं कि वह कितनी ग्रशुद्ध 
र A [ण भोजन, वस्त्र, गृह, गृहस्थी भें--काम्य र्यात्‌ शङ्कार शोर बिलास5 | 
प्रधान पदार्थों का समावेश कर रही है और कस प्रकार संसार में कामुकताजन्य सच्ततिविस्तार से भ्रशांति फैलाये हुए हैं ॥ 
अनायसभ्यता अर्थात्‌ पोलिटिकल एकॉनॉमी ; 
यद्यपि 28४ सम्पत्तिशास्त्र के प्रायः समस्त विद्वानों ने माता है कि अभी पोलिटिकल एकॉनॉर्मी श्र्थात्‌ राज 
नैतिक अर्थशास्त्र ठ सद्धान्त रपूण हैं तथापि उसके जो उद्देश्य और सिद्धान्त कायम किये गये हैं उनके देखने से पता 
लगता है कि पोलिटिकल एकॉनॉंमी के नियमों के श्रनुस्तार मनुष्य को खूब सम्पत्तिवान्‌ होता चाहिये । खूब सस्पत्तिवान्‌ 
होने का मतलब यह है कि मनुष्य के घर में नागरिक जीवन बनानेवाला ्र्थात्‌ श्ज्भार और विलास को बढ़ातेवाला 
सामान श्रधिक हो । श्रधिक सामग्री ही सभ्यता का चिह्न है, इसलिए सभ्यता बढ़ानेवाले अमित पदार्थों के संग्रह: के 
ही लिए खूब धन इकट्ठा करना चाहिये । घन का स्त्रोत व्यापार है, इसलिए व्यापारसम्बन्थी ऐसे पदार्थं तैयार करना 
चाहिये जो श्रन्य देशों के बने हुए सामानों से सस्ते और अच्छे हों। इनकी तैयारी के लिए कम्पनियों के द्वारा घनराश्ि 
एकत्रित करके श्रोर घन से कच्चा माल खरीद कर यन्त्रों के द्वारा पक्का माल तैयार करना चाहिये और इस तैयार 
माल को अपने राजा के दबदवे की सहायता से दूसरे देशों में जाकर बेचता चाहिये और वहाँ से कचाः माज़ लाकर 
अपने यहाँ फिर सस्ता माल तैयार कराना चाहिये । यही वर्तमान व्यापार की सच्ची परिभाषा कही जाती. है भ्रोर 
यही पोलिटिकल एकाँनॉमी का मूल समभा जाता है । F 
राजा की सहायता लेने के कारण बहुधा दूसरे राजों से लड़ाई छिड़ जाती है, इसलिए अपने देश में बड़ी बड़ी: 
मारवाले झस्त्रों को बताना और सारी प्रजा मिलकर लड़ने के लिए तैयार रहना इस सम्पत्ति के प्रति कत्तव्य समभा 
जाता है । युद्ध के लिए जातीयता का हढ़ करना और जातिरक्षा का नाम देशरक्षा रखकर देशसेवा का अनुराग पैदा 
कराना इसमें कुञजी की बात समभी जाती है, रौर किसी विशेष सभ्यता के प्रचार करने का हठ करके उलभनों को 
बढ़ाना और युद्धों के लिए तैयार रहना आवश्यक समका जाता है । चूँकि देखने सुननेमें लड़ाई करने की तैयारी जरा. 
ग्रसभ्य प्रतीत होती है, इसलिए विज्ञानका सहारा लेकर यह बहाना क्रिया जाता है कि भाई संसार में भोग करतेवालों से 
भोग्य पदार्थ कम हैं, तिस पर मी सृष्टि बेहिसाब बढ़ रही है और एक समय आनेवाला है जब घरती पर पैर रखना मुश्किल 
हो जायगा । इसलिए बहुत सी पृथिवी अपने कब्जे में लेकर उसे भ्रमित घन सोना चाँदी और हीरा मोती-से, भर. लेना 
चाहिये श्रौर झस्त्रों तथा जातिप्रेम के अमित बल से अपनी रक्षा करके दूसरों को दवाये रहना चाहिये। यह वर्तेमान- 
पोलिटिकल एकॉनॉमी का विज्ञानप्रकरण है । बस, यही वर्तमान सम्पत्तिशास्त्र अर्थात्‌ पोलिटिकल एकाँतामी के 
साधा रणतः प्रकट और गुप्त नियम और उद्देस्य हैं । सारांश रूप से वर्तमान सम्पत्ति की परिभाषा आवश्यक पदार्थ हैं, 
और आवश्यक पदार्थों की परिभाषा अमित पदारथ हैँ । अमित पदार्थों में बेशुमार चीजें आजाती हैं और बेशुमार चीजों के 
लिये कहा जाता है कि न मालूम कब किस वस्तु की ग्रावश्यकता पड़ जाय इसलिए यद्यपि बर्तमान सम्पति के पदार्थों की 
गणना नहीं हो सकती तथापि आवश्यक पदार्थ कहने से उसके समस्त पदार्थों की गणना हो जाती है। FP 
इस सम्पति से सम्बन्ध रखनेवाली तीन बातें हैं, (१) सम्पत्ति की आवस्यकता (२) सम्पत्ति का. स्वरूप ओर 
पहिली बात सम्पत्ति की आवश्यकता: की है। सम्पत्तिशास्त्री,कहते हैं 


(३) सम्पत्ति के प्राप्त करते के उपाय । इनमें सबसे प | 
कि सम्पत्ति की आवश्यकता के दो कारणा है । एक तो नागरिक जीवन है जिसमें अमित आवश्यक 'पदाथोँ की आवस्यकता, 


| 
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ह्‌०४ : बैदिक सम्पत्ति 


होती है, भौर दूसरा जनसंख्या की वृद्धि श्रौर भोग्य पदाथों की न्यूनता है जिसके कारण श्रमित सम्पत्ति कब्जे में रखने 
की प्रावश्यकता है । दूसरी बात सम्पत्ति के स्वरूप की है। सम्पत्तिशास्त्री कहते हैं कि पृथिवी, श्रम और पू'जी सम्पत्ति 
के स्वरूप हैं । पृथिवी में खदान गौर खेत हैं ग्रौर श्रम तथा पूंजी से यन्त्र और खाद तैयार होती है, इसलिए पृथिवी, 
खेत, यन्त्र भ्रौर खाद ही सम्पत्ति का भ्रसली स्वरूप है। तीसरी बात सम्पत्ति के प्राप्त करने के उपायों की है। इसके 
लिए सम्पत्तिशास्त्री कहते हैं कि कम्पनी, शासन श्रौर जातीयता से ही भ्रमित सम्पत्ति की प्राप्ति, रक्षा और भोग हो 
सकता है । इस प्रकार वर्तमान पोलिटिकल एक्रॉनॉमी से सम्बन्ध रखनेवाले (१) नागरिक जीवन (२) जनवृद्धि (३ ) 
खदान (४) खेत (५) खाद (६) यन्त्र (७) कम्पनी (८) शासन श्रौर (8) जातीयता भ्रादि नौ विभाग हैं । हम यहाँ 
क्रमसे इन समस्त विभागों की साधारण आलोचना करके देखना चाहते हैं कि क्या ये समस्त विभाग सृष्ट्रिनियम के 
प्रनुकूल हैं ग्रौर क्या इनकी गणता ग्रर्थशास्त्र के श्रन्दर हो सक्ती है ? 


नागरिक जीवन और जनवृद्वि 

६ नागरिक जीवन आर जनवृद्धि की ग्राशङ्का से प्रेरित होकर ही श्राजकल श्रमित सम्पत्ति की ग्रावश्यकता बतलाई 
जाती है, परन्तु हम देखते हैं कि ये दोनों बातें रुद्ध हैं। इन दोनों बातों में पहिले नागरिक जीवत को ही लीजिये । 
नागरिक जीवन बड़े बड़े नगरों में रहने से ही उत्पन्न होता है। जहाँ खरीदने और बेचने का बाजार होता है जहाँ 
कोई बड़ा राजकमंचारी या राजा रहता है, जहाँ कोई बड़ा घाट या बन्दर होता है ग्रौर जहाँ कोई तीर्थ ग्रथवा और 
कोई ऐसा ही जमघट का स्थान होता है वहीं धीरे धीरे नगर बन जाता है और नगर में रहनेवालों में चार दोष 
उत्पन्न हो जाते हैं ये अभिमानी, विलासी, रोगी श्रौर झूठे हो जाते हैं । क्योंकि खरीदने वेचनेवाले, राजकर्मचारी 
झोर तीर्थवासी मनुष्य अन्य जनता की अपेक्षा मालुमात श्रधिक रखते हैं, इसलिए वे म्रपने को स्वभावतः बड़ा श्रादमी 
मानने लगते हैं वे पनी रहन सहन भ्रोर भेष भूषा में कुछ विलक्षण फेरफार कर लेते हैं और फैशन के गुलाम 
बनकर विलासी हो जाते हैं नाच तमाशा, गाना बजाना और विषयासक्ति इतनी बढ़ जाती है कि सभी लोग किसी 
न. किसी रोग का शिकार हो जाते हैं । जुवा खेलना, ठगाई करना और भूठ बोलना थोड़ा बहुत सभी में ग्रा जाता 
है। इस तरह ये अपने चारों दोषों के कारणा हर प्रकार से पतित हो जाते हैं | परन्तु श्रनजान ग्रामीण इनको सभ्य 
समभते हैं, अतः इनकी नकल करना प्रारम्भ कर देते हैं रौर वे भी श्रपना सर्वस्व खो देते हैं । . 

नागरिक जीवन में भ्रमित पदार्थों का सञ्चय ही प्रधान कार्य बन जाता है और यन्त्रों का ्राविष्कार रम्भ 
हो जाता है। नागरिकों के स्वभाव में यहाँ तक श्रत्याचार बढ़ जाता है कि वे अपने ही सदश मनुष्य से पीनस 
उठ्वाने, रिक्सा खिचत्राने म्रौर पखाना साफ कराने का काम लेते हैं । इनके कारण नगर में वेक्याग्रों की दुकानें, शराब 
की दूकानें, जुए (सट्टे) की दूकानें और कुटिल नीति (मुकददमेबाजी) की दुकानें खुल जाती हैँ । बंसी लगाए हुए मछली 
का. मारनेवाला जिस प्रकार मछली के ताक में बैठा रहता है उसी तरह प्रत्येक नागरिक सीधे सादे मनुष्य को 
फेंसाने-- लूटने--के ताक में बैठा रहता है। 
' ` विलास के लालच से मोहित होकर ग्राम के मनुष्य शहरों में जमा होने लगते हैं और थोड़े ही दिनों में शहरो 
की भ्राबादी इतनी घनी हो जाती है कि पखाना, पेशाब, छूल और घुएँ की गन्दगी से मनुष्यों के स्वास्थ्य बिगड़ने 
लगते हैं । दवा, सफाई और कपड़े घुलाई का खर्च इतना बढ़ जाता है कि उसकी चिन्ता शरीर को रोग का घर 
बना देता है। रेल, मोटर, ट्राम ग्रौर इक्का गाड़ी तथा मिल और इञ्जिनों की भरमार से सैकड़ों श्रादमी लङ्गड़े ग्रोर ग्रन्धे 
हो जाते हैं प्रौर सैकड़ों मर जाते हैं। नगरों में शुद्ध हवा, शुद्ध, जल, शुद्ध घी दूध, शुद्ध फल और शुद्ध भ्रन्न कभी देखने 
को नहीं मिलता । हरे खेतों का दशन, बाग बगीचों की संर, पशुओं का कल्लोल ओर: पक्षिम्रों का कलरव कभी 
सुनाई यहीं पड़ता । अर्थात्‌ मनुष्य का जीवन इतना प्रस्वाभाविक बनः जाता है कि वह रोग, खर्च अभिमानः 
केःकारण जिन्दा ही प्रेत हो जाता है-। इसलिए नागरिक जीवन ृष्टनिद्मम के.बिलकुल ही प्रतिकूलः है भौर. नागरिक 
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जीवत से सम्बन्ध रखनेवाली प्रमित सम्पत्ति बिलकुल ही अस्वाभाविक है । ऐसा श्रस्वाभाविक नागरिक 
ग्रासुरी जीवन है, इसीलिए श्र्येसभ्यता में नगरों के लिए स्थान नहीं है । a 
्ायंसभ्यता के "नगरः का आदम ्ार्य-्राम के वणन में लिख ये हैं। प्राये-तगर तो केवल राजा 
(iS le जो कोका ्रामों श्रौर बाग बगीचों तथा जंगलों के टुकड़ों से सदैव घिरा रहता था 
, Cg दा है । एक प्रमाण तो यह है कि प्रत्येक राये को सन्ध्या करने के लिए दोनों वक्त 
नित्य ज ho लिखा है। # और दूसरा प्रमाण यह है कि आयंभाषा सस्कृत में भङ्गी भर पखाने के लिए कोई __ 
शब्द नही है । इससे पा प्रतीत होता है कि लोग शौच के लिए भी जंगल में ही जाते थे । इन दोनों प्रमाणों से 
सिद्ध होता है कि शरार्यनगर जंगलों से विरे रहते थे और जंगल ग्रामों तथा नगरों से घिरे रहते थे । नहीं तो नित्य 
हिया और शोच के लिए कोसों कोई कंसे जाता ? इसलिए गार्यनगर वर्तमान नगरों की भाँति त थे । 
वर्तमान नगर तो श्रासुर नगर हैं श्रतः ऐसे नगरों को तो वेद में इन्द्रवृत्त के लङ्कार से तोड़वा देने की ज्ञा है । 
ऋग्वेद में लिखा है कि 
त्य सायाशिरप मानियोऽधमः स्ववाभियें अघि शुप्तावजुह्वत । 
स पिश्रोतृं मशः प्रारुजः पुरः प्र ऋजिश्वानं दस्युहत्येष्वाविथ॥ (ऋग्वेद १।५१।५) 
श्रर्थात्‌ हे राजन्‌ ! आप प्रकृष्ट बुद्धिवाले, छलकपटयुक्त अयज्वा और श्रब्रती दस्युओं को कम्पायमान कीजिये और 
जोयज्ञन करके श्रपने ही पेट भरते हैं उन दृष्टों को दूर कींजिये और इन (पिप्र) उपद्रव, अशान्ति, श्रज्ञानता श्रौर 
नारितकता फँलानेवाले जनों के नगर को भग्न कर दीजिये तथा दुष्टों का हनन करके सरल प्रकृति मनुष्यों की रक्षा कीजिये । 
शतमश्मन्मयीनां पुरामिन्द्रो व्यास्यत्‌ । दिवोदासाय दाशुषे॥ (ऋ० ४।३०।२०) 
अर्थाव्‌ राजा को चाहिये कि यह द्यूत खेलनेवाले जुवाचोरों के पापाणनिमित समस्त तगरों को तोड़वा दे । 
इन प्रमाणं से सूचित होता है कि आर्यसभ्यता में नागरिक जीवन असुर प्रवृत्तिवाला समझा जाता है; इसीलिए नगरों 
के तोड़ा देने की ग्राज्ञा दी गई है । आार्यसभ्यता में जब नगरों की ही ्रावदयकता नहीं बवलाई गई तब भला नागः 
रिक जीवन और नागरिक सम्पत्ति की बात कहाँ बतलाई जा सकती है ? 
ग्ब रही बात जनसंख्या की वृद्धि की । कहा जाता है कि जनसंख्या की वृद्धि से भोग्य पदार्थ और पृथिवी क्तम 
होती जाती है। परन्तु इस वात में भी ग्रधिक दम नहीं है ! हम इस सृष्टि का यह प्रबल नियम देख रहे हैं कि पहले 
भोग्य उत्पन्न हो जाता है तब भोक्ता उत्पन्त होता है अर्थात्‌ बच्चा उत्पन्न होते के पहिले ही दूध तैयार हो जाता है 
और पशु पक्षी तथा मनुष्यों के उत्पन्न होने के पहिले ही वनस्पति उत्पन्न हो जाती हैं । प्रजोत्पत्ति के विषय में विद्वानों 
की यह राय है कि चालीस दिन के वाद खाये हुए पदार्थों का वीर्य बनता है जिससे सन्तान उत्पन्न होती है और दस 
महीने भोजन प्राप्त कर लेने के बाद ही माता बच्चे को पेट से बाहर निकालती है । इसलिए संसार में जब तक सन्तति 
उत्पस्न होती जाती है तब तक कोन कह सकता है भोग्यों की कमी है। भोग्य कम होने पर न तो पिता का वीर्य ही 
बनेगा और न दस महीने तक खा पीकर माता ही बच्चे को पैदा कर सकेगी । ऐसी दशा में जब कि लोगों के सन्ता 
हो रही है तब कैसे कहा जा सकता है कि भोग्य कम हो रहे हैं ? हमारी समक में तो जब भोग्य इतने कम हो जायेगे 
कि जिनसे भविष्य प्रजा का पोषण न हो सकेगा तो माता के पेट में बच्चों का आता ही बन्द हो जायेगा । 
प्रायः लोग कहते हैं कि यद्यपि प्रजा उत्पन्न होती है तथापि पृथिवी में खूराक की कमी तो है ही, क्योंकि यदि 
_सालों मत मछलियों भौर पशुभों का माफक होत तोला न ला मन मछलियों और पशुओं का मांस न होता तो लोग भूख से मर जाते । हम कहते हैं इसमें पृथिवी का दोष 
& _अपां समीपे नियतो नैत्यिकं विधिमास्थितः । 
` यावित्रीमप्यधीयीत - गत्वारण्यं ` समाहितः ॥ ` (मनु® २।१०४) ¬ `` ` 
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नहीं है। इसमें उतका दोष है जिन्होंने पृथिवी का दुरुपयोग कर रबखा है | लाखों एकड़ जमीन मिर्च, मसाला, गाँजा, 
भंग, चाय भ्रौर भ्रफीम के उत्पन्न करने में रोकी गई है, लाखों एकड़ जमीन रुई, सन श्रौर पाठ की सेती के लिए 
रोकी गई है, लाखों एकड़ जमीन मशीनों का तेल उत्पन्न करने के लिए रोकी गई है और लाखों एकड़ जमीन रेल 
की सड़कों, सादी सड़कों भ्रौर नहरों के लिए रोकी गई है। इसी तरह लाखों एकड़ जमीन में पैदा होनेवाला गल्ला 
शराब बनाने में खर्च कर दिया जाता है। इस समरत जमीन पर यदि मनुष्य का खाद्य ग्रन्न उत्पन्न किया जाता 
और पशुभों की बसर के लिए घास उत्पन्न की जाती तो जितना खाद्य श्राज संसार में उत्पन्त होता है उससे दूना 
होता और सबको पेट भर श्रन्न खाने को मिल जाता और माँस के लिए पशुओं की हत्या न करनी पड़ती श्रौर उनसे 
उत्पन्न हुए दूध घृत से भी मनुष्यों के हार में सहायता मिलती । 

यद्यपि हम भी मानते हैं कि धीरे धीरे मनुष्यों की संख्या बढ़ रही है, परन्तु हम यह मानते हैं कि धीरे धीरे 
पृथिवी भी बढ़ रही है। यदि पृथिवी घीरे धीरे न बढ़ती तो श्रादि सृष्टि से श्राज तक इतने प्राणियों को जगह कौन 
देता ? कया ग्रादि में पृथिवी की यही स्थिति थी ? कभी नहीं । ग्रादि में तो समस्त पृथिवी जल से भरी हुई थी । 
जेसे जंसे सृष्ट्रि बढ़ती जाती है वैसे ही वैसे समुद्र सूखते जाते हैं और पृथिवी बसने के योग्य होती जाती है । पृथिवी का 
भ्रब तक एक तिहाई भाग समुद्र से बाहर खुल पाया है श्रोर दो तिहाई में पानी भरा हुग्रा है । जितने में समुद्र भरा है 
उस जलमय समुद्र के पेट से भ्रब तक पृथिवी के टुकड़ों की उत्पत्ति होती रहती है । जब जब ज्वालामुखी, श्रग्निप्रपात 
श्रौर भूकम्प होते हैं तब तब कहीं न कहीं समुद्र से प्रथिवी के बाहर निकलने का सूत्रपात होता है और कभी कभी 
पृथिवी बाहर निकल भी थ्राती है इसके भ्रतिरिक्त पहाड़ धीरे धीरे टूट टूटकर जमीन का रूप धारण कर रहे हैं । 
आँसी के पास यह हृश्य बहुत ही स्पष्ट रूप से दिखलाई पड़ता है | इसी तरह बड़े बड़े रेत के मैदान घीरे घीरे लसदार 
मिट्टी के रूप में परिणत हो रहे हैं । यह दृश्य भी मारवाड़, काठियावाड़ भ्रौर कच्छ में श्रच्छी तरह दिखलाई पड़ता है। 
इसलिए यह बात बिलकुल गलत है कि जनसंख्या की वृद्धि के कारण पृथिवी में तंगी है । यह तो एक वैज्ञानिक बहाना 
है जो दूसरों के देश में कब्जा करने के लिए किया जाता है। हमारी समक में तो जो तंगी है बह पृथिवी के कारण 
नहीं प्रत्युत वह नागरिक विलासियों की खुद उत्पन्न की हुई है । नागरिकों ने भ्रपने विलास के लिए संसार के ग्रपरि- 
मित पदार्थों को भ्रपने घरों में इकट्ठा कर रक्खा है । एक एक जेंटलमैन के पास श्राठ श्राठ ट्रंक कपड़े, सोलह सोलह 
जोड़े बूट और दो दो सो कुसियों का जमघट जमा है । एक एक लेडी का कमरा व्हाइटवे लेडलॉं कम्पनी की दूकान बन 
रहा है। उधर गांव में उसी प्रकार की शक्ल सूरतवाली एक कुलवधु के शरीर पर लजा निवारण के लिए एक साधा- 
रण वस्त्र भी मजबूत नहीं है । चाय सिगरेट और गांजा भंग से लदी हुई रेल गाड़ियाँ और जहाज संसार भर में दौड़ 
रहे हैं और एक एक घनवानु का घोड़ा सोलह सोलह श्रादमी की खूराक का दाना पा रहा है, परन्तु गरीबों को आधे 
पेट अन्त का भी ठिकाना 'नहीं है । ऐसी दशा में कोन कह सकता है कि यह तंगी पृथिवी के कारण उत्पन्न हुई 
है ? हम तो यही कहते हैं कि यह तंगी नागरिक जीवन से उत्पन्न हुई है। इसलिए जनसंख्या की वृद्धि की श्राशङ्का 
से भ्रमित सम्पत्ति को हस्तगत करने का सिद्धान्त बिलकुल ही गलत है । क्योंकि जनसंख्या की वृद्धि भ्रमित सम्पत्ति 
से बन्द नहीं हो सकती । भ्रमित सम्पत्ति से तो वह और भी बढ़ेगी । इसलिए इस नागरिक और काम्य सम्पत्ति का 
मोह्‌ छोड़कर जब सादा, तपस्वी और मोक्षाभिमुखी जीवन बनाया जाएगा तभी सन्ततिनिरोध भी संभव है भर तभी 
मनुष्यजाति के सुखशान्ति की झ्राशा भी हो सकती है। श्रतएव याजकल की श्रासुरी सम्पत्ति की बिलकुल ही 
्रावरयकता नहीं है । 

खेत, खाद, खदान और यंत्र 

गत पृष्ठों में वर्तमान सम्पत्ति की भ्रावस्यकता पर विचार करने से ज्ञात हुआ कि मनुष्यजाति को इस प्रकार की 

सम्पत्ति की श्रावश्यकता नहीं है । ्रब देखना चाहते हैं कि क्या उस सम्पत्ति का स्वरूप सही है.? वत्रेमान सम्पत्ति का स्वरूप 


वैदिक ग्रार्यों को सभ्यता 


ब्शन करते हुए अर्थशास्त्रियों ने पृथिवी, श्रम और पुंजी को सम्पत्ति का स्वरूप माना है। पृथिवी में 
छेत प्रधान हैं तथा श्रम और पूंजी में यन्त्र और खाद प्रधान हैं । बैज्ञानिक खाद डालकर और यन्त्रं ३ a 


चेतो से श्रन्त, रुई, तेल श्रौर फल ग्रादि उत्पन्न किये जाते हैं शौर फिर यन्तं के ही सहारे उनसे ताता प्रकार के | 
न्य पदार्थ तैयार होते हैं । इसी तरह खदानों से खनिज पदार्थों को निकाल कर यन्त्रं के द्वारा ही नाना प्रकार के 


पदार्थ तैयार किये जाते हैं रौर यन्तं से ही इधर उघर भेजे जाते हैं । इसीलिए सम्पत्ति के उपयुक्त चार विभाग खेत 
खाद, खदान और यन्तर ही सम्पति का स्वरूप समभे जाते हैं। हम यहाँ क्रम से इन चारों स्वरूपों की 
करते हैं । 

_ हुम मनुष्य के श्राहारप्रकरण में लिख श्राये हैं कि मनुष्य की श्रसली खूराक फल, फूल और दूध दघि है। ये 
पदार्थ पशुओों और फलदार दरस्तों तथा फलदार बेलों से उत्पन्न होते हैं । इसलिए मनुष्य को इन्हीं की खेती करना 
चाहिये, श्रन्त की नहीं । भ्रन्न की खेती से जंगलों, वाटिकाग्रों श्रौर बाड़ियों का नाश हो जाता है और पशुओं के 
चरागाह कम हो जाते हैं जिससे दूध श्रौर घी में कमी हो जाती है । इसके श्रतिरिक्त जंगलों, वाटिकाओं और चरागाहों 
के नष्ट होने से श्रवर्षण भी हो जाता है श्रौर नाना प्रकार की बीमारियाँ भी पंदा हो जाती हैं । इसलिए खेती करना 
्र्थातू ग्रन्न के लिए जमीन का अधिक माग रोकना सृष्टिनियम के विरुद्ध है। किन्तु वाटिका लगाना, चरागाह 


बनाना और जंगल बढ़ाना सृष्टिनियम के श्रनुकूल है। जंगलों में मनुष्यों के खाने के लिये फल मिलते हैं वहाँ भ्रन्त भी 


उत्पन्न होता है। आरम्भ में समस्त श्रन्न जंगलों में ही उत्पन्त होते थे श्रौर अब भी म्रनेक देशों में कई प्रकार के श्रन्त 
जंगलों में ही घास की तरह उत्पन्न होते हैं । इसलिए केवल जंगलों की वृद्धि से ही फल फूल, दूध घी और भ्रनेक प्रकार 
के श्रस्नों की प्राप्ति हो सकती है । किन्तु खेत अकेला अन्न ही देते हैं, शेष फल फूल, घी दुव, वर्षा और आरोग्य का 
नाश कर देते हैं । इसलिये खेती करना उचित नहीं है । मनु भगवान्‌ स्पष्ट शब्दों से मना करते हैँ कि “हिसाप्रा्पां 
पराधीनां कृषि यत्नेन वर्जयेतुः इस हिंसामय दैवाघीन खेती को कभी न करना चाहिये । 

जब खेती ही सृष्टिनियम के विरुद्ध है तब खेतों में अपवित्र और रासायतिक खाद का डालता कब श्रनुकूल हो 
सकता है? हाँ जंगलों में और बाग बगीचों में जो स्वाभाविक खाद पत्तों और पशुम्रों के गोबर मूत्र से बनकर 
पहुंचता है वही वृक्षों के लिए हितकर होता है । किन्तु जो खाद मनुष्यों के पेशाब वैखाना और मछली आ्रादि से 
तैयार किया जाता है वह बड़ा ही हानिकारक होता है । मलिन खाद से खाद्य पदार्थों का असली गुण नष्ट हो जाता 
है । भ्रमेरिका से निकलनेवाले 'ेफ्लावर' नामक अखबार में एक लम्बा लेख छपा है जिसमें वैज्ञानिक रीति से सिद्ध 
किया गया है कि कृत्रिम श्रोर मलिन खाद श्रन्न को दूषित कर देता है रौर वह दूषित अन्त खानेवाले को हानि 
पहुँचाता है । मलिन खाद से उत्पन्त हुआ श्रन्त योरपनिवासी भी पसन्द नहीं करते । इसी लिये मनु भगवान्‌ कहते हैं 
कि 'असेध्यप्रभवाणि च' अर्थात्‌ अपवित्र स्थानों में उत्पन्त होनेवाले भ्रस्त न खाना चाहिये । तात्पर्य यह कि इस 
सम्पत्तिशास्त्र में जिस प्रकार की खाद का महत्व बतलाया गया है वह भी अस्वाभाविक है । 

खेत और खाद के बाद खदान और यन्त्रों का नम्बर है । खदान ग्रौर यत्त्रों का प्रशत बड़ा भयङ्कर है । खदानों 
भे परमात्मा ने त मालूम किस उपयोग के लिये खनिज पदार्थों को सुरक्षित रकखा है। परन्तु श्राजकल सम्पत्तिशास्व। 
उस घरोहर को निकला निकलाकर इधर का उधर कर रहे हैँ । कौन जानता है कि ये खनिज पदार्थ पृथिवी में भीतर ही 
भीतर कया अ्रसर कर रहे हैं और निकल जाने पर क्या असर होगा ? बिना समझे बरे, बिता किसी प्रमाण आर 
दलील के मनुष्य को क्या अधिकार है कि वह इन पदार्थों में हाथ लगावे ? हम देखते हैं. कि करोड़ों मत कोयला 
खदानों से निकाला जा रहा है । लोग कहते हैं कि कोयले में प्राणनाशक वायु अधिक होती है जो वृक्षों की खुराक है। 
को कोयले से मिला हुआ जो रस या वायु मिलती थी वह कोयला निकल जाने से ग्ब नहीं मिलती । ऐसी 


किस्तु वृक्षों रे हू 
कि वृक्षों के फलों में और प्रन्नों के गुणों में कमी हुई हो | आज जो सैकड़ों बीमारियां फैल रही हैं 


दशा में सम्भव है 


६०८ बैदिक सम्पत्ति 


सम्भव है कि वे इसी उपद्रव का फल हों । कहने का मतलब यह कि जिस बात को हम जानते ही नहीं रौर न 
त्रिकाल में कभी जान ही सवते हैं उस बात में हाथ डालना और प्रकृति के रक्षित पदार्थो को निकालकर मष्ट करना 
वहाँ की बुद्धिमत्ता है ? सोना, चांदी, हीरा, पन्ता, मैनसिल, हरताल थ्रौर पारा भ्रादि को सभी लोग जानते हैं कि 
इनमें स्वास्थ्यसम्बन्धी बड़ा से बड़ा प्रसर मौजूद है। ऐसी हालत में हम केसे मान लें कि उनकी टालहूल से सृष्टि 
में महान परिवर्तन न हुआ होगा ? हमें तो विश्वास है कि ये हर वर्ष के श्रवणा, बीमारी और बड़े बड़े क्रूर स्वभाव 
चाले कार्य सृष्टि में सब इन्हीं पदार्थों के फेरफार--टालहूल- से होते हैं । इसके सिवा खदानों से निकले हुए अ्रपरि- 
भित सोना, चाँदी, हीरा, मोती श्रादि पदार्थो ने संसार में बेहद श्रसमानता पैदा कर दी है जिस्तसे कोई बेहद धनी ग्रौर 
कोई बेहद गरीब कहलाने लगा है । 
इसलिए ऐसे निरर्थक पदार्थो को कीमती बनाकर लोगों की रुचि उसी तरफ लगाना क्या कोई कम पाप की बात 
है ? एक व्यक्ति जिसको सोने, चाँदी श्रादि के ग्राभूषणों को पहिनने का कभी ध्यान भी नहीं था उसे सोना, चांदी ग्रौर 
हीरा मोती दिखलाकर उस ओर लालायित करना क्या कम भ्रत्याचार है? श्राज संसार में जो आभूषण सम्बन्धी काहप- 
निक दुःख से मनुष्य दुःखी हो रहे हैं, ज जो संसार में हाय हाय मची है कि हमारे कण्ठा नहीं, हमारे जड़ाऊ चेत नहीं 
झौर हमारे ्रगूंठी नहीं, यह क्या कम शोक की बात है? जिन मनुष्यों ने इन व्यर्थ पदार्थों को कीमती बनाकर सादे 
सीधे मनुष्यों को इस कल्पना के दुःख में फंसाया है क्या उन्होंने कम पाप किया है ? हम तो दावे से कहते हैं कि 
जिन्होंते पहिले श्रौर इस समय ऐसे पदार्थो का रिवाज पैदा करके मनुष्यों को उस श्रोर प्रवृत किया है वे मनुष्यजाति के ही 
नहीं प्रत्युत प्राणिमात्र के शत्रु हैं। इसलिए खेती श्रौर खदान दोनों ही व्यर्थ हैं श्रौर मनुष्यसमाज में पाप के बढ़ानेवाले हैं । 
इन सबमें यन्त्रों का आविष्कार तो खेत और खदानों से भी अधिक भयङ्कर है। यन्त्रों ने संसार में कितना 
अत्याचार कर रकखा है, वह सबकी आँखों के सामने है । यन्त्रों ने मनुष्यों, घोड़ों, बैलों, हाथियों श्रौर खच्चर श्रादि 
पञञुझरों के कर्मक्षेत्रों को एकदम ही बन्द कर दिया है। जिस काम को हजारों मनुष्य और हजारों पशु मिलकर कर 
सकते थे, भ्राज यन्त्रों के सहारे उसी काम को थोड़ा सा लोहा, कोयला और दोचार ग्रादमी कर लेते हैं। शेष 
मनुष्य और शेष पशु निकम्मे हो गये हैं श्रौर मारे मारे फिरते हैं। उनके लिये संसार में कोई काम ही नहीं है। 
यही कारण है कि विना उद्योग के मनुष्य तो धनियों के गुलाम बन गये हैं ्रथवा भूख से मर रहे हैं और पशु छुरी 
के नीचे श्रपनी गर्दन कटा रहे हैं। इन यन्त्रों के ही कारण संसार में जगह जगह स्ट्राइक और श्रनारकिज्म की 
श्रासुरी श्रावाज सुनाई पड़ रही है श्रौर हर जगह लड़ाइयां जारी हैं। यन्त्रों के ही कारणा जंगल कट गये हैं, प्रतिवर्ष 
्रवर्षण होता है, जलवायु बिगड़ गया है, सष्टि-सौन्दयय नष्ट हो गया है श्रौर मनुष्य मनुष्य का जानी दुश्मन वन 
रहा है । इसलिए हम कहते हैं कि यदि यन्त्र न होते, तो भ्राज संसार का नकशा दूसरा ही होता । 
आप कल्पना कीजिये कि श्राज संसार में सब प्रकार के इंजिन, रेल, मोटर, ट्राम, साइकिल, बिजली से जलनेवाले 
चिराग और बिजली से चलनेवाले पंखे नहीं हैं, अर्थात्‌ किसी प्रकार का कोई भी श्रासुरी यन्त्र नहीं है ग्ब प्राप सोचिये 
कि ्रापकी सवारी कंसे जायगी और आपके पदार्थ इधर उधर कैसे ढोये जायेंगे? इसका उत्तरयही हो सकता है कि 
पशुओं के द्वारा सवारी और बारबरदारी का काम चलेगा । फिर प्रशन है कि इतने पशु चरेंगे कहां, तो उत्तर स्पष्ट है कि 
चरागाहों में-जंगलों में । अब फिर प्रश्‍न है कि जब सारी पृथिवी में जङ्गल ही हो जायेंगे, तो मनुष्य खायँगे क्या, तो इसका 
उत्तर स्पष्ट है कि फलदार वृक्षों के फल और पशुओं का दूध, घृत मनुष्य खायंगे और छोटे वृक्ष (तृणा) और दाना पशु 
खायँंगे और समस्त भ्रारिसमूह का योगक्षेम आनन्द से चल पड़ेगा और संसार ग्रानन्दकानन बत. जायगा। जहाँ पर 
जङ्गल है, वहाँ आज भी बड़ा नन्द है। भ्राज ३० वष से हिन्दोस्तान में प्लेग मनुष्यों का सत्यानाश कर रही है, पर 
ज॒ङ्कल में इसकी दाल नहीं गली । वहाँ श्राज तक लोग प्लेगको जानते ही नहीं।: इसका यही कारण है कि जङ्कलों में 
ऐसी बीमारियां नहीं होती र.बीमार को जङ्कलों में ले जाते ही बीमारी जाती रहती है | जङ्गलों में समय पर वृष्टि 
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होते हैं ग्रौर भूमि सदेव शस्यश्यामला बनी रहती है | इस प्रकार केवल यन्त्रों, मशीनों और खेतों के हटाने की कल्पना+ 
मात्र से स्वर्गीय सुख श्राँखों के सामने घूमने लगता है। फलों के टोकने श्रोर घीदूध के प्रवाह बहने लगते हैं, वर्षा होने लगती 
है भर प्लेग हैजा ग्रादि बीमारी भाग जाती है। अर्थात्‌ यह संसार ही कुछ और का और हो जाता है। इसलिए 
समस्त खानों से पदार्थो का निकालना और उन समस्त यन्त्रों का चलाना जो स्प्रिग, स्टीम औं र बिज नी अथवा और 
किसी कृत्रिम उपाय से चलाये जाते हैं, एकदम सृष्टरिनियम के विरुद्ध है । इसीलिए मतु भगवान्‌ कहते हैं कि 
सर्वाकरेष्वधीकारो सहायन्त्रप्रबर्तनप्‌ । 
[हसौषधीनां स्त्र्याजीवोऽभिचारो मूलकं च । (मनु० ११।६३) 
उपपातकस्‌ । (मनु० ११।६६) 
ग्र्थात्‌ समस्त खदानों में अधिकार करना, बड़े बड़े यन्त्रों का चलाना, वृक्षों का काटना, वेश्यावृत्ति श्रौर 
ग्रभिचार श्रादि का करना उपपातक हैं । यहाँ खदानों में प्रधिक।र करना और महायन्त्रों का चलाना पाप ब्रतलाया 
गया है । अतः ऐसे महायन्त्र जिनसे मनुष्यों श्रथवा पशुओं का कर्म नेव रुकृता हो ग्राभ्यता में केसे स्थान पा सकते 
हैं श्रार्यसभ्यता में तो श्रगहित शिल्प के ही लिए स्थान है । मनु कहते हैं कि 
विधाय प्रोषिते वृत्ति जीवेग्नियममास्थिता । 
प्रोषिते त्वविधार्यंव जो३ेच्छिल्पं रहितः ॥ (मनु० ९।७५) 
ग्रथात्‌ यदि पति श्रपनी पत्नीका विना प्रत्रन्ध किये परदेश चला जाय, तो वह स्ती ग्रनिन्दित झिल्पों के द्वारा श्रपन। 
निर्वाह करे । श्रनिन्दित झिल्पों का र्थे है वैदिक शिल्प । वैदिक शिल्प वे हैं, जो अपने घर में अपने हाथ से किये जायें, 
जैसे चरखा कातना आदि । परन्तु जो शिल्प और यन्त्र श्रनिन्दित नहीं हैं, गहित हैं उनके लिए मनु कहते हैं कि-- 
शिल्पेन व्यवहारेण शूद्रापत्यंश्च केवले: । 
गोभिरश्वं श्र यानेश्र कृष्या राजोपसेदया । 
कुलान्याशु विनश्यन्ति याति हीनानि मन्त्रतः (मनु० ३।६४--६५) 
प्रर्थात्‌ शिल्प से, रुपये के लेनदेन से, शूद्र संतान से, गो घोड़ी की सवारियों से, खेती से, राजा की सेवा से श्रौर 
वेदों के न पढ़ने से कुल के कुल शीध् नष्ट हो जाते हैं । इसलिए शिल्प, कृषि नौकरी और नीच संगति को छोड़ दे । 
यहाँ निन्दित शिल्प और खेती की निन्दा क्री गई है । इसके सिवा ये निन्दित यन्त्र बहुत दिन चलं नहीं सकते । वे 
शीघ्र बन्द हो जायेंगे । क्योंकि स्टीम बनाने के लिए जिस कोयले की झावश्यकता होती है, वह शीघ्र ही खतम होने- 
वाला है। % इसी तरह बिजली जिन मसालों से बनती है, वें भी खतम होजायंगे और यदि सूर्य से शक्ति ली जायगी, 
तो वह शक्ति जहाँ के लिए बनाई गई है, वहाँ न पहुँचेगी ्रौर घोर उपद्रव पैदा हो जायगा । रहा यह कि विता रेल 
आदि के लोग दूर देश कैसे जायेंगे इसका उत्तर यह है कि प्रथम तो सबको सफर में जाते की श्रावर्‍्यकता ही नहीं 
होती । क्योंकि प्रायः वैश्य लोग ही दूर देश जाते हैं । वे स्थल में पशुद्र के द्वारा और जल में बिना इंजिन के जहाजों 
के द्वारा जा सकते हैं। यदि इन संवारियों का श्रच्छा प्रवन्ध किया जाय, तो साल भर में सारी पृथिवी का चक्कर 


xX Already some of the smaller coalfields of Europe have been worked out, while in 
others it has become necessaiy to sink mueh deeper sbafts at an increasing cost. There is not 


much tin left in Cornwall, rot much gold in the gravel deposits of nothern California. The 
richest known goldfield of tbe world, that of Transval Witwatersrand, can bardJy ‘last more 
than tbirty or forty years, Thus in a few centuries the productive capacity of many regions 
may have become quite different from what it is now with grave consequences to tbeir 
inhabitants. —_Harmsworth—History of the World, introduction.p, 33, 
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लग सकता है । यदि मनुष्य रोज २० मील चले, तो पैदल ही तीनचार बे में सारी पृथिवी का चक्कर लगी सकता 
है। संसार के प्रवलोकत करने के लिये पैदल से भ्रच्छा प्रौर कोई मार्ग नहीं । इसलिये ऐसे यन्त्रों को जिनसे किसी 
भी प्राणी का कर्मक्षेत्र रकता हो कभी काम में न लाना चाहिये । साथ ही ऐसे यन्त्रों से बने हुए पदार्थ भी, चाहे वे 
स्वदेशी हों या विदेशी, कभी उपयोग करने के योग्य नहीं हैं । ये सब पदार्थ मनुष्यों या पशुओं को हानि पहुँचा करके 
ही बनते हैं, इसलिये प्राणियों के खून से बने हुए पदार्थों के द्वारा सजावट करनेवाले मनुष्य का कभी भला होनेवाला 
नहीं है । मशीनों के कारणा ही लाखों कुली भुख भूछ चिल्लाते फिरते हैं भ्रौर लाखों पशु रोज कतल क्रिये जाते हैं । 
मशीनें यदि न होती, तो इन सब प्राणियों की वदर होती । किस्तु मशीनों ने सबको निकम्मा बना दिया है, श्रतः 
मशीनों को सहारा देने में उतना ही पाप है, जितना अनेकों मनुष्यों या पशुश्रों के वध करने से होता है। इस प्रकार 
से यह सेत, खाद, खदान भोर यन्तरों से बना हुग्रा कुचक्र सम्पत्ति का स्वरूप नहीं है । यह तो कामुकता का भयङ्कर 
चित्र है, जो मनुष्यों, पशुओं रोर वृक्षों को ही सतानेवाला नहीं, प्रत्युत जल, वायु और वृष्टि आदि जड़सृष्टि में भी 
उथलापथल करनेवाला है। इसलिए इसको शीघ्र ही नष्ट हो जाना चाहिये । इस सम्पत्ति के स्वरूप की ग्रालोचना 
के भ्रागे भ्रव इस ग्रासुरी सम्पत्ति के उत्पन्न करनेवाले साधनों का भी विवरण देख लेना चाहिये । 


कम्पनी, राज्यबल र जातीयता 

सम्पत्तिशास्त्रियों का कहना है कि सम्पत्ति की उत्पत्ति के लिए बहुत लोगों से थोड़ा थोड़ा धन एकत्रित करके ग्रौर 
सबको हानिलाभ का भागीदार बनाकर व्यापार करने से ही भ्रमित लाभ हो सकता है । क्योंकि इस ढंग से एक तो 
बहुत बड़ी घनराशि एकत्रित हो जाती है जिसके बल से बहुत बड़ा व्यापार किया जा सकता है, दूसरे भ्रन्य व्यापारियों 
का व्यापार पीछे हटाने के लिये यदि थोड़ा बहुत पहिले घाटा भी उठाना पड़े तो घाटे की हानि थोड़ी थोड़ी बहुत 
से भागीदारों में बट जाती है, जिससे कम्पनी में घक्का नहीं लगता, प्रत्युत दूसरे व्यापारियोंका धंधा बन्द हो जाता 
है प्रोर शीघ्र ही वह समस्त लाभ कम्पनी को ही होने लगता है, जिसके द्वारा श्रनेकों व्यापारी और उस व्यापार से 
सम्बन्ध रखनेवाले जीते हैं। इस प्रकार की कुटिल नीति से प्रेरित होकर कम्पनी का संगठन होता है और अपने राजा 
के बल तथा जातीयता की उत्तेजना से प्रबल बनकर और मशीनों के द्वारा श्ङ्गारिक पदार्थों को बनाकर दूसरे 
देशों के बाजारों का सवेस्व अ्रपहरण किया जाता है। कम्पनी की इस नीति में प्रधान वस्तु धनराशि की है | 
सम्पत्तिशास्त्री इसी को पूजी कहते हैं । वे कहते हैं कि बिना पूंजी के सम्पत्ति उपाजित नहीं हो सकती । पर यह 
पूंजीवाद जिसमें घत्तराशि के द्वारा श्युज्भारिक पदार्थों को बनाकर दूसरों का व्यापार नष्ट करने की बात गर्भित है, 
नितान्त पत्तित ग्रौर पापमूलक है । यहाँ हम धनराशि और दूसरों के व्यापार को पीछे हटाने की नीति की ्रालोचना 

करके देखते हैं कि वह कितनी भ्रस्वाभाविक है । 
प्राजवःल घन का मर्थ सोना श्रौर चाँदी माना जाता है। व्यापार में लेनदेन का यही माध्यम है। इसी के 
द्वारा पदार्थों का मूल्य निश्चित होता है । पर यह सोना और चांदी स्वयं किस काम आता है--मानवजीवन में 
भोषधि के अतिरिक्त वह किस मोके पर लाभदायक सिद्ध होता है--यही श्राज तक किसी ने नहीं बतलाया । प्रथम 
तो संसार में जितनी कीमत के पदार्थ हैं, अर्थात्‌ यह संसार जितना कीमती है, उतनी कीमत का सोना चाँदी संसार 
में है ही नहीं, इसलिए सोना चाँदी सम्पत्ति का माध्यम हो ही नही सकता । संसार की सम्पत्ति की बात जाने 
दीजिये, भ्रभी हाल में जितने. बड़े बड़े लेन देन होते हैं, उनमें भी यदि नोट, चेक और हुण्डी का उपयोग न हो, केवल 
सोना चाँदी ही ले देकर खरीदा बेचा जाय, तो एक दिन भी व्यापार न चले । इसलिए सोने चाँदी को धत मानना 
या उससे घन की कीमत याकता बिलकुल ही बुद्धि के विरुद्ध हैं। इसके सिवा जो भ्रादमी सीने चाँदी को मूल्यवान्‌ 
ही न समकता हो, उसके साथ तो पदार्थों का लेन देन हो ही नहीं सकता। घोर जङ्गल के रहनेवाले नग्न 
भीलों से यदि कोई सुवण का टुकड़ा देकर खाने के लिए वन्य पदाथ मांगे, तो वे कभी नहीं दे सकते । 
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जङ्गलनिवासियों को जाने दीजिये, श्रभी गत योरोपीय युद्ध के समय खाद्य पदार्थों के कम हो जाने पर जब सविया 
के सैनिकों को भोजन के समय सुवणा की गिन्तियाँ दी गई तो उन्होंने गिन्तियों को फेक दिया। इस तरह से सुव 
न तो जङ्गली श्रसभ्यों के काम की वस्तु है श्रौर न वह भ्रन्नहीन नागरिक सभ्यों के ही काम की वस्तु है । वह तो 
खूज्जारप्रिय कामियों की वस्तु है । वही उसकी कदर करते हैं । परन्तु जो कामी नहीं हैं, उनके निकट हीरा, मोती, 
सोना चाँदी कुछ भी मूल्य नहीं रखते । एक बार लव कुश को सुवणं दिया गया तो उन्होंने स्पष्ट कह दिया था कि-- 
यन्येन फलमूलेन निरतौ बनचारिणौ । घुवर्णोन हिरण्येन कि करिष्यावहे बने ॥ 

प्र्थात्‌ हम लोग तो वच्य फलफूलों से ही निर्वाह करते हैं, हम इस सुवर्णं को लेकर क्या करेगे ? इससे ज्ञात 
होता है कि सोना चाँदी सम्पत्ति का माध्यम होने की योग्यता नहीं रखते । ग्रभी कुछ दिन जब तक लोगों में लब कुश 
की सी परिमार्जित बुद्धि का विकाम नहीं हुआ तब तक चाहे भले भोले स्वभाव के लोग उसके मोह में फेंसे रहें, 
पर जब संसार में सोने की अधिकता हो जायगी -खदानों से और रासायनिक प्रयोगों के द्वारा जब सोने की वृद्धि 
हो जायगी तब उसको कोई मिट्टी के समान भी न पूछेगा । हमने कानपुर से निकलनेवाले ८ दिसम्बर सन्‌ १६२१ कें 
आदर्श पत्र में पढ़ा था कि 'चौदह वर्ष के ग्रनुभव के बाद एक फ्रांसीसी रसायनशास्त्र ने पारे से सोना बना लिया है। 
मि बाँड नामक एक ग्रेगरेज भी उसके साथ है! दोनों ने इस कृत्रिम सुवर्णं को आक्सफोडे के प्रसिद्ध रसायनशास्त्री 
के पास परीक्षार्थं भेजा है । वहाँ की रासायनिक जाँच से ज्ञात हुआ है कि इसमें प्रति शतक नब्बे भाग सोता है 
प्रौर शेष दश भाग रेडियम तथा ग्रन्य पदार्थ हैँ । इस पर एक गर्थशास्त्री ने कहा है कि इस आविष्कार से भारत म्रौर 
चीन को छोड़कर शेष समस्त संसार पर ग्रापत्ति श्रा जाएगी, क्योंकि शेष समस्त संसार में सोने से ही क्रयविक्रय होता है।' 

इस घटना और श्रर्थंशास्त्रसम्बन्धी इन विचारों से ग्रच्छी प्रकार ब्रकट हो रहा है कि सोना चाँदी या रुपया पैसा 
प्रथवा हीरा मोती सम्पत्ति के माध्यम नहीं हो सकते । सम्पत्ति का माध्यम तो सम्पत्ति ही हो सकती है । क्योंकि हम 
देखते हैं कि मनुष्य को दो मौकों पर सम्पत्ति के माध्यम की ्रत्र्यकता होती है । एक तो ग्राम के भ्रन्दर नित्यःप्रति 
लेन देन के समय और दूसरी आपत्ति के समय जब एक देश से दूसरे देश में श्रावर्यक पदार्थो के क्रयविक्रय की 
ग्रावश्यकता होती है । ग्राम के ग्रन्दर नित्य पदार्थेविनिमय का माध्यम ग्राम के पदार्थ ही हैं; रुपया पैसा नहीं । ग्राम्य 
जीवन के प्रकाण्ड प्र्थशास्त्री प्रो० राधाकमल मुकर्जी ग्राम्य जीवन की प्राचीन आवश्यकता के सम्बन्ध में कहते हैं कि 
'ग्राम का काम अब भी प्रायः ग्राम के भीतर ही चल जाता है । ग्राम आप ही आप एक आर्थिक सङ्घ है । ग्राम के 
किसान ग्रामवासियों के सभी आवश्यक खाद्य उत्पन्त करते हैं और लोहार किसानों के लिए फाल तथा घरू काम 
करने के लिए लोहे के ्रन्य पदार्थं तैयार करता है । वह ये चीजें लोगों को देता है और इनके बदले में उनसे रुपये 
पैसे नहीं पाता, किन्तु वह उनके बदले में अपने ग्रामवासियों से भिन्न भिन्न काम लेता है । कुम्हार उसे घड़े देता है, 
जुलाहा कपड़े देता है और तेली तेल दे जाता है। इसी तरह अन्य कारीगर भी अन्य अन्य आवश्यक पदार्थ दे जाते हैं । 
ये सभी कारीगर किसानों से श्रनाज का वह भाग पाते हैं जो पीढ़ियों से बेधा हुआ चला आता है । इस तरह से 
गुहकार्यनिर्वाहसम्बन्धी समस्त आवश्यक्ताश्रों की पूर्ति रुपये वैसे के विना ही हो जाती है और गाँववालों को लेन देन 
के लिए रुपये पैसे की भ्रावश्यकता नहीं होती ।' यह बात बिलकुल ही सत्य है । इस घटना से हम यह परिणाम 
निकाल सकते हैं कि जब इस प्रकार की श्रदला बदली गाँव में हो सकती है, तो इसी तरह की भ्रदला बदली दुर देशों 
के साथ भी हो सकती है । परन्तु यह तभी हो सकती है जब अदला बदली का उद्देश्य लोगों का घन हरण करना 
नहीं प्रत्युत प्राणियों का कष्ट हूर करना हो । ग्रायंसभ्यता के मूलभ्रचारक भगवान्‌ मकु वेश्य को -व्यापारी को-- 
व्यापार का उदस्य समभाते हुए लिखते हैँ कि ड 

धर्मेण च द्रव्यवृद्धावातिष्ठेद्‌ यत्नमुत्तमम्‌ । 

- दद्याच्च सवं भूतानामश्चमेव प्रयत्नतः ॥। ( सनु ६३३३)  . 


६१२ बैधिक सम्पत्ति 


प्रात वैश्य घन (भोजनादि सामग्री) को बढ़ाकर प्रयत्न से प्राणीमात्र को श्रन्त पहुँचावे | वैश्य को उचित 
है कि जो मनुष्य बर्फानी स्थानों में पड़े हुए हैं, उनको गोमेध यज्ञ के द्वारा नवीन नवीन टापुओं की श्रनुवेरा भूमि को 
उ्वरा बनाकर बसावें भ्ौर जहाँ कहीं जिस पदार्थ की ग्रावश्यकृता हो, वहाँ वह पदार्थ पहुँचावे । इस काम के लिए 
प्र्थात्‌ सवारी झौर बारबरदारी के लिए पशुओं भर नावों तथा जहाजों की श्रावश्यकता होती है। नावों की 
प्रावश्यकता चाहे कभी कभी हो, पर पशु तो नित्य ही काम झआ्राते हैं । इसलिए आयंव्यापारी में पशुरक्षा का बिशेष 
महत्त्व बतलाया गया है | वेद में लिखा है कि 


एता घियं कृणवामा सखायोऽप या मार्तां ऋणुत व्रजं गो: । 
यया मनुविशिशिप्रं जिगाय यया बणिग्द्ङ कुरापा पुरीषम्‌ ॥। ( ऋ० ५।४५।६ ) 


प्रर्थात्‌ मित्रो ! भ्रा्रो गौवों के बड़े बड़े गोठ बनाने का उद्यम करें । वह उद्यम माता के समान है। इसी से 
मनुष्य शत्रुओं को जीत सकता है और इसी से उत्कण्ठावानु वणिक्‌ हर प्रकार के रस को प्राप्त होते हैं। इस मन्त्र में 
गौबों के बड़े बड़े गोष्ठ बनाना ही उद्यम बतलाथा है । गोगोष्ठों में बड़े बड़े वैल तैयार होते हैं, जो लाखों मत अन्न 
वस्त्र एक देश से दूसरे देश में पहुँचाते हैं । इस प्रकार के पवित्र उद्देश्य से प्रेरित होकर केवल प्राणियों को अन्न 
पहुँचाने के लिए जो व्यापार किया जाता है, उप्तमें भी सोने चाँदी के सिक्के की आवश्यकता नहीं होती । व्यापार 
में सोने चांदी का पचड़ा लगाने से तो कमी उन देशों को ग्रन्न मिल ही नहीं सकता, जिनके पास सोना चाँदी नहीं 
है । इस सिद्धान्तानुसार तो यदि अरबों के पास सोना न हो, तो उनको ईरानवाले अन्न देंगे ही नहीं, चाहे भले 
समस्त ग्ररबस्तान भूख से मर जाय | परन्तु जो व्यापारी अरबों की प्राणरक्षा के लिए वहाँ अन्त भेजेगा, वह ऐसी 
शतं न लगावेगा कि हमें सोना दो तभी हम श्रम्न देगें, प्रत्युत वहू तो यदि वहाँ सूत ऊन ्रथवा इमारत की लकड़ी 
हीं पावेगा, तो लौटते समय वही लेता थ्रावेगा और उसी में विनिमय समक लेगा । यदि यह भी न मिलेगा, तो 
अपना माल दूसरे साल के लिए खञ्जर के वयाने में उनकी साख पर दे ग्रावेगा । इसलिए दूर देशों के व्यापार में 
भी सोने चाँदी के सिक्के की आवश्यकता प्रतीत नहीं होती । 


भ्रब रही बात वर्तमान सम्पत्तिशा स्त्रियों के तैयार किए हुए माल की । ये लोग कोई ऐसा माल तैयार नहीं 
करते, जो मनुष्य के लिए श्रत्यन्त आवश्यक हो । खाद्य पदार्थ ये तैयार करके भेजते ही नहीं । हाँ कपड़े भेजते हैं । 
परन्तु वे कपड़े शरीफ श्रादमियों के पहिनने के योग्य नहीं होते । उनसे श्वद्धार, विलास और व्यभिचार की दुर्गेन्ध 
निकलती है । इसलिए वे उतने हीं त्याग के योग्य हैं, जितना कि एक कुलवध्रु के लिए वेश्या की मंत्री का त्याग 
श्रावश्यक है । इन दो पदार्थों के सिवा मनुष्य के जीने के लिए संप्तार में और आ्रावश्यक्रता ही किस वस्तु की है ? 
इसलिए इतका तैयार किया हुआ माल भ्रथं नहीं कहला सकता । वह तो अनर्थ है और काम के बढ़ानेबाला, दूसरे 
देश का घन चूसनेवाला, भ्रौर ध्राणीमात्र को जीते ही जी जलानेवाला है। इसलिए महाराज मनु ने ऐसे शिल्पियों 
पर राजा को कड़ी निगाह रखने की झाज्ञा दी है। वे कहते हैं कि-- 
असम्यक्कारिणश्चेव महामात्राश्चिकित्सकाः । 
. _ शिह्पोषचारयुक्ताश्च निपुणाः पण्ययोषितः ^ 
~ ` ' एवमादीन्विजानो यातप्रकाशाँललोककण्टकास्‌ । 
निगूढच। रिणश्चान्याननार्यानायंलिङ्किनः, ॥ ( मनु ।२५९--६० ) 2 ६ 
भ्रर्थात्‌ बुरे कमं करनेवाले, उच्च कर्मचारी, वैद्य, मारन मोहन करने वाले ठग, शिल्पी, वेश्यादिकों में. रहनेवाले 


और प्राये घारण किए हुए धनायों पर राजा निगाह रक्से। यहाँ शिल्पियों की किस प्रकार के लोगों के साथ 
गिन्ती की गई है श्रौर चोरों की तरह उनकी निगरानी करने की आज्ञा दी गई है। इसका कारण लिन मर 


n:nat. १". SIMI 


वेदिक आर्यों की सभ्यता ६१३ 


बढ़ाने वाले विलासी पदार्थ तैयार न हों । कहने का मतलब यह कि पूजी से सम्बन्ध रखनेवाली कम्पनी की सिक्का 
प्रौर शिल्पसम्बन्धी नीति नितान्त श्रशुद्ध है । ; 

सम्पत्ति के उत्पन्न करनेवाले इस प्रधान साधन--क्रम्पनी- को राज्यबल की भी भ्रावश्यकता रहती है। राज्य- 
बल में दो लाभ होते हैं । एक तो कम्पनियों को दूसरे देशों में माल खरीदने श्रोर बेचने में अपने राजा के सैनिक दब- 
दबे के कारण किसी प्रकार की रुकावट नहीं होती रौर दूसरे पने राजा की सहायता से यान्त्रिक कला और विज्ञान 
में उन्नति होती है , जिसके द्वारा शृङ्गार और विलास के बढ़ानेवाले पदार्थं सस्ते और शीघ्र तैयार होते हैं तथा युद्ध 
को सफल बनानेवाले नाना प्रकार के यन्त्र, गैस श्रोर यान भी तैयार होते हैं, जो दूसरे देशों को भयभीत किए 
रहते हैं । श्राजकल के शासन का प्रधान ध्येय यही है । इसलिए श्राजकल का ग्रर्थशास्त्र राजनैतिक अर्थशास्त्र गरर्थात्‌ 
पोलिटिकल एक्रॉनॉमी कहलाता है | इस राजनैतिक सम्पत्तिशास्त्र के द्वारा मनुष्यों के जीवन श्छुङ्गार ग्रौर विलास- 
मय बनाये जाते हैं और कामुकता का प्रचार किया जाता है। जहाँ देखो वहीं नाना प्रकार की शराबों की दुकानें, 
चाय, गाँजा, अफीम और चण्डू की दुकानें, सिगरेट श्रौर तम्बाकू की दूकाने, वेश्याश्रों की दुकानें, जुए (सद्टे) की 
दुकानें और कामोहदीपक तथा व्यभिचार के बढ़ानेवाले वस्वो, यन्त्रों और औषधियों की दुकानें सबकी ग्राँखों के सामने 
लगी हैं । सबके सामने जीवित प्राणियों के अ्रण्डे और मांस के ढेर बिक रहे हैं, पर कोई मना करनेवाला नहीं है । 
यह तो रोज देखने में ग्राता है कि सादगी श्रौर समता का प्रचार करनेवाले जेलों में बन्द किये जा रहे हैं, पर यह 
देखने में नहीं आता कि जिन वेश्याशरों ने श्रपने जहर (गर्मी, सूजाक) से लाखों मनुष्यों को सड़ाकर कोढ़ी बना दिया 
है श्रथवा जिन दुराचारी पुरुषों ने लाखों निरपराव गृहदेवियों को उसी जहर से सड़ा डाला है, उन पर एक रुपया 
जुर्माना भी हुआ हो । यह दशा किसी एक ही देश या जाति की नहीं है, प्रत्युत सारी . पृथिवी को शासनप्रणाली 
ग्राजकल प्राय: इसी ढंग की हो रही है। इसका कारण यही है कि आजकल शासन भ्रोर व्यापार का उद्देश्य उत्तम 
मनुष्य बनाना और उन्हें भूख से बचाता नहीं है, किन्तु सबको विलासी बनाकर संसार का सुवर्णा अपने पास जमा 
करना है और दूसरों को गुलाम बनाना है । 

इसलिए न तो यह सम्पत्ति शुभ कामनावाली ही है और न इस प्रकार की राज्यप्रणाली ही उत्तम है। ऐसी राज्यः 
प्रणाली से तो वह प्रजा लाख दरजे अच्छी है, जो विना राजा के है। समुद्र के अनेक टाुगरो में जहाँ विता राजा के 
मनुष्य बसते हैं, जंगली दशा में भी सुख की नींद सोते हैं । उन्हें यह खौफ नहीं है कि सबेरा होते ही हमें तोप के मुंह 
लड़ना पड़ेगा अथवा कल हमारा शहर उड़ाया जायगा--बंवाडेमेंट किया जायगा । उन्हें यह तो चिन्ता नहीं हैँ कि जब 
तक मिल (पुतलीघर) न खोली जाये और बैंकों की प्रतिष्ठा न हो तब तक हमारा जीवन व्यर्थ है ? उन्हें किसी देश की 
उत्तम दशा पर ईर्ष्या और डाह तो नहीं है? वे मनुष्य जैसे प्राणी के नाश करने का उपाय तो नहीं सोचते ? इसलिए 
जिन राज्यों में शान्ति नहीं, सुख नहीं, मनुष्यों के प्रति दया नहीं, परस्पर प्रेम नहीं और सहानुभूति नहीं उच राज्यों 
से तो किसी रेतीले. मैदान में बालू खाकर रहना ्रच्छा है । सैकड़ों स्थान पृथिवी पर श्रव तक ऐसे हैं जहाँ लोग राजां 
का नाम तक नहीं जानते, पर बया वहाँ के लोग पूणां आयु नहीं जीते ? अवश्य जीते हैं । राज्यहीन जितने जंगली 
मनुष्य हैं, वे वहाँ की प्रजा से भ्रधिक दीर्घायु बलवान्‌ और प्रस्तवदन होते हैं, जहाँ राज्यशासन प्रचलित है । 

ऐसी प्रचलित राज्यशासनप्रणाली में अधूरी आयु जीनेवाले नागरिक सिवा अस्पतालों की दवा पी पीकर श्राधी 
श्रायु जीने के भर क्या किये लेते हैं और बड़े बड़े महलों में तकिया गद्दी पर कराह कराह कर आधी नींद सोते के 
सिवा और क्या बनाये लेते हैं? इसलिए हम कहते हैं कि राज्यशासनप्रणाली वही ठीक है, जिसका उद्देश्य मानव- 
जीवन को शास्ति देनेवाला हो। परन्तु उपर्युक्त राजनैतिक ग्र्थंशास्त्र के कारण राष्ट्र में एक भी व्यक्ति शान्ति से एक 
दिन भी नहीं बैठ सकता । प्रत्येक व्यक्ति दूसरे राज्यों से बचने के लिए श्रथवा उनसे बाजी मारने के लिए व्यग्र 
रहता है । एक विज्ञानवेत्ता से लेकर साधारण कुली पर्यंत इसी व्यथा से-पीड़ित रहता है और इसी. के कारण संसारः 
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भें कहीं न वहीं युद्ध की भ्राग धधका करती है। श्रत: इस प्रकार की शासनप्रणाली से संसार में कभी सुख, शान्ति 
नहीं मिल सकती । जहाँ वैर विरोध है, वहाँ चैन कहां हो सकता है ? वह मनुष्य सुख की नींद केसे सो सकता है, 
जिसने प्रनेकों शत्रु बना रबखे हैं झर वह मनुष्य शान्त कंसे हो सकता है, जिसने श्रपने जीवन को कलहमय बना 
खखा है? इसलिए इस शासनप्रणाली को छोड़कर देखता चाहिये कि वेदिक शासनप्रणाली के श्रनुसार राजा की 
क्या भ्रावश्यकता है ? 
संसार में दो प्रकार के मनुष्य होते हैं, एक विद्वान्‌ दूसरे मूख । विद्वानों के लिए राज्यशासन की श्रावश्यकता 
नहीं होती क्योंकि विद्वान्‌ कभी शारीरिक शासन से- सजा जुर्माना से काबू में नहीं भ्रा सकते । वे श्रपने ज्ञानचातुर्य 
से राजा के दबदबे को ढीज़ा कर देते हैं, इसलिए राज्यशासन उन्हीं मूर्ख और उद्दण्ड मनुष्यों के लिए है, जो श्रत्या- 
चारी हैं भ्रौर जिनके पाप कर्मों को सब लोग देख सकते हैं । उन्हीं के दमन करने को श्रावश्यकता भी है और उन्हीं 
का दमन हो भी सकता है । किन्तु जो विद्वान्‌ हैं श्रौर श्राप बुद्धिकौशल से पाप कर्म कर रहे हैं, उनका दमन राजा 
नहीं कर सकता । इसलिए राजा की अवश्यकता केवल उद्दण्ड, मुखं और श्रत्याचारी, राक्षसों पर ही शासन करते 
के लिए है । इसीलिए मनुस्मृति में कहा गया है कि 
यस्य स्तेनः पुरे नास्ति नान्यस्त्रीणो न दुष्टवाक्‌ । 
न. साह्तिकदण्डघ्तो स राजा शक्रलोकभाक्‌ ॥ 
अर्थात्‌ जिस राजा के राज्य में चोर, व्यभिचारी, दुष्ट वाकय बोलनेवाला, साहसी श्रौर दण्ड का न माननेवाला 
नहीं होता, वही राजा इन्द्र के समान राज्य करता है। श्रार्येराज्य का यह काल्पनिक ग्रादश नहीं है प्रत्युत राजा 
प्रश्नपति कहते हैं कि 
न मे स्तेनो जनपदे न कदर्यो न मद्यपो। 
नानाहितारिति्ताबिद्वान्न स्वैरी स्वंरिणी कुतः ।; (छान्दोग्य उपनिषद्‌ 
्रर्थात्‌ मेरे राज्य में न चोर हैं, न कायर हैं, न मद्यपान करनेवाले हैं, न अग्निहोत्र न करनेवाले हैं, न मूर्ख हैं, न 
व्यभिचारी हैं श्रौर न व्यमिचारिणी हैं । यही यथार्थ शासन का आदर्श है। इसी प्रकार के शासन से दुष्ट मनुष्यों का 
दमन होता है। श्षुङ्गारप्रिय श्रौर विलासी मनुष्य ही प्रायः शराबी और व्यभिचारी होते हैं । यही कारण है कि श्रार्य- 
शासन ने विलास और कामुकता की जड़ नशा और व्यभिचार को ही करार दिया है । किन्तु श्राज हम देख रहे हैं कि 
राजनैतिक सम्पत्ति बढ़ाने के लिए राज्यशासन के दबदवे से शराब और वैश्याओं की वृद्धि करनेवाले श्छुङ्गारिक पदार्थो 
का प्रचार किया जा रहा है, इसलिए सम्पत्ति उत्पन्न करनेवाला यह राज्यबलरूपी साधन भी मनुष्यस्वभाव के विरुद्ध ही 
है। यह मनुष्यजाति को सुख देनेवाला नहीं, प्रत्युत कामी बनाकर श्रकाल मृत्यु के मुख में ले जानेवाला है । 
अब रही बात सम्पत्ति बढ़ाने में सहायता देनेवाली तीसरी वस्तु जातीयता की । जातीयता को श्रॅगरेजी में 
तेशनेलिटी कहते हैं । यह लोगों को युद्धों में मरने ग्रौर दूसरों को मारने के लिए तैयार करती है। यह न हो, तो कोई 
मनुष्य युढ़ में मरने के लिए तैयार ही न किया जाय । जातीयता के भाव से प्रेरित होकर ही एक प्रजा दूसरी प्रजा 
के साथ युद्ध करने के लिए तैयार होती है सरः जो युद्ध इस प्रकार की भावनावाली प्रजा के द्वारा होते हैं, उन युद्धों में 
प्रायः विजय ही होती है। इसीलिए राजनैतिक व्यापार में युद्ध को सहायक इस जातीयता की ावस्यकता होती है। परन्तु 
यह जातीयता भी मनुष्यस्बसाव भ्रौर सृष्टिनियम के विरुद्ध ही है। क्योंकि समस्त संसार के मनुष्य एक ही वंश और एक 
ही जाति के हैं । इसलिए इस एक जाति. को कल्पनाभेद से भ्रनेक जातियों में बाँटकर कलह पैदा करना उचित नहीं 
है। जातीयतावाले' जो कहते हैं कि जिसका एक धर्मे, एक भाषा, एक रङ्गूप ग्रौर एक राजा हो वह जाति है पर यह 
ठीक नहीं है । इस लक्षण में दोष है। हम देखते हैं कि रूस में कई घमं, कई भाषा श्रौर कई रङ्गरूप के आदमी हैं, 
पर.वे सब एक ही जाति में संगठित हैं । इसी तरह भ्रन्य जातियों में भी भनेक प्रकार के विषम भेद मौजूद हैं । 
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इसलिए यह जाति का लक्षण ठीक नहीं है । हाँ, जाति का यह एक लक्षण ठीक प्रतीत होता है कि समान स्वत्व 
प्राप्त एक शासन में आबद्ध जनता एक जाति है, किन्तु यह लक्षण भी दोषपूरा है। भारतव में हिन्दू, मुसलमान 
बौद्ध और ईसाई सभी समान स्वत्व प्राप्त एक शासन में श्रावद्ध हैं पर इतना होने पर भी इंगलेंड के शासक कहते हैं 
कि भारतवर्ष में एक जाति अथवा एक ही जातीयता--नेशनेलिटी--नहीं है । कहने का मतलब यह कि जाति से 
सम्बन्ध रखनेवाले जितने लक्षण किये गये हैं वे सब कृत्रिम और ग्रस्तव्यस्त हैं। जाति का सबसे उत्तम लक्षण तो 
'समानप्रसवात्मिका जाति? है । जिसका तात्पर्यं यही है कि समान प्रसव भ्र्थात्‌ जिस नर और नारी से सन्तान 
उत्पन्न हो बही जाति है । संसार के समस्त नर नारी परस्पर वैवाहिक सम्बन्ध से सन्तान उत्पन्न कर सकते हैं श्रतएव 
संसार के समस्त मनुष्यों की एक ही जाति है । 

ग्रतः इस सृष्टिनियम और प्रत्यक्ष लक्षणा के होते हुए एक जाति में अनेक जाति की कल्पना करके परस्पर के 
रागद्वे प से संसार को रशञान्त करना उचित नहीं है । बड़े बड़े विचारशील विद्वानों का विश्वास है कि संसार की ग्रशान्ति 
का कारणा जातीयता ही है। इस जातीयता के ही कारणा दूसरी जाति के मनुष्य मिट्टी और कंकड़ के बराबर समझे 
जाते हैं और इस जातीयता के ही कारण खण्ड राज्यों की जड़ जमी हुई है। यदि संसार में जातीयता का झगड़ा 
मिट जाय, तो खण्ड राज्यों का सिलसिला एक क्षण में मिट जाय और आर्यसभ्यतावाला ग्रादशेराज्य--चकफ्रेवर्ती 
सार्वभौम राज्य--स्थापित हो जाय और स्वजातिश्रभिमान रोर परजातिम्रपमान का बीज संसार से लुप्त हो जाय। 
क्योंकि जिसमें स्वजा!तश्रमिमान होता है, उसमें विजातिग्रपमान के श्रंकुर स्वभावतः होते ही हैं और विजाति- 
अपमान में स्वजातिपक्षपात का होना स्वाभाविक ही है। यही रागड्रोेष की जड़ है, यही स्पर्वा--कम्पिटीशन की 
जननी है, यही यन्त्रों की उत्तेजक है ओर यही भयङ्कर युद्धों की आग सुलगानेवाली है। इसलिए जहाँ तक हो जाती: 
यता का ज्ञीत्र नाश होना चाहिये । ग्रायसभ्यता न जाने कब से 'उदारचरितानां तु वसुधेव कुटुम्बकम्‌’ का पाठ 
पढ़ाती है ग्रौर बतलाती है कि उदार पुरुषों के निकट तो समस्त संसार एक ही कुटुम्ब के समान है । यही कारण है 
कि प्राचीन समय के श्रार्यो में इस प्रकार की जातीयता न थी। वे भले ओर बुरों की दो ही जातियाँ मानते थे, जिन्हें 
श्रायै रौर दस्यु कहते थे । श्रार्य श्रच्छों का और दस्यु बुरों का नाम था | किन्तु बुरे सदेव बुरे ही नहीं रहते थे। 
समय पाकर शिक्षा के द्वारा वे भी र्यं हो जाते थे और अशिक्षित तथा असंस्कारी रह जाने से आये भी दस्यु हो 
जाते थे । कहने का मतलब यह कि श्रारयेकाल में कभी जातियों का इस प्रकार पृथक्‌ पृथक्‌ सङ्गठन नहीं हुआ था; 
क्योंकि आय लोग इस जातीयता की बुराई को जानते थे । वे समभते थे कि जातीयता मनुष्यों में सबसे पहिले 
अन्याय पैदा कराती है । वह श्रपनी जाति का अनुचित पक्षपात कराती है और विजाति पर अनुचित श्रत्याचार 
करने के लिए तैयार करा देती है । इससे अभिमान की सुष्टि होती है और दूसरों का अपमान करने की सूभती है । 
इसलिए यह सर्वदा त्याग के ही योग्य है । इसके त्याग का सबसे उत्तम उपाय यह है कि समस्त मनुष्य एक ही 
राज्यशासन की प्रजा वन जाये । यद्यपि सादे और समान जीवन से भी परस्पर का हो षभाव झूट जाता है, विवाह 
सम्बन्ध भी पारस्परिक वेप को नट्ट कर देता है, एक भाषा और एक घर्म भी इसके हटाने में सहायक होते हैं और 
इसी प्रकार की प्राय: सभी ऐक्यताओं का प्रचार करने से सारा अनैक्य दूर हो सकता है तथापि समस्त मनुष्यजाति 
को एक राजा की प्रजा हो जाता सब एकताओं का मूल है । इसी के स्वीकार करने से उपयुक्त समस्त ऐक्यताएँ 
भ्रापसे श्राप उत्पन्न हो जाती हैं । इसीलिए वेदों में चक्रवर्ती राज्य के लिए अनेकों प्रार्थनाएँ की गई हैं। वे प्रार्थनाएं 
केवल जगत्‌ में शान्ति स्थापित करते के ही लिए हैं । 


क्योंकि मनुष्यसमाज कभी शान्त नहीं रह सकता जब तक कि वह एक ही राजा की प्रजा न हो जाय । जहाँ देश: 
भेद है, जहाँ खानदानभेद है, जहाँ घर्म, भाषा और रङ्ग का भेद है, वहाँ क मी शान्ति रह ही नहीं सकती । किन्तु सार्व- 
भीम एक राज्य की स्थापना से ही सारे विरोध दूर हो जाते हैं। प्राचीन काल में जब तक श्राये राजा पृथिवी में ' सार्वे- 
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भौम राज्य करते रहे तब तक पररपर सहानुभूति रही श्रौर समस्त मनुष्य एक दूसरे को मित्र समभते रहे, किन्तुं 
प्रायराज्य के नष्ट होते ही समरत मनुष्यजाति कलहपीड़ित हो गई | इसीलिए वेद में सावंभोम राज्य से ही सुख 
बतलाया गया है। यजुवेंद ५।२४ में लिखा है कि 'स्बराडसि सपत्नहा सत्रराडस्यभिमातिहा जनराडसि रक्षोहा 
सर्वराङस्यमित्रहा' भ्र्थात्‌ स्वराज्य शत्रु का नाशक है, सत्र राज्य दुःखों का नाशक है, जनराज्य राजा का नाशक है 
प्रोर सर्वेराज्य भ्रमित्र का नाशक है । यहाँ स्पष्ट कहा गया है कि स्वराज्य से श्रमित्र--शत्रु--उत्पन्न नहीं होते । 
जब कोई भ्रसित्र ही नहीं है-सब मित्र ही मित्र हैं--तो दुःखों का कहीं पता नहीं लग सकता । इसलिए खण्ड 
राज्यों की घृरित जातीयता से उन्पन्न हुआ राजनैतिक सम्पत्तिशास्त्र नितान्त श्रशुद्ध है । 

यहाँ तक हमने वर्तमान राजनैतिक सम्पत्तिशास्त्र के समस्त विभागों श्रौर उपविभागों की ग्रालोचना करके 
देखा । इस श्रालोचना से स्पष्ट सूचित हो रहा है कि यह सम्पत्तिशास्त्र नहीं किन्तु कामशास्त्र है और अर्थशास्त्र नहीं 
किन्तु भनर्थशास्त्र है । भ्र्थं भ्रौर सम्पत्ति का प्रधान विषय तो भोजन, वस्त, शह श्रौर गृहस्थी ही होना चाहिये 
जिसका केवल शरीररक्षा से सम्बन्ध है। किन्तु इस राजनैतिक सम्पत्तिशास्त्र का उद्देश्य काम्य पदार्थो का प्रचार 
करना है ! जिससे मनुष्य की मानसिक शक्ति दूषित होती है और मनुष्य हर प्रकार से पतित हो जाता है। इसलिए 
यह कामशास्त्र भर्थशास्त्र कहलाने का पात्र नहीं है । 

प्राज संसार में काम्य पदार्थों की वृद्धि के कारणा साधारणा मनुष्यों के मत बिलकुल ही निर्वेल हो गये हैं श्रौर विना 
गरीबी के ही वे अपने को गरीब मानने लगे हैं। उनके घर खाने को अन्न है, पीते को दूध है, पहिनने को सादी धोती है 
प्रोर रहने के लिए मकान भी है, परन्तु सोडावाटर, सिगरेट, चाय श्रौर शराब के ग्रभाव से वे अपने को गरीब मान 
रहे हैं । बिना कलाबत्तूदार साफे के और विना काइमीरी शालके वे भ्रपने को गरीब मान रहे हैं । विना टङ्क के, विना 
कांच के गिलास और लैम्प के तथा विना प्न्य इसी प्रकार की व्यर्थ चीजों के वे अपने को गरीब मान रहे हैं । 


ऐसी दशा में बिना यह कहे रहा नहीं जाता कि भ्र्थे के नाम से भ्रनर्थ ग्रर्थात्‌ काम्य पदार्थो को सामने लाकर 
सीधे सादे भद्र मनुष्यों को गरीबी और कङ्काली के काल्पनिक श्रौर मिथ्या सन्ताप का शिकार बना दिया गया है। 
जहाँ देखो वहां लोग शोभा, श्एृङ्गार श्रौर विलास के बढ़ानेवाले पदार्थो के खरीदने में श्रपनी गाढ़ी कमाई नष्ट कर रहे 
हैं भौर फिर मी अपने को गरीब मान रहे हैं। श्रतः इस पापपरम्परा के सबसे बड़े गुगहगार वे हैं, जो इन को तैयार 
करके बाजारों में बेचते हैं भ्रौर उनसे भी बड़े गुनहगार वे हैं, जो इनको खरीद कर उपयोग में लाते है ग्रौर दूसरे 
लोगों को ललचाते तथा उनको भी यह जहर खरीदने के लिए प्रेरित करते हैं। इस प्रकार इन सबमें सबसे बड़ा श्रप- 
राघी पड़ोसी ही ठहरता है जो दूसरे पड़ोसी पर इस जहर का असर डालता है । इसलिए कहना पड़ता है कि मनुष्यों 
की चिन्ता का ग्रधिकांश भाग काल्पनिक है। वे श्रपनी मिथ्या कल्पना और मुखता से ही दुःखी हो रहे हैं। पड़ोसी 
का सा हमारे पास मकान नहीं है, उसका सा जेवर और वस्त्र नहीं है, उसकी सी सवारी और नौकर नहीं हैं ग्रौर 
उसका सा हमारा साज सामान नहीं है इस प्रकार की कल्पनापुणे ्रसमानता से बढ़ी हुई रुचि के मिथ्या स्वप्न से 
मनुष्य रातदिन बेताब और दुःखी ही रहे हैं । एक मनुष्य चाहे जितना घन प्राप्त कर ले, पर वह अपने से बड़े पड़ोसी 
का झादशे सामने लाकर भर उसके साथ बाजी मारने की धुन में सब आमदनी बनाव चुनाव में ही खर्च कर देता 
है झोर फिर भी झपने को गरीब ही समझता रहता. है। यही काल्पनिक दुःख है । 


इस काल्पनिक दुःख के श्रतिरिक्त रिवाजों का दुःख और है, जो इससे भी ग्रधिक भयङ्कर है। कल लड़के का 
मुण्डन है, यज्ञोपवीत है, ब्याह है प्रथवा श्राद्ध करना है या गया और जगन्ताथ भ्रादि का ब्रह्मभोज करना हैं और इसमें भी 
पड़ोसी से श्रागे दौड़ लगाना है । ये रिवाजी दुःख हैं, जो काल्पनिक दुःखों के साथ मिलकर मनुष्य को जिन्दा ही जला 
डालते हैं। काल्पनिक और रिवाजी दुःखों के श्रतिरिक्त झादती दुःख आर हैं, जो इन दोनों से भी दुःखदायी हैं । रोज 
हलवा और मलाई खाते की घ्लादत है, क्योंकि भ्रफीम खाते हैं । भ्रगर रात को जरा सी शराब न पीलें, तो सुबह दस्त ही 
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साफ त हो । बगैर गाना सुने, विना मेला ठेला देखें और विना थियेटरसिनतेमा की सैर किये दिल ही नहीं मानता-- 
तबीयत ही नहीं लगती, ये श्रादती दुःख हैं । इस प्रकार से ये सभी दु:ख बुरी सङ्गत और देखने दिखाने से उत्पन्न 
होते हैं । इन देखने श्रौर दिखानेवाले फिञ्जुलखरचों में ही बेहिसाब दौलत नष्ट होती है श्रौर मन का पतन होता 
है श्रौर धन की चिन्ता, मन की गिरावट और तन को बरबादी से मनुष्य तथा मनुष्यसमाज का नाश हो जाता 
है--उसका लोक परलोक विगड़ जाता है-- इसलिए जहाँ तक हो इस श्रनर्थकारी और श्रुङ्गारमयी काम्य सामग्री को 
कभी अआ्रांख से भी न देखना चाहिये । क्योंकि इस कामुकता और श्रङ्गारप्रियता ने बनाव-चुनाव, शोमा-श्वद्भार और 
ठाट-्बाट के काल्पनिक श्राडम्बर के द्वारा मनुष्यों में श्रसमानता और इ्ष्या-द्वेष उत्पन्न करा दिया है, कामजात 
यनतरों ने पशुञ्रों को निकम्मा बनाकर उन्हें कत्लखानों की ओर बढ़ा दिया है और शङ्गा रोत्पादक--रुई, पाट, चाय 
और तम्बाकू श्रादि की सेती ने जंगलों का नाश कर दिया है और खड़ी, आड़ी तथा उलटी सृष्टि के तीनों विभागों में 
भयद्खर क्षोभ उत्पन्न कर दिया है । खड़े शरीरवाले मनुष्यों की निम्न श्रेणी ने ्रनारकिज्म उत्पन्न कर दिया है भ्रौर 
चारों ओर साम्यवादजात युद्ध का भीषण हुँकार सुनाई पड़ता है। इसी तरह ग्राड़े शरीरवाले पशुओं की 
निम्तश्रेणी --क्ृमियों- ने भी श्रनारकिज्म उत्पन्न कर दिया है श्रौर हैजा, प्लेग, इन्फलुएंजा तथा लाखों बीमारियों के 
जम्सं बनकर विलासी श्रौर नागरिक मनुष्यों का संहार करना शुरू कर्‌ । | 

जिस प्रकार इन दोनों विभागों ने विलासी मनुष्यों के संहार का आरम्भ कर दिया है, उसी प्रकार वृक्षों ने भी 
भयङ्कूर श्रनारकिज्म श्रारम्भ कर दिया है । हम रोज अखबारों में पढ़ते हैं, कि जंगलों में मनुष्यों भर पशुभ्रों को पकड़ 
पकड़कर खा जानेवाले वृक्षों की वृद्धि हो रही है । श्रतएव स्पष्ट लक्षण दिखलाई पड़ रहे हैं कि यदि मनुष्यों ने शीघ्र 
ही विलासमय जीवन का परित्याग करके सादा, तपस्वी और ब्रह्मचारी जीवन बनाना ग्रारम्भ न कर दिया, तो वह 
दिन दूर नहीं है जब यह्‌ समस्त कामी जनसमाज साधारण लोगों और साधारण कृमियों के द्वारा नष्ट हो जायगा, 
सर्वभक्षी वृक्षों के द्वारा जंगलों में कोई जा न सकेगा और एक बार इस वर्तमान उपद्रवी सृष्टि का संहार हो जायगा। 
इसलिए समस्त मनुष्यों को उचित है कि वे काम्य पदार्थो का मोह छोड़ कर सादे सीधे श्रार्यजीवन के द्वारा ग्रर्थ, काम 
और मोक्ष में सामञ्जस्य उत्पन्न करनेवाले वैदिक घर्म को स्वीकार करें और ्रारयसभ्यता के श्रनुसार व्यवहार झ्रारम्भ 
करें, जिससे संसार के प्राणीमात्र का कल्याण हो और समस्त दुःखों का नाश हो जाय । 


(४ 
धम की प्रधानता 


धर्म बुद्धि श्र्थात्‌ विद्या और ज्ञान का विषय है इसलिए श्रार्यसभ्यता के चारों महान्‌ स्तम्भो में इसका स्थान 
बहुत ऊँचा है | जिस प्रकार मोक्ष मर्यादित श्र्थ के अबीत है और मर्यादित अथे काम के श्रघीन है, उसी तरह काम 
को मर्यादित करके उसको र्थं और मोक्ष के अनुकूल बनाना धर्म के ही अधीन है। घमं ही ऐसा है जो निरंकुश काम 
को मर्यादित करके मोक्ष और अ्रथ काम के मध्य में सामञ्जस्य उत्पन्न करा सकता है और धमं ही ऐसा है, जो अच्छी 
तरह बतला देता है कि धर्मपूर्वक अर्थ और कास का उपयोग करने से ही मोक्ष सुलभ हो सकता है रौर धर्ंपूर्वेक 
मोक्ष का श्रनुष्ठान करने से ही श्र काम के ग्रहणा करने में सुविधा हो सकती है । अर्थात्‌ धर्मानुसार जीवन बनाने से 
ही लोक श्रौर परलोक दोनों में सुख प्राप्त हो सकता है । इसीलिए धर्म का लक्षण करते हुए वैशेषिक दर्शन में कणाद 
मुनि कहते हैं कि 'यतोऽश्युदयनिःभ्षेयससिद्धिः स धर्मः? अर्थात्‌ जिससे अर्थकामसस्बन्धी लोकसुख की और मोक्षसम्बन्वी 
परलोकसुख की सिद्धि हो वही घमं है । धर्म का यह लक्षण बहुत ही व्यापक है । परन्तु इस सूत्र में आये हुए भ्रभ्युदय 
शब्द से यह न समझ लेना चाहिये कि इस शब्द का तात्पर्य लोक का वर्तमान नागरिक ऐश्वर्य है । यहाँ अभ्युदय से 
तात्पर्यं केवल उतने ही र्थ श्रौर काम से है कि जितने के ग्रहण करने से शरीरयात्रा ओर मतत्तुष्टि का निर्वाह हो 
जाय और श्रर्थकाम में आसक्ति उत्पन्न न हो । मनु भगवान्‌ स्पष्ट शब्दों में कहते हैं कि 
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अर्थकामेष्वसक्तानां धर्मज्ञानं विधीयते । 
घमं जिज्ञासमानानां प्रमाणं परमं श्रुति: ।। 
्रर्थात्‌ जो लोग प्रर्थ ग्रौर काम में ग्रासक्त हैं-फंसे नहीं हैं-यह धर्मज्ञान उन्हीं के लिए कहा गया है श्रौर इस 
घमंज्ञात की इच्छा करनेवालों के लिए वेद ही परम प्रमाण है। यहाँ स्पष्ट हो गया कि श्रभ्युदय का तात्पर्ये लोक- 
निर्वाहमात्र ही है ग्रौर लोक निर्वाहमात्र ही वेदानुकूल धर्म है । इसीलिए घरमे की मीमांसा करते हुए जैमिनि मुनि 
मीमांसादशंन में कहते हैं कि 'चोदना लक्षणो अर्थो धर्म: ग्रर्थात्‌ वेद की श्राज्ञा ही धर्म है । श्रार्यो ने श्रपने वर्मे श्रौर 
सभ्यता को वेद की शिक्षा के भ्रनुसार ही स्थिर किया है, इसलिए धर्मपूर्वक श्रभ्युदय का यही श्रभिप्राय है कि संसार 
से उतना ही श्रथ काम लिया जाय, जिससे मोक्ष को सहायता मिले। यही धर्म का लक्षण है। इसी धर्म के लिए 
वेदव्यास कहते हैं कि-- 
ऊध्बंबाहुविरोम्येष नहि कश्चित्‌ शृणोति माम्‌ । 
धर्मादर्थश्च कामश्च स धमं: कि न सेव्यते ।। (महाभारत) 
अर्थात्‌ मैं हाथ उठाकर चिल्ला रहा हूँ कि ्रर्थ श्रौर काम को धर्मपूर्वक ही ग्रहणा करने में कल्याणा है, पर इसे 
कोई नहीं सुनता । कहने का मतलब यह कि धमं वह नियम है, जिसके प्रनुसार व्यवहार करने से लोक और परलोक 
दोनों में सामञ्जस्य उत्पन्न हो जाता है और भ्रर्थ, काम भ्रौर मोक्ष सरलता से मिल जाते हैं। किन्तु घर्म का नाम 
सुनकर प्रायः भ्राधुनिक विद्वानु नाक भौंह चढ़ाने लगते हैं । वे कहते हैं कि इस पुराने खुसट (घर्म) को इस नई रोशनी 
के जमाने में कहाँ लिए फिरते हो । देखो समस्त वैज्ञानिक जगत्‌ धर्म की सङ्कीणाता से निकलकर नवीन विचारों की 
शीतल छाया में भ्रा रहा है, देखो रूसराज्य से सदैव के लिए घम का नाम बिदा कर दिया गया है ग्रौर देखो घामिक 
मनुष्यों को केसी दुर्देशा हो रही है। ऐसी दशा में फिर उसी घर्मे का नाम लेकर सुले हुए विचारों में उलझन पैदा 
करना अच्छा नहीं है । हम कहते हैं कि बिलकुल सत्य है। घर्म ऐसी ही रही चीज है, श्रतएव उसका नाम लेना उचित 
नहीं है । किन्तु स्मरण रखना चाहिये कि हम जिस घर्म का जिक्र करना चाहते हैं, यह वह घर्म नहीं है, जिस को 
नवीन मस्तिष्कों ने निकम्मा समझ कर निकाल बाहर कर दिया है, प्रत्युत यह वह घम है जिसके बिना प्राकृतिक विज्ञान 
श्रौर राजनीति के बिचार एक कदम भी आगे नहीं चल सकते । हमें दुःख है कि श्राजकल सम्प्रदायों और मतमतान्तरों 
ने धर्म शब्द की बहुत बड़ी बदनामी कर रक्सी है, परन्तु वास्तव में घर्म शब्द का ग्रथ सम्प्रदाय श्रथवा मतमतान्तर 
नहीं है । घर्म शाब्द का भ्रर्थं तो वे नियम हैं, जिनके अनुसार व्यवहार करने से लोक और परलोक दोनों सुधर जाये । 
लोक सुधरने का यही श्रभिप्राय है कि आवश्यकता के अनुसार संसार से इतना ही ग्र्थ और काम ग्रहण किया जाय, 
जिससे भ्रपनी यु के लिए भोग मिल जायें और किसी प्राणी की आयु भर भोगों में कमी उत्पन्न न हो और परलोक 
सुधरने का यही अभिप्राय है कि सृष्टि के कारणों का ज्ञान उत्पन्न हो जाय, जिससे श्रर्थ श्रौर काम का निर्णय हो सके 
और सृष्टि के कारणों के भी कारण परमात्मा के साक्षात्‌ से जन्ममरण का चक्कर छूट जाय श्रौर मोक्ष मिल जाय । 
आ्रार्यधम का यही तात्पर्यं है । क्या कोई भी विज्ञानवेत्ता सृष्टि के कारणों के जानने की जिज्ञासा को कभी एक क्षण के 
लिए भी बन्द कर सकता है ग्रौर क्या सृष्टि के कार्यकारणभाव की जाँच का ही नाम साइंस नहीं है ? साथ ही क्या 
'कोई भी राजनीतिज्ञ एक क्षण के लिए भी अपने पास से इस विचार को जुदा कर सकता है कि किस प्रकार ग्रर्थ श्रौर 
काम का बटवारा किया जाय और किस प्रकार मनुष्य अपनी रहन सहन बनावे ? यदि साइंस राजनीति के ग्रन्दर ये 
दोनों बातें श्रपना विशेष स्थान रखती हैं तो, श्रायंधमं का मोक्षप्रकरण जिसमें सृष्टि के कारणों का जानना आवश्यक 
है ओर श्रार्येधमे का श्रथं काम प्रकरण जिसमें प्राणियों के भोगों का बटवारा करना झ्रावश्यक है, कैसे विज्ञान और 
राजनीति के विपरीत हो सकता है श्रौर कंसे कोई भी समझदार व्यक्ति या समाज इससे उदासीन रह सकता है? वैदिक 
घर्म बह्‌ घमं है, जिससे समझदार श्रौर विद्वानु मनुष्य उदासीन रह नहीं सकते । यही कारण है कि भ्रार्यो ने वेदों की 
्राज्ञानुसार धर्मे को बहुत बड़ा महत्व दिया है भौर अर्थ, काम और मोक्ष को उसी के अ्रघीन रक्खा है । वेदों में मोक्ष 
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गरौर अर्थं काम का सामञ्जस्य करते हुए उपदेश दिया गया है कि- 

वेदाहमेतं पुरुषं महान्तमादित्यवर्ण तमसः परस्तात्‌ । 

तमेव विबित्वाऽति मृत्युमेति नान्यः पन्या विद्यतेऽयनाय ।। 

ईशा वास्यमिदश% सव यत्किञ्च जगत्यां जगत । 

तेन त्यक्तन भुञ्जीथा मा गुधः कस्य स्विद्धनम्‌ ॥। 

कुवं से वेह कर्माणि जिजीविषेच्छत 0 समाः । 

एवं त्वयि नान्यथेतोऽस्ति न कमं लिप्यते नरे ॥ 

्रर्थात्‌ जो श्रन्धकार-- श्रज्ञान--का नाश करनेवाला प्रकाशस्वरूप सृष्टि का कर्ता परमेश्वर है, उसी के जानने से 
मोक्ष मिलता है और कोई दूसरा मार्ग नहीं है । इस समस्त जगत्‌ में वह हर जगह उपस्थित है इसलिए उसने सबको 
देकर जो तुम्हारे लिए निश्चित किया है, उसी पर बसर करो-दूसरे के हकों को मत लो। यदि सारी रायु इसी 
प्रकार कर्म करते हुए जीने की इच्छा करोगे तो निश्चय ही मोक्ष हो जायेगा, इसके श्रतिरिक्त रौर कोई दूसरी सूरत 
नहीं है । उपर्युक्त मन्त्रों में दोनों ही बातें बतला दी गई हैं । पहिले मन्त्र में बतला दिया गया है कि संसार के कारण 
रूप परमात्मा के जानने से ही मोक्ष हो सकता है, दूसरी सूरत नहीं है और दूसरे दो मन्त्रों में बतला दिया गया है 
कि श्रपनी यात्रामात्र ही के हिसाब से श्रर्थ का काम ग्रहण करो, इसी से मोक्ष हो सकता है, दूसरी सूरत नहीं है। 
ग्र्थात्‌ श्रर्थ, काम श्रौर मोक्ष को धर्मानुसार ही ग्रहण करने से मानवजीवन, मानवसमाज और प्राणीसमुह का कल्याणा 
हो सकता है, ध्म के विपरीत श्राचरणा से नहीं । 
इस वैदिक श्रार्यधर्म के दो विभाग हैं-शुद्धधर्म और आपद्धर्मे । शुद्धधर्म की इमारत आश्रमव्यवस्था की नींव 

पर और आपद्धर्म की इमारत वर्णव्यवस्था की नींव पर स्थिर है। जिस समय श्राश्चमों की सुव्यवस्था होती है-समस्त 
समाज श्राश्रमधर्म का पालन करता है, उस समय सर्वत्र शुद्धधर्म का ही व्यवहार होता है, पर जिस समय लोक 
ग्राश्रमव्यवस्था से स्वयं विचलित हो जाते हैं या कोई दूसरा उन आश्रमियों को सताकर विचलित करता चाहता है, 
तो उस समय श्रापद्धर्म का व्यवहार होता है और वर्णव्यवस्था की प्रधानता हो जाती है । श्राश्नमव्यवस्था के सबसे 
बड़े व्यवस्थापक का नाम परिब्राट्‌ है और वर्णव्यवस्था के सबसे बड़े व्यवस्थापक्र का नाम सम्राट्‌ है। परिव्राट्‌ का 
काम शुद्ध धर्म की व्यवस्था करना है और सम्राट का काम श्रापद्धमं की व्यवस्था करना है। जब शुद्ध घर्म की स्थिरता 
होती है तब श्राश्रमों का प्राबल्य हो जाता है श्रौर समस्त वर्ण वर्णोचित कामों के न होने से जन्मना स्थिर होकर प्रभा- 
हीन हो जाते हैं । किन्तु जब ग्रापद्धर्म की व्यवस्था होती है तब समस्त आश्रम प्रभाहीन हो जाते हैं और वर्णो का 
प्राबल्य हो जाता है तथा समस्त वर्ण अपने अपने गुणकमंस्वभावानुसार अपने अपने काम में लग जाते हैं । शुद्ध घर्म 
के समय में समाज को न सैनिकों की गावश्यकता होती है, न व्यापारियों की आवश्यकता होती है और न शूद्रों की 
श्रावश्यकता होती है। उस समय इन तीनों वर्णों का एक प्रकार से तिरोमाव हो जाता है आर तीनों वर्ण ब्राह्मण्य हो 
कर चारों ग्राश्रमों में विभक्त हो जाते हैं और एक ही प्रकार के घामिक मनुष्यों का समाज बन जाता है, जो वेदों के 
भ्रादेशानुसार धर्मपूर्वक अर्थ और काम को ग्रहण करता हुआा ब्रह्मप्राप्ति में लगा रहता है। इसी ब्रह्मनिष्ठ समाज को ब्राह्मण 
कहा गया है। भारतवर्षं में इस प्रकार का एक जमाना रह्‌ चुका है जब शुद्ध घर्म का ही व्यवहार होता था श्रौर सब 
लोग ब्राह्मण ही कहलाते थे। महाभारत में लिखा है कि 'सर्व ब्राह्मसिदं जगत अर्थात्‌ एक समय समस्त संसार में 
ब्राह्मण ही ब्राह्मण थे । उस समय राजन्य आदि वर्णो का तिरोभाव था । महाभारत में ही लिखा है कि-- 


न व॑ राज्यं न राजासोल्न दण्डो त च दाण्डिकः । 
घर्मेणंद प्रजाः सर्वा रक्षति स्म परस्परम ॥। 


प्र्थात्‌ उस समय न कोई राज्य था, न राजा था और न कोई दण्ड था, न दण्ड पानेवाले पापी ही थे । उस 
समय तो समस्त प्रजा परस्पर घर्म से ही अपनी रक्षा करती थी । ऐसे धामिक समय में मनुष्य अर्थ, काम में श्रासक्त 
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नहीं होते प्रौर मनु के प्रादेशानुसार 'शुद्रों ब्राह्मणतामेति' प्र्थात्‌ शद्र भी ब्राह्मणत्व को प्रास्त हो जाते हैं। यही का रण 
है कि उस समय किसी प्रकार का कलह भी नहीं होता श्रौर न राजा ग्रादि की भ्रावश्यकता ही होती है । इसीलिए 
धमं को राजों का भी राजा कहा गया है । वृहदा रण्यक उपनिषद्‌ १।४।१४ में लिखा है, कि “तदेतत्‌ कषत्रस्य क्षत्रं यद्ध- 
संस्तस्माद्धमरिपरं नास्ति’ अर्थात्‌ यह घर्मं राजा का भी राजा है, इससे बड़ा और कुछ नहीं है । धर्म की इतनी बड़ाई 
का कारणा यही है कि यह बुद्धि का पोषक प्रौर विद्या तथा ज्ञान का बढ़ानेवाला है । बुद्धि का पोषक होने ही से यह पापों 
को उत्पन्न नहीं होने देता । क्योंकि पाप का सूक्ष्म बीज तो पहिले मन में ही उत्पन्न होता है । इसीलिए मनु महाराज 
कहते हैं कि 'मनः सत्येन शुद्ध्यति’ शरर्थात्‌ मन सत्य से ही शुद्ध होता है। सत्यासत्य का निर्णय करना बुद्धि, विद्या 
झौर ज्ञानपोषक धर्म का ही काम है। इसीलिए कहा गया है कि जहाँ घमं है, वहाँ पाप हो ही नहीं सकता । किन्तु 
जहाँ धर्म नही है केवल राज्यशासन से ही मनुष्यों का सुधार किया जाता है, वहां कुछ भी श्रसर नहीं होता । श्राज 
राज्यशासनों ने भ्रपराधों के रोकने के लिए जितने उपाय किये हैं, उन सबसे बदमाशों ने फायदा ही उठाया है । खतरे 
के समय रेलगाड़ी रोकने के लिए जो जंजीर थी उसको खींचकर डाकुशरों ने श्रनेक बार जङ्कलों में गाड़ियों को खड़ा 
करके लूटा है। जो पुलीस चोरों को पकड़ने के लिए नियुक्त हुई है वह चोरों के साथ मेल जोल रखने के कारण श्रनेक 
बार बदनाम हो चुकी है श्रौर श्रनेक पुलीसमैन जेलखाने भेजे जा चुके हैं । कहां तक गिनावें भ्राजकल के जेलखानों में 
कैदियों की भीड़े, मुकहमेबाजों की भीड़ें, रण्डीवाजी, शराबखोरी, जुआ, चोरी और ठगाई की अधिकता बता रही है 
कि धर्महीन राज्यप्रबन्ध किसी काम का नहीं होता। इसका कारण यही है कि राज्यशासन लोगों के मानसिक विचारों 
को पवित्र नहीं कर सकता । वह तो शरीर से किये गये स्थूल पापों को ही देखता है और शरीर को ही दण्ड देता है, 
परन्तु पाप पहिले मन में उत्पन्न होते हैं, इसीलिए कहा गया है क्रि वामिक समयों में जिस समय लोगों के मन पवित्र 
होते हैं, राज्यशासनों अथवा राजन्य आदि वर्णों की श्रावश्यकता नहीं होती । उस समय तो मोक्ष प्रधान श्रौर श्रर्थ 
काम गौण रहता है, भ्रतएव श्राश्नमधर्म का ही जोर रहता है और शुद्ध धम का ही सब व्यवहार होता है । 


शुद्ध धर्म 

शुद्ध घमं ग्राश्चमव्यवस्था पर स्थिर है । कहने को तो आश्रम चार हैं- पर उनमें दो प्रधान हैं प्रौर दो सहायक 
हैं। लोक और परलोक का साधन करनेवाले गृहस्थाश्रम और संन्यासाश्रम दो ही हैं। एहस्थाश्रम लोक का और 

संत्यास आश्रम परलोक का साधक है । इन दोनों को मजबूत करने के लिए अन्य दो सहायक श्राश्रम बनाये गये हैं 
ब्रह्मचर्याश्रम की सहायता के विना गृहस्थाश्रम सुचारु रूप से नहीं चल सकता और वानप्रस्थाश्रम के विना कोई भी 
मनुष्य गृहस्थी से एकदम संन्यास में नहीं जा सकता । अतएव गृहस्थ और संन्यास को सुहृढ़ करते के लिए ब्रह्म- 
चये और वानप्रस्थ ्ाश्नमों की योजना हुई श्रौर नियमपू्वेक श्राश्चमों के व्यवहार का ही नाम शुद्ध धर्म है । इस 
खुद्ध घर्म का यह सिद्धान्त है कि विना किसी प्राणी की आयुभोग में धक्का पहुँचाये श्रपत्ती आयुभोग को प्राप्त करते 
हुए स्वयं मोक्ष प्राप्त करना और श्रन्य प्राणियों के लिए ऐसा मार्ग बना देना कि जिससे सब प्राणी अपने कर्मफलों को 
भोगकर मनुष्यशरीर के द्वारा मोक्ष को चले जाये । इस सिद्धान्त की रक्षा के लिए मनुष्य को अपने जीवन के दो लक्ष्य 
बनाने पड़ते हैं। एक तो यह कि जहाँ तक हो सके इस सृष्टि से बहुत ही कम भोग्य पदार्थ लिए जायें और दूसरा यह कि 
जहाँ तक हो-सके तपस्वीजीवन के साथ साथ सृष्टि के कारणों का -ग्रात्मा परमात्मा का--साक्षात्‌ किया जाय । 
इन दोनों कत्तंव्यों को लक्ष्य बनाने से घर्म का सिद्धान्त सुदृढ़ हो जाता है और घर्म की स्थिरता ही से मोक्ष का मागे 
सबके लिए सुलभ हो जाता है। धर्म की स्थिरता का साघारण साधन अर्थ और काम की इयत्ता का निर्धारण है। 
हम श्रर्थ ओर काम का वणन करते हुए लिख श्राये हैं कि यों ने भ्रर्थ की इयत्ता को पाँच जंजीरों से जकड़ा है । वे 
कहते हैं कि विचा किसी प्राणी को सताये, विना स्वयं तकलीफ उठाये और विना स्वाध्याय में विघ्न डाले केवल अपनी 
कमाई से यात्रामात्र के लिए जो कुछ प्राप्त हो जाय उसी से निर्वाह किया जाये श्रौर शेष घन दूसरों का समभा जाय। 


चैदिक श्रायों को सभ्यता इर 


इसी तरह काम की इयत्ता निर्धारित करते हुए उन्होंने यह नियम बनाया है कि विना ठाट बाट, शोभाश्ङ्गोर के अपनी 
ही विवाहिता स्त्री से केवल एक ही सन्तान उत्पत्त की जाय भ्रधिक नहीं । इन नियमों को स्थिर करने के लिए उन्होंने 
सादा और तपस्वी-जीवन बनाने की योजना की है। इसके साथ ही घर्म की स्थिरता का दूसरा विशेष सांधन उन्होंने 
ईश्वरपरायणाता स्थिर क्रिया है । वे जानते थे कि जब तक ईश्वरप्राप्ति का प्रधान लक्ष्य सामने न हो तब तक सादे 
ग्रौर तपस्वी-जीवन का कुछ भी श्रथ नहीं है। क्‍योंकि विना ईश्वरपरायणाता के सादे और तपस्वी -जीवन की स्थिरताः 
हो ही नहीं सकती श्रौर विना सादे रौर तपस्वी-जीवन के शुद्ध घर्म का दर्शन भी नहीं हो सकता । 

इसी तरह विना शुद्ध धर्मे के संसार की स्वाभाविक स्थिति की स्थिरता भी नहीं हो सकती । शुद्ध धमे के 
व्यवहार से ही विलास, श्टृद्धार ग्रौर कामुकता की वृद्धि रुक जाती है, पशुओं और वृक्षों का ग्रल्पायु में मरना बन्द 
हो जाता है भौर मनुष्यों में साम्यभाव पैदा हो जाता है, जिससे परस्पर का द्वेष स्पर्धा और कलह शान्त हो जाता 
है । इसी तरह शुद्ध धर्म से अवर्षण, दुष्काल, महामारी श्रौर युद्धों का भी ग्रन्त हो जाता है और प्राणिमात्र के 
लिए मोक्षमार्गे सुलभ हो जाता है । कहने का मतलब यह कि अर्थशुद्धि से पशुओं और वृक्षों की श्रायु और भोगों में 
बाघा नहीं पड़ती श्रौर कामशुद्धि से मनुष्यों में साम्यभाव उत्पन्न हो जाता है और दोनों का परिणाम यह होता है 
कि मनुष्य मोक्ष साधना के योग्य बन जाता है। यही शुद्ध कर्म का रहस्य है। परन्तु इस रहस्य में र्थं और काम 
का ग्रन्तर समझता बड़े महत्त्व की बात है । 

क्योंकि श्र्थशुद्धि बिलकुल ही कामशुद्धि पर भ्रवलम्बित है और विना कामशुद्धि के मोक्षसाधन हो नहीं सकता । 
इसलिए मोक्षसाधन की कुंजी कामशुद्धि ही है। मोक्षसाधन में काम की उपेक्षा और ईश्वरप्राप्ति की अपेक्षा रहती है । 
मोक्षमार्गी सबसे पहिले जन्ममरण करानेवाले मैथुन को बन्द कर देता है और ब्रह्मचर्य ब्रत से पहिले अमोघवीयत्व प्राप्त 
करता है और फिर ऊध्वेरेता होकर प्राणायाम और प्रणवजप के द्वारा समाधिस्थ होने का यत्न करता है। इस क्रिया 
से उसके मस्तिष्क में ऋतम्भरा प्रज्ञा का उदय होता हैं और उसके मत और बुद्धि का निवास ब्रह्मरन्ध्र में होने 
लगता है और मन स्थिर हो जाता है। मन के स्थिर होते ही मनोज-काम--वीयें--प्राणायाम की प्रेरणा से ऊष्वे- 
गामी हो जाता है, जो ऋतम्भरा प्रज्ञा में भस्म होने लगता है । परिणाम यह होता है कि रति की इच्छा एकदम 
मन्द हो जाती है और उसके अधिक सन्तान नहीं होती है। इस विषय की बैज्ञानिक खोज करते हुए हब स्पेन्सर ते 
श्रपने 'प्राशिशास्त्र के तत्त्व नामी ग्रन्थ में लिखा है कि 'जितनी ही मानसिक शक्ति बढ़ती जायगी, उतनी ही प्रजोत्पा- 
दक शक्ति न्यून होती जायगी ।' यही वात एक नीतिकार ने भी इस प्रकार कही है कि 

अत्यन्तमतिमेधावी त्रयाणाभेकमइनुते । अल्पायुषो दरिद्रा वा ह्यनपत्यो न संशव: ॥ 

अर्थात्‌ श्रत्यन्त मेघावात्‌ पुरुष निर्धन या श्रल्पायु श्रथवा निस्सत्तान होता ही है, इसमें सन्देह नहीं । निर्धेन प्रौर 
निस्सन्तान तो उसे होना ही चाहिये, किन्तु अल्पायु का होता अपवाद है । यह उनके लिए है जो विना ब्रह्मचये के 
भेधा से अधिक काम लेते हैं। मेधा का ब्रह्माचयै से घनिष्ठ सम्बन्ध है । क्योंकि मस्तिष्क और शिएन के तन्तुओं का 
लगाव एक में है । देखा गया है कि जिस प्रकार हस्तमैथुनादि नियमविरुद्ध शिश्न स्पर्श से मस्तिष्क कमजोर हो जाता है 
आर लोग पागल हो जाते हैं, उसी तरह ्रत्यन्त मानसिक और मेधा शक्ति के व्यय से शिशइतेन्द्रिय में भी कमजोरी भ्रा 
जाती है और सन्तति का उत्पन्न होता एकदम बन्द हो जाता है। परन्तु मेधा श्रौर शिशन की उचित रक्षा से दोनों में 
सामञ्जस्य रहता है । इसलिए सन्ततिनिरोध का सबसे उत्तम तरीका श्रमोघवीर्यत्व ही हैँ! इसी तरीके से शान में उन्नति 
होती है, मनुष्य परमात्मा को ढूंढ निकालने में समर्थ होता है और प्रजा की बाढ़ बन्द होकर थोड़ी रह जाती है । प्रजा 
की बेहद बाढ़ के रुक जाने से और सबके एकाथ सन्तति के होने से किसी को भी झन्तकष्ट नहीं होता । सब प्राणी 
अपनी पूर्ण रायु जीते हैं तथा सबके लिए मोक्ष का मार्ग सुलम हो जाता है । 

इसीलिए श्रार्यों ने गायत्रीमन्त्र द्वारा मेवा बढ़ाने का आयोजन बचपन से ही--उपनयन संस्कार से ही-+कर 
दिया है । इस प्रकार से इस मोक्षाभिमुखी काम अ्वरोघ के पश्चात्‌ अर्थंशुद्धि का काम बहुत ही सरल हो जाता है । सभी 


६२२ घैदिक सम्पत्ति 


लोग श्ङ्गारवजित भ्रौर विलासरहित हो जाते हैं । साधारण मोजन, वस्त्र, गृह भ्रौर गृहस्थी के भ्रतिरिक्त किसी को 
व्यर्थ के श्राडम्बर की श्रावश्यकता नहीं रहती । तभी चारों श्राश्रम श्रपने अ्रपने कर्तव्यों को पूर्णा कर सकते हैं । आ्रार्यों 
ते इस प्रकार की शिक्षा भौर सभ्यता के प्रचार के उद्देश्य से ब्रह्माचये, वानप्रस्थ और संन्यास-ग्राश्रम के पछत्तर वर्ष 
पूर्ण तपस्वी, भ्रखण्ड ब्रह्मचारी और मोक्षाभिमुखी बनाने के लिए नियत किये हैं श्रौर उनकी जीविका को दूसरों के 
धीन रखकर गायत्रीमन्त्र के द्वारा ऋतम्भरा प्रज्ञा के बढ़ाने श्रौर मोक्ष प्राप्त करने का दरवाजा खोल दिया है और 
इन्हीं तपस्वी श्राश्रमों के बीच में गृहस्थाश्रम को भी लाकर जकड़ दिया है, जिससे ब्रह्मचर्य-श्राश्चम से श्राया हुग्रा 
घ्रौर वानप्रस्थ तथा संन्यास में जानेवाला गृहस्थ कभी विलासी हो ही नहीं सकता । 
चारों ग्राश्रमों की इस जीवनयात्रा से न किसी प्राणी को कष्ट होता है, न सन्तति बढ़ती है श्रोर न सृष्टि में किसी 
प्रकार की श्रसमानता ही उत्पन्न होती है। परन्तु इसी में कामुकता का सञ्चार होते ही-विलास श्रौर शृङ्गार की वृद्धि 
होते ही यह सारा कार्यक्रम बदल जाता है और मनुष्य पतित होकर समरत प्राणियों के दुःख का कारणा बन जाता 
है । इसलिए श्र में काम के प्रवेश को बड़ी सावधानी से रोकना चाहिए । श्रर्थ और काम का श्रन्तर समझने के लिए 
इतना ही इशारा काफी है कि जितने पदार्थ शरीर की रक्षा के लिए आवश्यक हैं, वे श्र्थ हैं श्र जो केवल मन प्रसन्न 
करने के लिए हैं, वे काम हैं। उदाहरणा केलिए समझना चाहिए कि सर्दी में विना रजाई के शरीररक्षा नहीं हो सकती, 
परन्तु रजाई में लाल, पीली मगजी बिलकुल ही व्यर्थ है, वह केवल मनोरन्जन के ही लिए है। इसी तरह कालर, नेकटाई 
और कोट पतलून श्रथवा श्रङ्गा और भ्रबा आादि की बात भी है । ये फैशन से सम्बन्ध रखनेवाले सभी पदार्थ केवल 
शोभाश्वज्भार के ही लिए हैं--मनो रजंन के ही लिए हैं, वास्तविक भ्रावश्यकता के लिए नहीं । इन पदार्थों के विना मनुष्य 
समस्त भ्रायु सुखी रह सकता है, पर रजाई भ्रथवा कम्बल के विना सर्दी से शरीररक्षा नहीं कर सकता । इसलिए सादी 
रजाई या सादी कमली श्रर्थ है और लखनऊ की मगजीदार रजाई या ऊलन मिल के लाल पीले कम्बल काम है । इसी 
कसोटी से र्थ श्रौर काम का श्रन्तर सर्वत्र समझ लेना चाहिये । श्रायों ने इस सिद्धान्त को बहुत ही अच्छी तरह समझा 
था भ्रौर कामनाग्रों को ब्रह्मचर्य-श्राश्रम से ही हटाने का उद्योग किया था । मनु भगवान्‌ लिखते हैं कि-- 
न जातु कामः कामानामुपभोगेन शाम्यति । 
हविषा कृष्णवत्मेंव भूय एवाभिवर्धते ।। 
यश्चै तार्प्राप्नुयात्सर्वा-्यश्चे ताच्केवलांस्त्यजेत्‌ । 
प्रापणात्सबंकामानां परित्यागो विशिष्यते ॥। ( मनु० २।६४--९५) 


भ्र्थात्‌ काम की इच्छा काम भोग से शान्त नहीं होती, प्रत्युत बह उसी प्रकार बढ़ती है, जिस प्रकार घृत पाकर 


र्ति बढ़ती है, इसलिए उसका त्याग ही उत्तम है । यह ब्रह्मचारियों के लिए शिक्षा दी गई है । बचपन से इस प्रकार 


की शिक्षा इसीलिए दी गई है कि गृहस्थाश्रम में पहुँचकर भी मनुष्य कामुक न हो । गृहस्थ के पूरव ब्रह्मचर्य-श्राश्रमी को जिन 
क्रारणों से काम्य विषयों से दूर रहने के लिए कहा गया है, उन्हीं कारणों को ध्यान में रखकर गृहस्थाश्रम के पश्चातूवाले 
वानप्रस्थादि श्राश्रमों से भी काम्य विषयों के हटाने का विधान किया गया है । गृहस्थ के पूर्व और पश्चात्‌ काम्य भावों के 
बिरुद्ध घनघोर तपश्चर्या का जीवन विद्यमान है । इससे सहज ही अनुमान कर लेना चाहिये कि गृहस्थ को भी काम्य 
भावों से दूर ही रहना चाहिये । गृहस्थ को काम के नाम से केवल एक ही सन्तति उत्पन्न करने की राज्ञा है । 

इसी एक सन्तान के लिए उसे दाम्पत्य स्नेह में बंधना पड़ता है। यह दाम्पत्यस्नेह श्रौर एक दो सन्तान की 
उत्पत्ति कामुकता की परिचायक नहीं है, प्रत्युत सृष्टि की श्राज्ञा का विनयपूर्वक पालन करना है । क्योंकि सृष्टि ने स्त्रीपुरुषों 
को समा संख्या में उत्पन्न करके यह सूचित कर दिया है कि जिस प्रकार प्राणीमात्र में काम का समान बटवारा ह 
उसी प्रकार मनुष्यों में भी समान ही बटवारा होना चाहिये । जुलाई सन्‌ १६०७ की प्रसिद्ध सरस्वती पत्रिका में लिखा है 
क्रि 'एकविद्वान्‌ से प्राकृतिक उदाहरणों द्वारा इस बात को सिद्ध किया है कि प्रत्येक पुरुष को एक ही विवाहः करने-- 
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एक ही स्त्री रखने--की ईश्वराज्ञा है। उसने सारे संसार की नरनारियों की संख्या पर से यह हिसाब लगाया है 
कि जगत्‌ में जितने पुरुष हैं, प्रायः उतनी ही स्त्रियाँ भी हैं। मर्द और औरतों की संख्या प्रायः बराबर है, इस 
हिसाव में लड़के श्रौर लड़कियाँ भी बराबर ही हैं। योरोप और अमेरिका आदि जितने सफेद चमड़े के भ्रादमी हैं, 
उनमें प्रति १०० श्रादमियों के मुक्राबिले में १०१ स्त्रियाँ हैं । अमेरिका के हवशियों में भी नर रौर नारियों की यही 
संख्या है । जापानियों में प्रति १०२ श्रादमियों के मुकाबिले में १०० स्त्रियाँ हैं । भारतवर्ष में कुछ विशेषता है। 
बह विशेषता ऐसी है, जो ध्यान में रखने लायक है। यहाँ १०४ ग्रादमियों श्रौर लड़कों के मुकाबिले में १०० 
स्त्रियाँ श्रौर लड़कियाँ हैं । अर्थात्‌ पुरुषों की अपेक्षा स्त्रियाँ कुछ कम हैं | श्रतएव एक पुरुष को {एक से भ्रधिक स्त्री 
से सम्बन्ध करना श्रन्याय है, ईश्वर की ग्राज्ञा का उल्लङ्घन है और प्राकृतिक नियमों के विरुद्ध है ।' इतना ही नहीं 
किन्तु विद्वानों ने पता लगाया है कि श्रन्य प्राणियों में भी नर और मादा की संख्या समान ही है । वे कहते हैं कि 
सृष्टि इस समानता को बड़े यत्न से पूरा करती है । 
यदि किसी योनि की नर या मादा की कुछ संख्या नष्ट कर दी जाय तो शीघ्र ही वह संख्या पुरी हो जायगी । 

डॉक्टर ट्राल कहते हैं कि 'सृष्ट्रि का यही एक नियम है कि यदि स्वाभाविक समानता में किसी प्रकार का ग्रन्तर 
डाला जाता है, तो शीघ्र ही उतनी संख्या उत्पन्न होकर वह अन्तर पूरा हो जाता है। पशुपक्षियों में ही नहीं 
प्रत्युत मनुष्यों में भी यह नियम काम कर रहा है । प्रायः देखा गया है कि युद्धों में पुरुष मारे जाते हैं, भ्रतः युद्ध के 
पश्चात्‌ प्रायः लड़के ही श्रधिक उत्पन्न होते हैं और जब शान्ति हो जाती है तब लड़कियों की वृद्धि शुरू होती है ।' 
इन नियमों से पाया जाता है कि नरनारी का जोड़ा कायम रखना सृष्टि को मंजूर है। इसलिये गृहस्थ को उचित है 
कि वह एक स्त्री से विवाह करके श्रपने (स्त्रीपुरुष के) दो प्रतिनिधि ्रवश्य उत्पन्न करे । इतने तक वह घामिक ही 
रहेगा-कामी नहीं कहला सकता । जिस प्रकार बिना मगजी की रजाई श्रथ है अनर्थ नहीं उसी तरह एक दो 
सन्तान का उत्पन्न करना भी कामुकता का परिचायक नहीं है । यहां अर्थ काम का घामिक रहस्य है। इसलिए हर 
एक घामिक मनुष्य को चाहिये कि वह सृष्टि के स्वाभाविक बटवारे को ध्यान में रखकर और एक पुरुष के लिए एक 
स्त्री का काम सम्बन्धी समान नियम देखकर जिस प्रकार समानता से एक स्त्री एक पुरुष को या एक पुरुष एक स्त्री 
को ले सकता है, उसी प्रकार भोजन, वस्त्र, ग्रह और गृहस्थी से सम्बन्ध रखनेवाला समस्त अर्थं भी समस्त मनुष्यों 
को ध्यान में रखकर समानता ही से ले सकता है। जिस प्रकार स्त्री पुरुष का कामसम्बन्यी श्रसमान बटवारा भी 
समाज में विप्लव उत्पन्न करता है, उसी प्रकार श्र्थसम्बन्धी श्रसमान बटवारा भी समाज में क्षोभ उत्पन्न करता 
है। इसीलिए श्रार्यो ने एक स्त्री के लिए एक ही पुरुष का और एक पुरुष के लिए एक ही स्त्री का नियम बनाया 
है तथा समस्त मनुष्यों को समानता से अर्थ के उपयोग करने की श्राज्ञा दी है। वेद में लिखा है कि दो धुरों के बीच 
में दबा हुआ घोड़ा जिस प्रकार चिल्लाता है, उसी प्रकार दो स्त्रीवाले पुरुष की भी दुर्गति होती है, इसलिए एक 
ही स्त्री करना चाहिये और इसी तरह सबको समानता से अर्थ का भी उपयोग करता चाहिये । सबको समान ग्रर्थ 
के लेने की श्राज्ञा देते हुए वेद में परमात्मा उपदेश करते हैं कि-- 

समानी प्रपा सह दोऽन्नभागः समाने योक्त्रे सह दो युनज्मि । 

सम्यञ्चोऽग्नि सपर्यतारा नाभिमिवासितः ॥। ( श्रथवे० ३।३०।६) 

ये समाता: समनसो जीवा जीवेषु मामकाः । 

तेबार% श्रीर्मयि कल्पतामस्मिंल्लोके शत समाः ॥। ( यजु० १६।४६ ) 

सहृदयं सांमनस्यमविद्वे षं कृणोमि वः । 

अन्यो अन्यमभि हर्यत वत्सं जातमिवाघ्स्या ॥ (अथवे० ३।३०।१) 


--उभे धुरौ वह्लिरापिब्दमानोऽन्तर्योनेव चरति द्विजातिः । (ऋग्वेद १०।१०१।१) 


KRY वेदिक सम्पत्ति 


समानी व घ्राकूतिः समाना हृदयानि बः । 
समानमस्तु बो मनो यथा वः ससहासति ॥ ( ऋ० १०।१६१।४ ) 
समानो समन्त्रः समितिः समानी समानं मनः सह चित्तमेषाभ । 
समानं भन्त्रमभि मन्त्रये वः समानेन वो हविषा जुहोमि ॥ (तऋह० १०।१६१।३) 
प्र्थात्‌ तुम्हारे दुरधादि पेय पदार्थ समान हों और श्रन्न का विभाग साथ साथ हो । जिस प्रकार रथनाभि के 
न्रारों प्रोर श्रारे एक समान होते हैं, उसी प्रकार तुम सब लोग एक समान होकर यज्ञ करो । समस्त जीवों में जो 
मन से साम्य भाववाले हैं, वही मुझको प्रिय हैं ग्रौर उन्हीं की सम्पत्ति सैकड़ों वर्ष तक कायम रहती है । इसलिए मैं 
लुम सबको समान हृदय ग्रौर समान मनवाला करके द्वे परहित करता हूँ । तुम एक दूसरे से इस प्रकार प्यार करो, 
जैसे गौ भ्रपने सद्यःजात बछड़े से प्यार करती है । तुम श्रपने विचार हृदय श्रौर मन को एक समान करो तथा श्रपनी 
गुप्त सलाहों, सभाझों श्रौर हादिक विचारों को एक समान करने का यत्न करो । ये श्रर्थसम्वन्धी वेदों के उपदेश हैं । 
इनमें समान श्रथ ग्रहण का उपदेश है । इन्हीं वेदिक उपदेशों को ध्यान में रखकर मनु भगवान्‌ कहते हैं कि 
वयसः कम णोऽर्थस्य श्र्‌ तस्पाभिजनस्थ च 
वेषवाग्बुद्धिसारूप्पमाचरन्विचरेदिहि ।। ( मनु० ४॥१८ ) 
भर्थात्‌ गृहस्थ भ्रपनी उम्र, कर्म, वेद श्नौर समस्त मनुष्यों के श्रनुरूप ही अपने वेष वाणी और बुद्धि से ग्राच- 
रणा करता हुआ संसार में रहे यहां सबके समान ही श्रपना वैदिक वेष रखने के लिए जोर दिया गया है। इसका 
कारण यही है कि प्रायः वेषभूषा ही अ्रसमानता को प्रकट करती है--शोभा श्रृंगार और ठाट बाट ही से श्रसमानता 
का आरम्भ होता है--इसीलिए उसकी रोक की गई है। ग्रार्यसभ्यता में इस साम्यभाव की बड़ी ही महिमा है । 
उततकी सभ्यता में परमेश्वर समदर्शी कहलाता है। इसीलिए भगवद्गीता में कहा गया है कि 'शुनि चेव श्वपाक च 
पण्डिताः समदशिनः' श्रर्थात्‌ वही पण्डित है--बुद्धिमान्‌ है जो चाण्डाल श्रौर कुत्ते के साथ भी साम्यभाव से व्यवहार 
करता है । भ्रार्यंसभ्यता का यही श्रादशं है । किन्तु यह न समझ लेना चाहिए कि यह साम्यवाद योरोप के रूस श्रादि 
देशों का सा साम्यवाद है | रूस के साम्यवाद में और बेदिक साम्यवाद में जमीन ्रासमान का अनन्तर है । रूस का 
साम्यवाद शव'गारिक साम्यवाद है। वह सबमें श्रामोद प्रमोद श्रौर विलास की समता का प्रचार करता है, त्याग 
झौर तपस्वीजीवन का नहीं । यही कारण है कि वह मी मशीनों के द्वारा शगार बढ़ाने वाले पदार्थों को तैयार 
करके संसार का धन लेना चाहता है ग्रौर बदले में विलास बढ़ानेवाले पदार्थं देना चाहता है। उसकी स्कीम में 
पशुओं और वृक्षों की आयु श्रौर भोगों पर विचार करने के लिए बिलकुल ही स्थान नहीं है श्रौर न कर्भफलों तथा 
कर्मेफलों के दाता परमेश्वर के ही लिए कोई स्थान है। 
इसलिए वह्‌ साम्यवाद विलासियों का ही है उससे संसार की श्राथिक समस्या हल नहीं हो सकती । क्योंकि 
संसार में इतना श्श'गारिक सामान ही नहीं है, जिससे संसार के सभी मनुष्य समानता से बिलास श्रौर श्र गार का 
उपभोग कर सके । सोना, चाँदी, हीरा, मोती, रेशम, हाथीदांत मोर सवारी तथा फरनीचर रादि जितने विलास 
से सम्बन्ध रखनेवाले पदार्थ हैं, वे बहुत ही थोड़े हैं । उनसे बहुत ही थोड़े लोगों का श्वृगार बढ़ाया जा सकता है। 
एक एक तोले वजन का हीरा और मोती संसार में कितने हैं ? क्या वे इतने हैं कि उनकी एक एक माला संसार 
के समस्त मनुष्यों को दी जा सके श्रौर क्या संसार में इतना सोना है कि सब मनुष्यों को सोने के बर्तन एक समान 
बनवाकर दिये जा सके ? नहीं । संसार में ऐसे अमूल्य पदार्थ बहुत ही थोड़े हैं। इसलिए रूस आदि योरोपीय देशों 
के शव गारिक साम्यवाद का सिद्धान्त बिलकुल ही गलत है । परन्तु रायो के वैदिक साम्यवाद की इमारत त्यागवाद 
_की पवित्र बुनियाद पर रची गई है श्रोर उसमें 'तेन त्यक्तेन भुञ्जीथा” रौर 'यात्रामात्र प्रसिदध्यर्थ' का सिद्धान्त काम 
कर रहा है, जिसका मतलब यही है कि जो कुछ दूसरे प्राणियों के भोग से बच जाय, उसमें से केवल अपनी जीवनयात्रा 
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के निर्वाहमात्र के लिए ही लेना चाहिये विक नहीं । गायों के इस त्यागवाद में समस्त मनुष्य, समस्त पशु-पक्षी, कीट- 
पतंग भ्रौर तृण-पल्लव की पूर्णो आयु और पूर्ण भोगों की सुविधा का मूल मन्त्र काम कर रहा है श्रौर तपस्वीजीवन के 
साथ साथ स्वयं पूर्णा श्रायु जीकर मोक्ष प्राप्त करने तथा ग्रन्य प्राणियों के लिए भी मोक्षप्राप्ति का मार्ग विस्तृत करने 
का महान्‌ ध्येय विद्यमान है, इसलिए वैदिक साम्यवाद के साथ योरोपियन साम्यवाद की तुलना नहीं हो सकती । शुद्ध 
त्यागवादी ग्रार्यों ने श्रच्छी तरह समक लिया है कि मनुष्य की तृप्ति शङ्कार, विलास ग्रौर कामुकता से नहीं हो 
सकती । यही कारण है कि श्रार्यसभ्यता के प्रचारकों ने बड़े जोर से कहा कि 


* यः पृथिव्यां ब्रीहियवो हिरण्यं पशवः स्त्रियः । नालमेकेन तत्सवं इति मत्वा शमं ब्रजेत्‌ ॥ 
अर्थात्‌ इस पृथिवी का समस्त श्रन्न, सोता गौर स्त्रियाँ एक पुरुष के लिए भी पर्याप्त नहीं है, इसलिए इन 
सबका त्याग ही उत्तम है । ऐसी दशा में रूस का संग्रहवाद ग्रोर्यों के त्यागवाद के साथ कुछ भी समता नहीं कर 
सकता । भ्रार्यों ने अपने इस त्यागवाद को ब्रह्माचर्य-श्राश्रम से श्रारम्भ किया है और वानप्रस्थ तथा संन्यास-ग्श्रम में 
खतम किया है । श्रार्यों की आयु का ट भाग त्यागी, तपस्वी और ईश्वरपरायण है । बीच की आयु का ४ भाग जो 
ग्रादि-ग्रन्त में तपस्वीजीवन से जकड़ा हुआ गृहस्थाश्रम के नाम से प्रसिद्ध है, वह भी उक्त समाज के ई भाग को श्रन्न 
हेचाने में ही लगाया गया है । इसलिए उसके पास भी विलासी जीवन बनाने के लिए न तो कुछ बच ही सकता है 
ग्रौर न उसको इस पाखण्ड की फुरसत ही है । इसके अतिरिक्त वह भी पच्चीस, छत्तीस श्रथवा अड़तालीस वर्ष का 
ब्रह्मचये-ब्रत करके श्राया है श्रौर शीघ्र ही वनस्थ होनेवाला है, इसलिए मी वह तपस्वीजीवन के अभ्यास को छोड़ नहीं 
सकता । वह किसी प्रकार यात्रामात्र से निर्वाह करके और एक दो सन्तान को उत्पन्न करके मोक्षसाधन के लिये 
भ्ररप्यवासी होनेवाला है, इसलिए श्रार्यों का गृहस्थाश्रम भी तपस्वियों का ही आश्रम है । श्रर्थात्‌ सारा ्रायंसमाज 
ही त्यागी श्रौर तपस्वियों का समाज है । श्रायों के ऐसे त्यागी और तपस्वी ग्रादशं गृहस्थों का वर्णेन ग्रायों के इतिहास 
में बहुतायत से पाया जाता है । समस्त ऋषि मुनि गृहस्थ ही थे । उनके भी स्त्री और बच्चे थे । किन्तु उनकी रहुन- 
सहन बिलकुल ही सादी और तपस्वियों की सी थी । भ्रनसूया और शकुम्तला आदि ऋषिकन्याएँ भ्ररण्यवासिनी ही 
थीं । रामचन्द्र ्रौर पाण्डवों ने गृहस्थाश्रम के साथ ही चौदह चौदह वर्ष का वनवास आसानी से काट दिया था । 
वाल्मीकि के श्राश्रम में भी सीता के पहुँच जाने पर और लवकुश के उत्पन्न हो जाने पर खासा कुटुम्ब एकत्रित हो 
गया था और पूरा गृहस्थ का नमूना था । किन्तु उनकी सम्पत्ति की कया दशा थी, यह उस वणान से अच्छी प्रकार 
प्रकट होता है, जो लवकुश के पुरस्कार से सम्बन्ध रखता है। एक बार लवकुश ने ऋषियों को रामायण का गाना 
सुनाया । गाना सुनकर समस्त ऋषिमण्डली श्रत्यन्त प्रसन्न हुई आर लवकुश को श्रनेकों पदार्थ उपहार में दिये। 
उपहारसामग्री का वर्णन करते हुए वाल्मीकि मुनि कहते हैं कि 
संरक्ततरमत्यर्थं सधुरं तावगायताम्‌ । 
प्रीत: कञ्चिन्मुनिस्ताभ्यां संस्थितः कलशं ददौ ॥। 
प्रस्तो वल्कलं कञ्चिहृदौ ताभ्यां महायशाः । 
अन्यः कुष्णाजिनसादाद्यज्ञसुत्रं तथापरः । 
कश्चिस्कमण्डलुं प्रादान्मोञ्जीमन्यो महामुनिः । 
बृसीमच्यस्तदा प्रादात्कौपीनमपरो मुनिः ॥। 
ताभ्यां ददौ तदा हृष्टः कुठारमपरो मुतिः । 
कषायम्रपरो वस्त्रं चीरमन्यो ददो मुनिः ॥। 
जटाबन्वनमन्यस्तु काष्ठरज्जु मुदान्वितः । 
७६ यज्ञसाण्डमृषिः कञ्चिस्काष्ठसारं तथापरः ॥। 
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ओदुम्श्ररीं बृप्तीमन्‍्य: स्वस्ति फेचित्तदावदन्‌ । 
आयुष्यमपरे पराहुमु दा तत्र महषयः ॥ (वाल्मीकि रामायणा-बालकाण्ड) 


प्र्थात्‌ लवकुश के काव्यसंगीत से मुग्च होकर किसी ऋषि ने वल्ल, किसी ने कृष्णाजिन (मृगचर्म), किसी ने 
कमण्डलु, किसी ने मौंजी, किसी ने कुशासन, किसी ने कोपीन, किसी ने कुठार, करिसी ने काषाय वस्त्र, किसी ने जटा 
बाँधते का चीर, किसी काष्ठ ने बांधने की रस्सी, किसी ने यज्ञ का भांड, किसी ने समिधाभार श्रौर किसी ने चौकी दी 
भ्रौर किसी ने ग्रायुष्यमान्‌ हो, ऐसा श्राशीर्वाद ही दिया | इस वशित सामग्री से उस समय के जीवन का ग्रौर उस समय 
की गृहस्थी का पता भश्रच्छी प्रकार लग जाता है। ये ऋषि भी गृहस्थ थे । इनके भी ऋषिपत्नियाँ थीं, बालबच्चे शरे 
प्रोर शादी विवाह होते थे । ये मूख न थे, किन्तु इतने विद्याप्रेमी श्रौर ज्ञानपटु थे कि श्राज संसार उनकी झूठन खाकर 
विद्वानु होता है। पर उनकी गृहस्थी का यह कंसा सौम्य चित्र है ? इससे सहज ही समभ में ग्रा जाता है कि ग्रार्य 
गृहस्थ भी कितनी सादी श्रौर सहज गृहस्थी के साथ रहते थे और ग्रायंसभ्यता को कितना श्रल्प संग्रह क्री ओर अग्रसर 
किये हुए थे । यही त्यागवाद है । इस प्रकार के त्यागवाद की समानता से संसार से तीन बातें उठ जाती हैं। सबसे 
पहिले तो चोरी का म्रभाव हो जाता है। जहाँ सभी लोग सादे तपस्वी श्रौर समान ग्र्थवाले होते हैं वहाँ श्रधिक 
पदार्थों के संग्रह करने की प्रवृत्ति ही वहीं होती चोरी तो तभी होती है जब किसी के पास अधिक और किसी के पास 
कम पदार्थ होते हैं । किन्तु जहाँ समानता है--जहाँ मोह उत्पन्न कराने वाला कोई पदार्थ ही नहीं है--वहाँ कोई 
किसी का पदार्थ ले ही नहीं सकता । दूसरी बात जो उठ जाती है बह व्यभिचार है । जहाँ लोग तपस्वी ग्रौर समान 
भ्रर्थवाले होते हैं, वहाँ यह बात नहीं होती कि किसी के तो घन के कारण दो दो विवाह हो जायेँ और किसी का 
विवाह ही न हो । उस समय तो सबको स्त्री प्राप्त हो जाती है और व्यभिचार में कमी हो जाती है। साथ ही जब 
श्वङ्खार का एकदम बहिष्कार हो जाता है तब शोभा श्शुङ्गार के कारण जो व्यभिचार होता है, वह भी बन्द हो जाता 
है । इन दो बुराइयों के बन्द होते ही तीसरी बुराई लड़ाई, झगड़ा, मारपीट, पंचायत और ग्रदालत आदि कलह के 
समस्त म्रङ्ग एकदम उठ जाते हैं । इतना ही नहीं किन्तु काम, क्रोध, मद, लोभ, मोह श्रोर मत्सर ग्रादि मानसिक 
चिकार भी दूर हो जाते हैं । क्योंकि संसार में अर्थ काम-धन और स्त्री-का ही तो झगड़ा है। जब सवक्रो समान 
सम्पत्ति श्रौर समान स्त्री प्राप्त है, तो वैमनस्य किस बात का ? इसीलिए श्रायेसभ्यता कहती है कि-- 


मातुबत्परदारेषु परद्रव्येषु लोष्ठवत्‌ । आत्मवत्सवंभूतेषु यः पश्यति स पश्यति ।। 

अर्थात्‌ जो पराई स्त्री को माता के समान, पराये घन को काठ के समान और समस्त प्राणियों को अपने समान 
देखता है वही देखता है । यही कारण है कि ग्रायों ने भ्रपनी सभ्यता में श्रत्यन्त सादगी, तपस्या और ईश्व रपरायणता 
को स्थान दिया है । भ्रतएव वैदिक ऋषि गृहस्थों का उपयुक्त सामान देखकर यह न समभ लेना चाहिये क्रि यह 
संन्यासियों की गृहस्थी है । हमने गृहस्थों को भी फलाहारी वल्कलवारी और मिट्टी तथा अअलाबुपात्र से जो निर्वाह 
करना लिखा है, वह उपयुक्त ही है। भ्राज भी लाखों जंगलनित्रासी गृहस्थ इसी प्रकार की रहनसहन से रहते हैं । 
उनके पास से यदि एक स्त्री को निकाल दें, तो उनक्रा समस्त जीवन संन्यासियों का ही हो जाय | यही कारण है कि 
उनके यहाँ परस्पर चोरी, व्यभिचार गौर लड़ाई झगड़ा बहुत ही कम होता है | श्राज यदि उनमें भ्रहिसा, सृष्टज्ञान 
ओर ईश्वरपरायणाता होती तो हम उन्हें ऋषि ही कहते । किन्तु ऋषित्व प्राप्त करने के लिए भ्रायंसभ्यता का अनुकरण 
करना पड़ता है- ब्रह्मचर्य ग्राश्रम से ही गायत्री, प्राणायाम, ब्रह्मचये, सृष्टि के कारणों का ज्ञान और साम्यवाद का 

श्रभ्यास करना पड़ा है । इसलिए जंगली सभ्यता और ग्रॉयेसभ्यता में अन्तर हो जाता है । 
इसका कारण यही है कि ग्रार्यसभ्यता विचारपूर्वक स्थिर की गई है ग्रौर जंगली सभ्यता अज्ञान के कारण आप 
ही झप बन गई है । भायंसभ्यता को बाल्यावस्था से ही ब्रह्मचारी के मन में बैठाने का ्रायोजन किया गया है, इसी- 
लिए ब्रह्मचारी गायत्रीमन्त्र से ऋतम्भरा प्रज्ञा के बढ़ानेवाली वेदविदा को पढ़ता है, ब्रह्मचयं से उत्पन्न वीये को प्राणायाम 


PT 
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क द्वारा ऊध्वगामो करता है और “सूर्याचन्द्रमसौ घाता यथापूर्वमकल्पयत्‌’ के नित्य पाठ से सृष्टि के महान्‌ कारणा 
परमेश्वर को पहिचानता है । यह मन्त्र उसे नित्य शिक्षा देता है कि परमेश्वर ने यह सृष्टि उसी तरह बनायी है जैसे ' 
पूर्वकल्प में बनायी थी । इन वैदिक क्रियाओं से वह सादा, तपस्वी श्रौर ईश्वरपरायरा वनता है तथा सदैव सहपाठियों 
के साथ समान भाव से रहने के कारणा उसमें त्यागभाव को समानता का भाव पुष्ट हो जाता है। अतएव ग्रार्यो का 
साम्यवाद ग्रपनी निराली छटा के साथ सामने भ्राता है, सन्यासीपन, जंगलीपन या वोलशेविकपत के साथ नहीं । 
्रायाँ के प्राचीन वैदिक साम्यवाद की पुनः प्रतिष्ठार्थं स्वामी दयानन्द सरस्वती ब्रह्मचारियों के लिए सत्यार्थप्रकाश में 
लिखते हैं कि 'सबको तुल्य वस्त्र, खान पान, शासन दिए जाएं, चाहे वह राजकुमार हों, चाहे राजकुमारी हों, चाहे 
दरिद्र के सन्तान हों, सबको तपस्वी होना चाहिये ।' यहाँ साम्यवाद के साथ तपस्वीजीवन की बात कही गई है जो 
बड़े ही मार्क की है | इसी प्रकार साम्यवाद का जिक्र करते हुए गीतारहस्य पृ० ४०४ श्रोर ३६५ में लोकमान्य तिलक 
महाराज कहते हैं कि “साम्यबुद्धि को बढ़ाते रहने का श्रभ्यास प्रत्येक मनुष्य को करते रहना चाहिये और इस क्रम से 
संसार भर के मनुष्यों की बुद्धि जब पूर्णं साम्य श्रवस्था में पहुँच जावेगी तभी सत्ययुग की प्राप्ति होगी तथा मनुष्य 
जाति का परम साध्य प्राप्त होगा ग्रथवा पूरणं वस्था सबको प्राप्त हो जावेगी । कार्य अकार्यशास्त्र की प्रवृत्ति भी 
इसीलिए हुई है और इस कारण उसकी इमारत को भी साम्यबुद्धि की ही नींव पर खड़ा करना चाहिए । 
अहिसकौरात्मविद्धि: सबंसूतहिते रतैः । 
भवेत्‌ कृतथुगप्राप्तिः आशौःक्म विजिता ॥ 

ग्रात्मज्ञानी, अहिसक, एकान्त घमं के ज्ञानी और प्राणीमात्र की भलाई करनेवाले पुरुषों से यदि यह जगत्‌ भर 
जावे, तो श्राशीःकर्म अर्थात्‌ काम्य अथवा ्वार्थबुद्धि से किये हुए सारे कर्म इस जगत्‌ से दूर होकर फिर कृतयुग प्राप्त 
हो जावे (महा० शा० ३४८, ६३) क्योंकि ऐसी स्थिति में सभी पुरुषों के ज्ञानवान्‌ रहने से कोई किसी का नुकसान 
तो करेगा ही नहीं, प्रत्युत प्रत्येक मनुष्य सबके कल्याण पर ब्यान देकर तदनुसार ही शुद्ध भ्रन्तःकरण भर निष्क्ामबुद्धि 
से अपना अपना बर्ताव करेगा । हमारे शास्त्रकारों का मत है कि बहुत पुराने समय में समाज की ऐसी ही स्थिति थी और 
वह फिर झी कभी न कभी प्राप्त होगी ही । इस वर्णन में लोकमान्य ने स्पष्ट रूप से बतला दिया है कि सब प्राणियों 
के सुख का ध्यान रखकर जो साम्यवाद होगा, वही सतयुग लानेवाला होगा। इसी प्रकार महात्मा गांधी ता० २८ 
श्रक्टूवर सन्‌ १६२८ के गुजराती नवजीवन में विद्याथियों के एक ग्रा्थिक प्रश्‍न का उत्तर देते हुए लिखते हैं कि 'इस देश 
और सारे संसार की आर्थिक रचना ऐसी होती चाहिये कि एक भी प्राणी अन्नवस्त्र के भ्रमाव से पीड़ित न हो, श्रर्थात्‌ 
सबको अपने निर्वाहयोग्य उद्यम मिल जाय । सारे संसार के लिए ग्रगर हम ऐसी इच्छा करते हों तो अन्न वस्त्र पैदा 
करनेवाले साधन प्रत्येक मनुष्य के पास रहना चाहिये। किसी को भी दूसरे की कमाई से सम्पत्तिवान्‌ होने का लोभ 
बिलकुल न होना चाहिये । जिस प्रकार हवा और पानी पर सबका समान स्वत्व है श्रथवा होना चाहिये, उसी प्रकार 
अज्नवस्त्र पर भी होना चाहिये । इसका इजारा किसी एक देश, जाति अथवा गद्दी पर होना न्याय नहीं श्रन्याय है । 
इस महान्‌ सिद्धान्त का श्रमल और बहुधा विचार भी नहीं किया जाता । इसी से इस देश और संसार के भ्रत्य देशों 
में भूख का दुःख बना रहता है।' 

ये हैं श्रार्येसम्यता के साम्यवाद के नमूने । इन सब नमूनों में समस्त संसार के मनुष्यों और प्राणियों को ध्यान 
में रखकर साम्यवाद की चरचा की गई है अर सबमें सादगी तथा तपस्वी जीवन की झलक विद्यमान है । इसीलिए _ 
हम कहते हैं कि योरप के साम्यवाद में और यों के साम्यवाद में महान्‌ भ्रन्तर है । आर्यो का साम्यवाद अर्थात्‌ 
त्यागवाद आस्तिकता से उत्पन्न होकर और सब प्राणियों को सुखी बनाकर परमात्मा का दर्शन कराता है और योरप 
का साम्यवाद घृणित भौर अपवित्र कामुकता को बढ़ाकर मनुष्यों को पतित करता है । रायो का तपस्वी और त्यागी 
जीवन समस्त मनुष्यों, समस्त पशुओं र समस्त वृक्षों के मूलकारणों पर गम्मीरता से विचार करके झोर उस 
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विचार को धार्मिक तुला से तौलकर सबको सबसे लाभ पहुँचाते हुए सबको मोक्षाभिमुखी बनाता है श्रौर समस्त 
प्राणीसमूह को इस प्राकृतिक तङ्ग पृथ्वी से हटा कर भ्राकाशस्वरूप श्रनन्त परमात्मा की श्रानन्दमयी गोद में स्वतन्त्रता 
से विचरण करने की प्रेरणा करता है, पर योरप के साम्यवादी इन सब के मूल परमात्मा ही को हटा रहे हैं। इस- 
लिए भ्रायों के शुद्ध घर्म की तुलना योरप की करिसी भी नीति के साथ नहीं हो सकती । 


प्रायां में जव तक इस शुद्ध घमं का भ्राचार और प्रचार रहा तब तक उनमें हर प्रकार से शान्ति रही, किन्तु 
जैसा कि हुम तृतीय खण्ड में लिख ब्राये हैं कि कारणवश श्रायो में जब प्रमाद बढ़ा ग्रौर वे शुद्ध वैदिक धमे की जड़ 
बरह्मचयं प्राश्रम के कठिन तप से जी चुराने लगे तब यह फल हुआ कि उनका एक बहुत बड़ा दल ब्रात्य करके पृथक्‌ 
कर दिया गया, जो देशदेशञान्तरों में फैल गया और भ्रपना रूप, भाषा ग्रौर श्राचार व्यवहार भार्यों के विपरीत बनाकर 
यहाँ फिर भ्राया भौर बस गया। इसका परिणाम यह हुश्रा कि उसके संसर्ग से बचे हुए शुद्ध श्राय भी विलासी हो गये श्रौर 
भ्रपने विलासोत्पादक पदार्थो को बेचने के लिए भिन्न भिन्त देशों में भेजने लगे दीर्घकाल तक उनका यह विलास 
प्रचार जारी रहा, पर कुछ दिन से पृथ्वी के समस्त देशों ने उनकी नकल करना आरम्भ कर दी है ग्रौर स्पर्धा में 
उनसे भी झागे बढ़ गये हैं । इस स्पर्वावृद्धि का जो कुछ दुःखद परिणाम हुआ है, वह आज सबके सामने है । 


श्रायों का यह घामिक इतिहास बतलाता है कि चाहे जैसा बन्दोबस्त किया जाय, चाहे जितना घर्म का 
नियन्त्रण हो श्रौर चाहे जितना लोग सादे, तपस्वी तथा ईश्वरपरायण रहें, पर कुछ दिन या बहुत दिन के बाद समाज 
में ऐसे लोग मी श्रवश्य उत्पन्न हो जाते हैं, जो घामिक बन्धनों को तोड़ देते हैं और पापाचरण में रत हो जाते हैं । 
इसका कारण जीवों की स्वतन्त्रता है । यद्यपि जीव कर्मफलों के भोगने में परतन्त्र हैं, पर कमे करने में स्वतन्त्र भी हैं । 
इसीलिए उनकी इस स्वतन्त्र कमेप्यता के कारणा प्रबन्ध करनेवालों को हार जाना पड़ता है। मनुष्यों की इस स्वतन्त्र 
कमंपरायणता से बड़े बड़े धमंगुरुओं को बीसों बार हारना पड़ा है। यहाँ तक कि मनुष्यों को कर्मानुसार दण्ड देकर 
संसार को भ्रादशं रूप रखने में परमात्मा को भी हारना पड़ा है । परमात्मा ने असंख्यों बार मनुष्यों को उनके कुर्मो 
के कारणा बड़ी बड़ी पापयोनियों में डालकर शिक्षा दी है, पर श्राज तक मनुष्यों ने मनमाना पापकमं करना बन्द नहीं 
क्रिया । अर्थात मनुष्य ने मनुष्यों घ्रौर भन्य प्राणियों का सताना बन्द नहीं किया | ्राज भी दुराचारी भ्रौर श्रव्याचारी 
मनुष्य मनुष्यों मर ग्न्य प्राणियों को इतना कष्ट देते हैं कि कभी कभी उस कष्ट, पीड़ा और यातना से लाखों प्राणियों 
को भ्रकाल में ही मरना पड़ता है । इसलिए प्रत्याचारियों के द्वारा पहुँचाये जानेवाले कष्ट और मृत्यु से बचने के लिए 
धार्यों ने पती सभ्यता में शुद्ध घम के साथ साथ ्रापद्धमे को भी स्थात दिया है रर आपद्धमे के समय शुद्ध घर्म के 
तियमों के सुधारने प्रथवा बिलकुल ही उलट देने की भो व्यवस्था की है। 


आपद्धमे 


इस सृष्टि में जीव असंख्य हैं। शायद वे ग्रत्यन्त छोटे छोटे पाथिवकणों से भी श्रधिक हैँ । इन्हीं जीवों में मनुष्य भी 
हैं। मनुष्य की जेसी शक्ति है, वह सब पर विदित ही है, इसलिए यह कहने में जरा भी सन्देह नहीं है कि जीवों की भी 
संसार में एक विशेष शक्ति है । ये जीव मनुष्यशरीरों में कर जत्र श्रपनी सामूहिक शक्ति का प्रयोग करते हैं, तो वह 
शक्ति इतनी प्रबल हो जाती है कि ईश्वर द्वारा निमित बड़े बड़े प्राकृतिक नियमों में भी विप्लव उत्पन्न कर देती है। यही 
कारण है कि सृष्टिज्तियमों में कहीं न कहीं थोड़ा बहुत अपाद भी बना रहता है श्रोर यह जानना कठिन हो जाता है कि 
मनुष्यों की सामुदायिक शक्ति का कब कहां प्रयोग हुआ ओर उससे कब कहाँ कौनसा अपवाद उठ खड़ा हुआ । यद्यपि यहे 
भ्रज्ञात्त है तथापि यह्‌ निश्चित है कि मनुष्यों के निममविरुद्ध कमेजन्य भ्रयवादों के कारण नानाप्रकार के प्रस्वाभाविक उत्पात 
उत्पन्न हो जाते हैं भौर वे शुद्ध घमं के द्वारा रोके नहीं जा सकते । प्रत्युत जिस प्रकार वे तियमित रीति से उत्पन्न होते हैं, 
उसी प्रकार उनका प्रतिकार भी अनियमित सिद्धान्तो के ही द्वारा होता है । श्रनियमित सिद्धान्तों का ही नाम सोपद्धम हे} 
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ग्रापद्धर्म भौर श्रपवाद का साथ है । जहां श्रपवाद है वहीं श्रापद्धमं है । इसका कारणा यही है कि जब भ्रपवाद 
से प्रतियमितता उत्पन्न होती है श्रौर उस अनियमितता के कारण दुःख और मृत्यु का भय धिक उत्पन्न होता है 
ग्रौर सामने ग्राती हुई भयङ्कर हिसा दिखलाई पड़ती है तव भ्रनियमित श्रापद्धमे ही के द्वारा उस भ्रानेवाली भयंकर 
हिसा का मूल नष्ट किया जाता है। यदि ऐसा न किया जाय तो ग्रपवादों की वृद्धि हो जाय श्रौर समस्त संसार 
ग्रनियमित दुःखों के कारण समूल नष्ट हो जाय । परन्तु श्रायेसभ्यता में प्राणियों को दुःखी देखना भ्रनुचित समझा 
गया है, इसलिए श्रायों ने श्रानेवाली हिंसा की हिंसा ही को उचित समका है श्रौर उत्ती को ग्ापद्धम कहा है। क्योंकि 
संसार में हिसा का समुद्र उमड़ रहा है श्रौर चार प्रकार की हिंसा से प्राणीसंहार हो रहा हैं। (१) आँघी तूफान 
और वर्षा रादि के कारण श्रसंस्य जीव श्रकाल में ही मर जाते हैं (२) सिंह, चीता, सर्प और घ्रन्य प्राणियों के द्वारा 
करोड़ों जीव मारे जाते हैं (३) मनुष्यों के द्वारा लाखों पशुपक्षी श्रादि प्राणी मारे जाते हैं और (४) मनुष्यों के द्वारा 
मनुष्यों का भी संहार होता है । हिसा की इन चार श्रेणियों को दो विभागों में बाँट सकते हैं । 4पहिले विभाग में 
प्रथम और द्वितीय श्रेणी का समावेश हो सकता है और दूसरे विभाग में तृतीय और चतुर्थ श्रेणी का । पहिले विभाग 
में ग्रमानुषी हिंसा है और दूसरे में मानुषी, पर पहिले विभाग की हिसा का कारणा दूसरा ही विभाग है । क्योंकि 
जितने प्राणी प्राकृतिक दुर्घटनाश्रों और सिंहादि प्राणियों के द्वारा ग्रकाल में मारे जाते हैं, उनमें बहुत से उसी पाप 
के फल के कारणा मारे जाते हैं, जो उन्होंने कभी मनुष्यशरीर में रहकर किया है । 

यदि उन्होंने अपने मानवशरीरों से पाप न किया होता, तो यहाँ इन मोग शरीरों में पीड़ा न होती । किन्तु उन्होने 
मनुष्यशरीर में नाना प्रकार के दुष्कर्म किये हूँ, इसीलिए प्राकृतिक विश्ववों श्रौर अन्य प्राणियों के द्वारा उनकी यहाँ दुर्गंति 
होती है। कीड़े को सर्प खाये जाता है, सर्प को मोर खाये जाता है और मोर को कुत्ता खाये जाता है । इसी तरह 
घास को गाय और गाय को बाघ खा रहा है । यही नरकयातनाएँ हैं ्रौर इन्हीं को ग्रमानुषी हिसा कहते हैं । परन्तु 
मानुषी हिसा इससे विलक्षणा है । उसके दो विभाग हैं--एक श्रज्ञात हिंसा और दूसरी ज्ञात हिंसा है। प्रज्ञात हिसा 
वह है जो विना इरादे के, केवल शरीर की हलचल से हो जाती है और ज्ञात हिसा वह है जो जान-बूभकर की जाती 
है । मनुष्य चाहे जितना बचे--चाहे जितनी भ्रच्छी व्यवस्था करे--परन्तु यह श्रज्ञात हिसा से बच नहीं सकता । 


चलते फिरते, काम करते ग्रौर खातेपीते कुछ न कुछ प्राणियों का नाझ हो ही जाता है। इसे हिसा मानकर ही 
श्रार्यों ने पञ्चमहायज्ञों को नित्य करने की श्राज्ञा दी है । 


परन्तु इस हिंसास्वीकार का यह श्रथे नहीं है कि जब श्रज्ञात दशा में सूक्ष्म जीवों की हिंसा हो जाती है, तो लाइये 
गाय, भेस, बकरी, श्रौर मुर्गी को भी मारकर खा जावें । अपने स्वार्थ के लिए प्राणियों की हिसा करना एक बात है भ्रौर 
्रज्ञात दशा में कृमियों का मारना श्रथवा अपने प्राण बचाने के लिए सिहसर्पादि का मारना दूसरी बात है। यहाँ तो 
“हृष्डिपूतं न्यसेत्‌ पादं वस्त्रपु्तं जलं पित्‌’ अर्थात्‌ फूंक फूंककर पैर रखने शोर छान छानकर पानी पीने पर भी जो 
[हसा हो जाती है, उसी की गणना अज्ञात हिसा में है और इस अज्ञात हिसा से किसी प्रकार बचाव नहीं है । 
वर्तमान समय के सबसे बड़े ्रहिसावादी महात्मा गांधी तारीख २८ अक्टूबर सन्‌ १६२५ के गुजराती नवजीवन 
में लिखते हैं कि “मुझे कबूल करना चाहिये कि मैं प्रतिक्षण हिसा करके ही शरीर का भी निर्वाह करता हूँ । इसीसे 
शरीरविषयक राग क्षीण होता जाता है। श्राश्रम की रक्षा करने में भी हिसा कर रहा हूँ। प्रत्येक श्वास में सूक्ष्म 
जन्तुश्रों की हिसा करता हूँ, पर यह जानते हुए भी कभी इवास को नहीं रोकता । वनस्पति ग्राहार करने में भी 
हिंसा करता हूँ, तो भी झाहार का त्याग नहीं करता । मच्छरादिक के क्लेश से बचने के लिए मिट्टी के तेल ग्रादि 
का भी उपयोग करता हूँ जिससे उनका नाझ हो जाता है, पर यह जानते हुए भी इन नाशक पदार्थो का उपयोग नहीं 
छोड़ता । सपों के उपद्रव से ्राश्रमवासियों के बचाने के लिए जब देखता हैं कि बिना मारे ये दूर नहीं हो सकते तउ 
मारने देता हूँ बैलों को चलाने के लिए ब्याश्रमवाले उन्हें मारते हैं, यह भी सहन कर लेता हूँ । इस तरद्व घेरी .. 
हिसा का अन्त ही नहीं दै।' ठीक है, मनुष्य इस प्रकार की अज्ञात भौर प्राणरक्षिणी हिसा से बच ही नहीं सकता । 


६३० बैदिक सम्पत्ति 


प्रब रही बात ज्ञात हिंसा की । ज्ञात हिंसा के दो विभाग हुँ-पहिला विभाग मनुष्यों के श्रतिरिक्त भ्रन्य 
प्राणियों की हिसा से सम्बन्ध रखता है भ्रोर दूसरा विभाग मनुष्यों की हिसा से सम्बन्ध रखता है । इन दोनों प्रकार 


की हिसाओं को मनुष्य कमंयोनि होने से जान-बूकरकर करता है, इसलिए वह हिंसा का फल पाता है और दूसरी योनियों 


में जाकर नाना प्रकार की उपर्युक्त नरकयातनाएँ भोगता है । यद्यपि इन दोनों प्रकार की हिंसाश्रों में पाप होता है, पर 
इनमें मनुष्यों के लाश से सम्बन्ध रखनेवाली हिंसा तो श्रत्यन्त ही घोर है। मनुष्य का मारना तो दूर की बात है । 
प्रार्यों ने तो मनुष्य को कटु वाक्य कहने में भी हिंसा ही मानी है। यहाँ तक कि उसके प्रति मन में दुष्ट विचार लाने 
को भी हिसा ही कहा है । कहने का मतलब यह है कि मनुष्य को इस ज्ञात हिसा से सदैव बचना चाहिये । किन्तु जैसा 
कि ऊपर चार श्रेणी की हिसा का वर्णान किया गया है, उससे यही प्रतीत होता है कि संसार में हिसा का एक प्रचण्ड 
प्रवाह बह रहा है, जो निर्मूल नहीं किया जा सकता । क्योंकि यह हिंसा प्रवाह ही संसार का मूल कारण है। जिस दिन 
हिंसा का उन्मूलन हो जायगा, उस दिन सृष्टि ही का श्रन्त हो जायगा । क्योंकि काथिक, वाचिक श्रौर मानसिक हिंसा 
से ही लोगों को दु:ख होता है और दूसरों को दुःख देना ही पाप है श्रौर पापों का भोग ही संसार का कारण है। इस 
लिए संसार की इस मूलकारण हिसा का श्रत्यन्ताभाव हो ही नहीं सकता । चाहे जितना धामिक बन्दोबस्त किया 
जाय, हिसा करनेवाले मनुष्यों की उत्पत्ति हो ही जायगी श्रौर शुद्ध व्यवस्था में अपवाद हो ही जायगा । परिव्राट्‌ चाहे 
जितना सदाचार का प्रचार करे, अर्थ श्रौर काम में--लोम और मोह में-रृद्धि हो ही जायगी ग्रौर हिसा श्रर्थात्‌ पाप 
जन्य पीड़ा से मनुष्यों को दुःख हो ही जायगा । जितने प्रकार के दुःख हैं --वेदनाएं हैं--सब मृत्यु की छोटी बड़ी 
सड़कें हैं, सबका अन्त मृत्यु में ही होता है और सव किसी न किसी प्रकार मृत्यु के निकट ही ले जाती हैं, इसीलिए 
झपवादों से उत्पन्न हुई मृत्यु से बचने के लिए श्रापद्धर्म की योजना हुई है। मनु भगवान्‌ कहते हैं कि 
विश्व श्र देवं: साध्यंश्र ब्राह्मणश्च महाषिभिः । आपत्सु मरणाउ्धीतेविधे: प्रतिनिधिः कृतः ॥ 
भ्रर्थात्‌ सब देवों, साध्यों, ब्राह्मणों और ऋषियों ने श्रापत्काल के समय मृत्यु से बचने के लिए धर्म के प्रति- 
निधि इस भ्ापद्धमं की रचना की है | इसी को नीति भी कहते हैं। यह नीति शुद्ध सत्य के ग्रास पास ही रहती है । 
इसी को वेदों में ऋत कहा गया है । वेदों में "ऋतञ्च सत्यञ्च' की भाँति यह ऋत प्रायः सत्य के साथ ही श्राता है, 
क्योंकि सत्य शुद्ध घमं है ्रोर ऋत आपद्धम है । यह आपद्धर्म घामिक, सामाजिक और राजनैतिक तीन प्रकार का 
होता,है । भ्रथवेवेद ८।६।१३ में लिखा है कि 
ऋतस्य पन्थामनु तिस्न मागुस्रयो घर्मा ६8 अनु रेत आगुः । 
प्रजामेका जिन्वत्यूमेका राष्ट्रमेका रक्षति देवयूनाम्‌ ।। 
अर्थात्‌ ऋत के तीन मागे चलते हैं रौर तीनों भ्रनुधर्मा कहलाते हैं--एक प्रजा (समाज) के बल की रक्षा करता 
है, दूसरा राष्ट्र (राजनीति) की रक्षा करता है श्रोर तीसरा व्यक्ति (धमं) की रक्षा करता है। ग्रर्धात्‌ सामाजिक, 
राजनेतिक और घामिक तीनों क्षेत्रों में ्रमुधम अर्थात्‌ ऋत के तीनों मागं दौड़ते हैं । जब जहाँ जैसी ञ्रावश्यकता हो 
तब वहाँ वेसा व्यवहार करना चाहिये । भागवत ११।१६।३८ में ऋत की व्याख्या करते हुए ' ऋतं च सुनता वाणी! 
कहा गया है । सूनृता शब्द का श्रथ करते हुए टीकाकार ने लिखा है कि "सत्यप्रिया वाक्‌ सुनृता' ग्रर्थात्‌ प्रिय सत्यवाणी 
को सूनृता कहते हैं । प्रिय सत्य में गौर शुद्ध सत्य में जो अन्तर होता है, वही ग्रन्तर ऋत रौर सत्य में है । प्रिय सदैव 
शुद्ध सत्य नहीं रह सकता । वह कभी कभी प्रियता के कारणा शुद्ध सत्य से हट जाता है। इसीलिए ऋत श्रापद्धर्म का 
रोर सत्य शुद्ध घ॒र्म का प्रतिनिधि माना गया है । शुद्ध धमे भ्रोर भ्रापद्धमे सदेव सामाजिक, राजनैतिक और धामिक 
ब्यवहारों में साथ साथ रहते हैं अतः जब जिसकी श्रावर्यकता होती है तब वही ग्रागे हो जाता है ।ऋ० ६।४७।७ 
में बहुत ही स्पष्ट रीति से कह दिया है कि “भवा घुनीतिरुत वामनीतिः? अर्थात्‌ सुनीति--धर्भ से श्रथवा वामनीति-- 


mm Ee feet इति/प्रधंव संहितायों पाठ आए oo oO उप एएएता संहितायां पाठः ॥ 
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वेदिक आयो की सभ्यता ६३१ 


_ज्रापद्धर्म से ही सदैव कार्य सिद्ध करना चाहिये । इसका कारण स्पष्ट है कि जब दुष्ट मनुष्यों से साबिका पड़ता है रौर 
दुःखो से त्रास उत्पन्न होता है-मृत्यु का भयङ्कर रूप सामने दिखने लगता है--तब ग्रापद्धमे के द्वारा ही अपनी रक्षा 
की जा सकती है । कहते हैं कि हिन्दुओं और मुसलमानों की लड़ाइयों से बहुवा मुसलमान सेनाध्यक्ष प्रपत्ती सेना के 
रागे बहुत सी गौवों को कर लिया करते थे । इसका फल यह होता था कि हिन्दू सैनिक गोवघ के डर से गोली 
चलाना बन्द कर देते थे और मुसलमान सैनिक उन पर गोली चलाकर विजय प्राप्त कर लेते थे । किन्तु यदि हिन्दू 
सचेनापति श्रापद्धमे के श्रनुसार उस समय के गोवध को पाप न समझते और गोली बाढ़ करने की श्रा्ञा दे देते तो 
श्राज देश में हिन्दुओं के सामने इतना बड़ा गोसंहार न होता । इस पर श्रापद्धमं के ज्ञाता किसी नीतिनिपुणा ते सत्य 
ही कहा है कि "ब्रजन्ति ते मूढधियः पराभवः भवन्ति मायाविषु ये न मायिन:' ग्रर्थात्‌ जो मायावियों की माया को 
नहीं समभ पाते, वे मूढ़वुद्धि श्रवश्य ही पराजित होते हैं। इसीलिए कहा है कि 'यस्प्रिन्यथा वतते यो मनुष्यः 
तस्मिस्तथा वर्तितव्यं स धर्म: श्रर्थात्‌ जो जिससे जिस प्रकार का व्यवहार करे, उससे उसी प्रकार का व्यवहार करना 
चर्म है ' क्योंकि “शठस्य शाठ्यं शठ एव वेत्ति' अर्थात्‌ शठ को शठ ही शिक्षा दे सकता है ! इसका कारण यह है कि 
घ्रापत्ति के समय कत्तव्य अ्रकत्तंव्य और श्रकत्तं व्य कत्तं व्य हो जाता है । इसीलिए श्रीकृष्ण भगवान्‌ गीता में कहते 
हैं कि-- 
कर्मण्यकर्म यः पश्येदकर्मणि च कम यः । स बुद्धिमान्मनुष्येबु स युक्त: कृत्स्नकर्मकृत्‌ ॥ 
्र्थात्‌ जो कर्म में ग्रकर्म और श्रकमे में कर्म देखता है, वही मनुष्यों में बुद्धिमान्‌ है । इसलिए जब जहाँ जैसा 
मौका हो तब वहाँ वैसा ही व्यवहार करना चाहिये | यही श्रापद्धमं का रहस्य है और यही उसका तात्पर्यं है । 
ग्रायशास्त्रों में वेदों के अतिरिक्त जो स्मृतियाँ देखने में आती हैं, वे भी एक प्रकार से झ्रापद्धमे की ही गठरी हैं। 
श्रूति के सामने स्मृति की कोई गणाना नहीं है, पर कभी कभी स्मृति से ही काम लिया जाता है । इसका कारण 
आपद्धम ही है । यह मानी हुई वात है कि मनुष्य का वही समाज उन्नत रह सकता है कि जिसमें ऋत और सत्य के 
तत्व समझे गये हों और दोनों के व्यवहार की कुञ्जी ब्रतलाई गई हो । श्रापद्धमं वा नीतिधमं में कहाँ तक पाप ह 
श्रौर कहाँ तक घर्म हैं इस्त बात का निणांय करना सहज है । शुद्ध वर्मे पर आई हुई बाघाग्रों को निवारण करने के 
लिये जिस वामनीति से काम लिया गया हो, यदि वह घर्मोद्धार के वाद ही छोड़ दी जाय तब तो वह मर्यादित 
ग्रापद्धरम श्र्थात्‌ ऋत नाम की नीति ही कहलायेगी, किन्तु यदि धर्मोद्धार के बाद भी वही नीति व्यवहार में रख ली 
जाय तो वह ऋत नहीं प्रत्युत पाप ही कही जायगी । ऋत में-आबद्धर्म में-वामनीति में--पापांझ है, पर वह्‌ 
धर्मोद्धार का कारण होने से पाप नहीं कहा जा सकता । पर वही यदि अपने मनोरंजन के लिए, दूसरों की हानि के 
लिए रौर सदैव व्यवहार में लाने के लिए नियुक्त कर दिया जाय तो अवश्य पाप हो जायगा, इसमें सन्देह नहीं है । 
मनुस्मृति ११२५, ३० में लिखा हैं कि-- 
प्रभुः प्रथमकल्पस्य योऽनुकल्पेन वतंते । 
न साम्परायिकं तस्य दुमतेविद्यते फलमु ।।३०॥ 
आपत्कल्पेन थो धर्म कुरुतेऽनापदि द्विजः । 
स॒ नाप्नोति फलं तस्य परत्रेति विचारितम्‌ ॥२८।। (मनुस्मृति ११) 
अर्थात्‌ धर्मपालत की शक्ति रखता हुआ जो आपद्धर्म का सेवन करता हूँ, उसको परलोक में फल नहीं मिलता । 
इसी तरह आपत्काल के घमं को जो घमे के समय में करता है उसका भी कर्म परलोक में निष्फल हो जाता है । 
भर्थात्‌ वे दोनों पापी समझे जाते हैं । इन प्रमाणों से स्पष्ट हो गया कि घमं और आपद्धर्म का व्यवहार श्रपते श्रपने 
समयों में ही करना चाहिये । ग्रापद्धमं का उत्तम उपयोग यही है कि वह घर्मोद्धार के ही लिए व्यवहार में लाया 


जाय । घर्मोद्धार हो जाने पर, घर्मसंकट टल जाने पर श्रौर मृत्युमय हट जाने पर वामनीति अथवा श्रापद्धमं का 
व्यवहार छोड़ देना चाहिये । 
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यही धर्म भोर श्रापद्धमं की व्यवस्था है । इसका एक उत्तम उदाहरणा छान्दोग्य उपनिषद्‌ ३०।१।१० में दिया 
म्ना हैं। वहाँ लिखा हैँ कि कुरुदेश में प्रोलों के पड़ने से दुष्काल पड़ गया । दुष्काल के कारण उषस्ति ऋषि अपनी 
स्त्री के सहित हाथीवानों के गाँव में गये ्रौर हाथीवानों को कुल्माष ( कुलथी या उड़द) खाते हुए देखकर खुद भी 
याचना की । हाथीवानों ने कहा कि हमारे पास दूसरे उड़द नहीं हैं, इसी बर्तेन त हैं, जिसमें हम खा रहे हैं । उषस्ति 
ते कहा कि इन्हीं में से हमको भी दीजिए | हाथीवानों ने उषस्ति को उसी बरन में से उड़द श्रीर पानी दिया । 
उषस्ति ने कहा कि यह पानी जूठा है। इस पर हाथीवानों ने कहा कि 'न ल्विद एते अपि उच्छिष्टा इति' श्रर्थात्‌ 
क्या ये कुल्माष जूठे नहीं हैं ? इस पर उषस्ति ने कहा कि न बै अजीविष्याम इमान्‌ अखादन्‌, कामो से अनुपानम्‌ 
इति' प्र्थात्‌ इन उड़दों के बिना हम जी नहीं सकते थे, परन्तु पानी तो स्त्र भरा हुआ है । 

इस कथा में धमे ग्रौर ग्रापद्धमं का चित्र खिचा हुआ है | जिन उड़दों के विना मृत्यु का भय था, वे ग्रापद्धम 
के द्वारा लिये गये, परन्तु जिस पानी के विना मरने का भय नहीं था, उसके लिए शुद्ध घर्म का व्यवहार किया गया 
भौर जूठा पानी नहीं लिया गया । यही आपद्धर्म की सच्ची कसौटी है । 


इसी प्रकार की एक दूसरी कथा श्राधुनिक काल में भी पाई जाती है। ता० २5 अक्तूबर सन्‌ १६२८ के 
गुजराती नवजीवन में श्रात्मकथा लिखते हुए महात्मा गांवी लिखते हैं कि “डॉक्टर दलाल ने कहा कि ग्राप यदि लोह 
घौर संखया की पिचकारी लें और दूध पियें, तो मैं गैरंटी देता हूँ कि श्रापका शरीर फिर दुरुस्त कर दू । मैंने कहा 
कि पिचकारी दीजिये, पर दूध तो मैं नहीं लुगा । डॉक्टर ने पूछा कि श्रापकी दूध की प्रतिज्ञा क्या है? मैंने कहा 
कि गाय मेंस दुहने के लिए दूधवाले बांस की नली से उनके गुप्तस्थानों में फुंक मारते हैं, यह जानने के बाद मुझे दूध 
पर तिरस्कार हुआ है।” 

“दूघ मनुष्य की खुराक नहीं है यह तो मैं हमेशा से ही मानता रहा हूँ, इसीलिए मैंने दूध का त्याग किया है । 
इस पर कस्तूरी बाई ने कहा कि तब तो बकरी का दूध लिया जा सकता है । इस पर डॉक्टर दलाल ने कहा कि 
यदि श्राप बकरी का दूघ लें, तो मेरा काम निकल जायगा । इस पर मैं गिरा । सत्याग्रह की लड़ाई ने मुभमें जीने 
का लोभ पैदा किया और मैंने प्रतिज्ञा के भ्रक्षरों के पालन से सन्तुष्ट होकर उनकी आत्मा का हनन किया।” 


“यद्यपि दूध की प्रतिज्ञा के समय भेरी हृष्टि में गाय और भेस ही थी तथापि मेरी प्रतिज्ञा दूघमात्र के लिए 
समभना चाहिये । जहां तक मैं पशुमात्र के दूध को मनुष्य की निषिद्ध खुराक मानता हूँ, वहाँ तक मुझे दूध पीने का 
झधिकार नहीं है । यह जानता हुआ भी में बकरी का दूध पीने के लिए तैयार हुआ । सत्य के पुजारी ने सत्याग्रह 
की लड़ाई के लिए जीने की इच्छा से अपने सत्य में परदा डाला।” यह कथा भ्रापद्धमं के मर्म को ग्रोर भी स्पष्ट 
कर देती है । प्राचीन ऋषियों ने इस प्रकार के भ्रापद्धर्म को हर मौके के लिए बड़े यत्न से कायम रक्खा है । इसी- 
लिए संस्कारों का समय निश्चित करने तक में उन्होंने 'सबंकालमित्येके' का सिद्धान्त स्थिर रका है। यही घर्म 
झोर ग्रापद्धमं का रहस्य है । इस प्रकार के आपद्धम अथवा ऋतघर्म या वामनीति का काम प्राय: पड़ा ही करता है । 
पर जब तक ऐसा मौका न आ जाय कि भ्रब घमं ही जाता है, मृत्यु ही निकट ग्रा रही है श्रथवा जाति या राष्ट्र का ही 
नाश हो रहा है तब तक उसका श्रनुष्ठात न करना चाहिये । श्रथवेवेद की श्राज्ञानुसार प्रजा के दुःखी होने पर, राष्ट 
के दुःखी होने पर ग्रोर भ्रपने घर्म पर संकट भ्राने पर ही ऋत का व्यवहार करना चाहिये । यही नीति है । हमने गत 
पृष्ठों में वैदिक भर्थे के चारों विभागों को जिन प्रमाणों के साथ लिखा है, उन्हीं प्रमाणों के साथ साथ उन्हीं ग्रन्थों 
में परस्पर विरोधी प्रमाण भी मिलते हैं । उन सबको इस आपदू कोटि में ही समझना चाहिये । 

उदाहरणार्थ मनुष्य फलाहारी है, किन्तु मौका श्राने पर वह अन्न भी खा सकता है। वेदों में जो श्रपुप, सक्तु 
रौर हवि श्रादि भ्रन्न मिश्रित पदार्थों का वणान है, वह या तो यज्ञों से हवन करने के लिए है या भ्रापत्काल में मनुष्यों 
के खाने के लिए है । इसी तरह मनुष्यों को बहुत ही कम वस्तों के साथ रहना चाहिये-श्रघोवस्त्र भ्रौर उपवस्त्र ही 
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पहिनना चाहिये- किन्तु वेदों में जो श्रनेक वस्त्रों का वर्णन है, वह सदं देशों में या दर्बारों में या किसी भ्रन्य भ्रावश्यक 
मौके पर पहिनने के ही लिए हैं | मौका पड़ते पर भ्रपवाद के समय मनुष्य कीमती, भड़कदार शोर अ्रधिक कपड़े भी 
पहन सकता है। इसी तरह मकान मिट्टी और तृण का ही होना चाहिये, पर पुस्तकों के रखने के लिए, राज्यसामग्री 
तथा किसी दरबार के लिए, यज्ञमण्डप और किलों के लिए बड़े बड़े ईंट पत्थर के मी महल बनवाये जा सकते हैं, और 
दष्ट तथा बबेर शत्रुओं के बचने के लिए नाना प्रकार के शस्त्रास्त्र, रसद, सामान, कल, कारखाने और यन्त्रों का भी 
संग्रह और उपयोग किया जा सकता है 

इस प्रकार से वैदिक ग्रर्थ में कहें हुए इन चारों विभागों में आपद्धम के समय फेरफार हो सकता है । इसी तरह 
ग्रावश्यकतानुसार एक या एक से ग्रधिक सन्तान भी उत्पन्न की जा सकती है श्रौर श्रापत्ति के समय अहिंसा के स्थान 
में दुष्ट झत्रुश्नों का नाश भी किया जा सकता है । इस प्रकार के श्रापद्धर्म का पालन करने से मनुष्य को मोक्ष के सीधे 
मार्ग से यद्यपि जरा सा हट जाना पड़ता है, थोड़ा पाप भी होता है और हिसा भी होती है, पर कार्य हो चुकने पर-- 
श्रड्चनों के हट जाने पर--सुकाल होने पर--फिर शुद्ध वमे का अनुष्ठान होता है श्रौर फिर मोक्षमार्ग सीघा हो जाता 
है | क्योंकि आपत्तिकाल दीर्घ काल तक नहीं रहता श्रौर न आपत्ति के समय उपयोग किये पदार्थों का संस्कार ही हृढ़ 
होता है, इसलिए आपद्धर्म के समय में उपयोग किये हुए व्यवहार शुद्ध घमे के समय कुछ भी अड़चन पैदा नहीं करते । 
यही सुनीति श्रौर वामनीति का निर्णय है और यही वेदादि शास्त्रों में आये हुए विरोधी वचनों की संगति है । 

सुकाल श्रौर श्रापत्काल का फेरा श्राया ही करता है, इसीलिए शुद्ध धर्म और ग्ापद्धमे का भी फेरा श्राया करता 
है। कहा नहीं जा सकता कि कव कौन सी पत्ति ग्रा जाय और उससे बचने का क्या उपाय करता पड़े ? यहीं 
समझकर श्रार्यों ने अपनी सभ्यता में श्रापद्धर्म को विशेष स्थान दिया है । हम कह्‌ ग्राये हैं कि जिस प्रकार शुद्ध घमें 
ग्राश्नमव्यवस्था की भूमिका पर स्थिर किया गया है, उसी प्रकार ग्रापद्धर्म वर्णव्यवस्था की भूमिका पर निर्मित किया 
गया है । ्राश्नमव्यवस्था जब तक स्थिर रहती है तब तक शुद्ध चर्म का व्यवहार होता है र मनुष्यसमाज पर किसी 
प्रकार की आपत्ति नहीं आती । किन्तु ्राश्ममव्यवस्था के तिरोभाव के साथ ही साथ संसार में भ्रापत्तियों का दौरा 
शुरू हो जाता है, अतएव श्रापत्तियों का मुकाबला करने के लिए वर्णव्यवस्था की दरकार होती है । 

कहने को तो वणां चार हैं, पर वे भी ग्राश्नमों की तरह दो ही हैं । दो वरो तो दो प्रधान वर्णों के सहायक हैं । 
प्रधान वर्णों में ब्राह्मण और क्षत्री वर्णों की ही गणना है । जिस समय शुद्ध घमं का जमाना रहता है, उस 
समय सब वरणं ब्राह्मण्य ही रहते हैं, परन्तु आपत्तियों के आते ही क्षत्रिय वर्णं का आविर्भाव होता है और चारों वणों 
के भ्रपने भ्रपने व्यवहार आरम्भ हो जाते हैं और जो जिस काम के योग्य होता है, उसको उसी काम में लगा दिया 
जाता है और ग्रापत्तियों को दूर कर दिया जाता है | इसीलिए वर्णव्यवस्था की तुलना शरीर के साथ की गई है और 


हिर ब्राह्मण, बाहु क्षत्री, पेट वेश्य और वैर शुद्र माना गया है । आपत्तिरहित अवस्था में जिस प्रकार विना हाथ और 


पैर का मनुष्य जी सकता है--जिस प्रकार विना हाथ पैर का सर्प अपनी पूर्णँ आयु जी लेता है-उसी प्रकार शुद्ध 
धर्म के समय ब्रह्मपरायण लोग भी जी सकते हैं, किन्तु आपत्ति के समय विना हाथ पैर के मनुष्य कोई काम नहीं 
कर सकता । उस समय केवल मस्तिष्क के द्वारा सम्पन्न होनेवाले ज्ञानविज्ञान और योगसमाधि से समाज का काम 
नही चलता । इसलिए आपद्ध्म का संरक्षक क्षत्री ही माना गया है और आपद्धम के समय समस्त प्रजा को क्षात्रधर्म 
में दीक्षित होकर राजा की ग्राज्ञानुसार राष्ट्र के काम का बटवारा करके गुराकर्म स्वभावानुसार भ्रपने भ्रपने कामों में 
नियुक्त होना ही धमं ठहराया गया है । ऐसे समय मे समस्त समाज राजन्य प्रधान हो जाता है। भारतवष में इस 
प्रकार के समय श्रा चुके हैं। महाभारत में लिखा है कि महाभारत के समय द्रोणाचार्यादि ब्राह्मण मी क्षात्रघर्म ही 
में दीक्षित हुए थे । इसका कारण यही है कि विता इस प्रकार की सङ्गठित शक्ति के विना प्रत्येक व्यक्ति के सहयोग 


क्े--आआपत्ति टल ही नहीं सकती । तात्प यह कि जिस प्रकार शुद्ध घर्मकाल में समस्त समाज ब्राह्मण्य रहता है ब्राह्मण 
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रीति-नीति का ही व्यवहार होता है श्रौर परिग्राट्‌ के द्वारा दीक्षित होकर सब मनुष्य श्राश्रमों में ही स्थिर रहते हैं 
प्रौर मोक्षसाधन में ही लगे रहते हैं, उसी प्रकार श्रापत्काल में समस्त समाज राजन्य हो जाता है, सर्वत्र राजनीति 
का ही व्यवहार होने लगता है भौर सम्राट्‌ के द्वारा दीक्षित होकर सब मनुष्य चार वर्णो में विभक्त हो जाते हैं रौर 
आपत्ति के हटाने में लग जाते हैं परन्तु इससे यह न समझना चाहिये कि शुद्ध धर्म के समय वर्णो का श्रभाव हो 
जाता है और ्रापद्धर्म के समय झ्ाश्रमों का लोप हो जाता है | प्रत्युत यह समझना चाहिये कि दोनों समयों में 
वर्णाश्रमव्यवस्था के कुछ न कुछ बीजांकुर बने रहते हैं । क्योंकि सुकाल और श्रापत्काल का फेरा सदैव होता ही रहता 
है । यही कारण है कि धमंश्ास्त्रों में वराँव्यवस्था के दो प्रकार के प्रमाण मिलते हैं। जिस समय शुद्ध धर्म का 
व्यवहार होता है भौर समस्त व्यवहार श्राश्रमव्यवस्था के श्रनुसार ही चलते हैं उस समय सब लोग ब्राह्माणस्वभाव- 
वाले और भ्राश्रमों के रंग में रेगे भ्रौर मोक्षमागे के पथिक ही रहते हैं। उस समय सब काम घर्मातुसार ही चलता है, 
कोई प्रापत्ति नहीं होती, इसलिए किसी वर्ण का वास्तबिक स्वरूप भी प्रकाशित नहीं होता, प्रत्युत सब वर्ण लुप्त हो 
जाते हैं । किन्तु जिस समय भ्रापद्धमं का व्यवहार होता है श्रौर समस्त व्यवहार वर्णव्यवस्था के ग्रनुसार ही चलते हैं, 
उस समय वरांव्यवस्था गुणा, कर्मे और स्वभावनुसार मानी जाती है श्रौर जो जिस काम के योग्य होता है, वह उस 
काम में लगा दिया जाता है। उस समय मनु भगवान्‌ के श्रादेशानुसार श्रावश्यकता पड़ने पर भूतपूर्व भ्रापत्काल के 
समय में ब्राह्मण कहलानेवाले मनुष्य शूद्र श्रौर भूतपूर्वं के समय में शूद्र कहलानेवाले लोग ब्राह्मण हो जाते हैं। इसी 
प्रकार क्षत्री और वैइयों के वर्णो में भी ग्रदलाबदली हो जाती है। इसका कारण यही है कि आपत्ति के समय वर्ण॑धर्म 
का पालन ठीक ठीक किया जाता है । इसलिए जो जिस काम को श्रच्छी तरह कर सकता है, वह उसी काम में लगा 
'दिया जाता है, जिससे काम में जरुटि न न हो और झआफत टल जाय । उस समय ्रापत्तिनिवारण ही उद्देश्य होता है, 
इसलिए सब लोग भ्रपता अपना काम भी श्रलग श्रलग करने लगते हैं और श्राफत टालने के लिए समस्त समाज वर्णो 
में विभक्त होता हुआ क्षात्रधर्म प्रधान हो जाता है। कहने का मतलब यह कि ब्रह्मशक्ति और क्षात्रशक्ति हर समय 
कायम रहती है श्रौर ्रावश्यकतानुसार आपत्काल में स्पष्ट रूप से ग्राविभूंत हो जाती है। यही आायों की नीति का 
रहस्य है श्रौर यही उनकी वर्णाव्यवस्था का आदर्श है । इस आ्रादर्श का वर्णान करते हुए वेद उपदेश करते हैं कि-- 
यत्र ब्रह्म च क्षत्रं च सम्यञ्चौं चरत: सह्‌ । 
तं लोकं पुण्यं प्रज्ञेषं यज्ञ देवाः सहाग्निना ।। (यजु० २०।२५) 
श्र्थात्‌ जहाँ ब्रह्मशक्ति और क्षात्रशक्ति साथ साथ रहती है और जहाँ पञ्चमहायज्ञों का भ्रनुष्ठान कायम रहता 
है, वही देश पुण्य देश कहलाता है । इन दोनों शक्तियों के सामञ्जस्य से ही देश में-जनसमाज में-शान्ति स्थिर 
“रह सकती है । ग्रर्थात्‌ दोतों शक्तियां जब एक दूसरे को सहायता देती हैं तभी लोक परलोक के कार्य सम्पन्न होते 
हैं। मनु भगवान्‌ कहते हैं कि-- 
नाउब्रह्म क्षत्रमृघ्नोति नाऽक्षत्रं ब्रह्म वघ॑ते । 
ब्रह्म क्षत्रं च संपृक्तमिह चामुत्र बघते ॥ (मनु० ६।३२२) 
्रर्थात्‌ न विता ब्रह्मशक्ति के क्षात्रशक्ति बढ़ सक्ती है और न विना क्षात्रशक्ति के ब्रह्मशक्ति ही बढ़ सकती है, 
प्रत्युत दोत्तों के मेल से ही लोक परलोक की उन्नति होती है । यही श्रार्यो की नीति है और यही वणाव्यवस्था की उप- 
योगिता है । किन्तु इस प्राचीन वणंब्यवस्था की वर्तमान दुर्देशा को जानते हुए भी लोग कहते हैं कि श्रार्यों की वर्णा- 
ब्यवस्था किसी काम की नहीं है । वे इसमें तीन दोष बतलाते हैं। वे कहते हैं कि एक तो वरांव्यवस्था से सुसंगठित मानव 
समाज के चार विभाग हो जाते हैं श्रोर ऐक्यता नष्ट हो जाती है तथा युद्ध करनेवाले थोड़े से क्षत्री ही रह जाते हैं, शेष 
वणा युढ़कलाहीन हो जाते हैं। दूसरे केवल लड़ानेवाली जाति ही का प्रभुत्व हो जाता है ग्रौर उसी जाति के विशेष 
व्यक्ति के हाथ से ही मनमाना शासन होता है । तीसरे प्राचीन क्षत्रियों की रणकला न तो भ्राजकल के विज्ञानजात 
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वेदिक आया की सभ्यता कछ 


रणकौशलों के साथ मुकाबिला ही करने की योग्यता रखती है ग्रौर न उनके पास वतमान योरप की भाँति कलायुक्त 
ज्ञस्त्रास्त्र, यान श्रौर युद्धोपकरण ही उपस्थित हैं । इसलिए राष्ट्रनिर्माण का वह प्राचीन वणाँब्यवस्था का प्रादश इस 
समय के लिए उपयुक्त नह हीं है । यद्यपि सुनने में ये शद्काएँ बड़ी प्रबल प्रतीत होती हैं, पर वरांव्यवस्था के यथार्थ 
स्वरूप पर विचार करने से तीनों श्काएँ बेदम हो जाती हैं । जो लोग कहते हैं कि वर्णव्यवस्था ग्रनैक्यता उत्पन्न 
करती है- एक जाति को चार विभागों में बाँट देती है--वे गलती पर हैं । उनकी यह बात यथार्थ नहीं है । 

यह शङ्का तो वर्तमान श्रस्तव्यस्त वर्शाव्यवस्था को देखकर उत्पन्न हुई है । पर वास्तविक वर्णव्यवस्था में इस 
प्रकार कीं शङ्का की गुञ्जायश नहीं है । क्योंकि वास्तविक वणांव्यवस्था का प्रादुर्भाव तो ग्रापत्ति से, संकट से, मृत्यु 
से श्रौर दुःख से बचने के लिए ही होता है और सारे राष्ट्र का काम चलाने के लिए स्थिर किया जाता है भौर 
जिसकी जैसी योग्यता होती है, वह उसी काम में नियुक्त किया जाता है। श्रर्थात्‌ वह नियुक्ति गुण, कम श्रौर 
स्वाभावानुसार होती है । वर्म से श्रार्यो और दस्युश्रों का विभाग होता है, गुण से द्विजों श्रौर शूद्रों का विभाग होता 
है रौर स्वभाव से ब्राह्मणों, ्षत्रियों और वैश्यों का विभाग होता है। दुष्ट कर्म करनेवाले भ्रनाय॑ कहलाते हैं । वे 
चाहे भले विद्वान्‌ हों श्रौर गुणवान्‌ हों, परन्तु यदि उनका व्यवहार श्रच्छा नहीं है, यदि वे पापी हैं रौर दुष्ट हैं, तो 
वे ग्रा्यंसमाज में नहीं रह सकते । कर्म की इस कसौटी से दुष्टों को पृथक्‌ करके शुद्ध श्रायों को गुण की कसौटी से दो 
भागों में बाटा जाता है। इन विभागों का नाम द्विज और शूद्र है । 

जिन्होंने ब्रह्मचर्यपूवेंक विद्या, सभ्यता और सदाचाररूपी गुणों को धारण किया है, वे द्विजविभाग में समझे जाते 
हैं भ्रौर जिन्होंने इन गुणों को धारण नहीं किया, वे शूद्र कहलाते हैं। विद्वान्‌, गुणवान्‌, ब्रह्मचारी ्रौर सदाचारी ही 
राष्ट्र का काम चला सकता है, इसलिए द्विजों को ही राष्ट्र के काम में नियुक्त किया जाता है । क्योंकि ्रापत्ति के समय 
राष्टूको प्रायः तीन प्रकार को जिम्मेदारियों की दरकार रहती है । राष्ट्र चाहता है कि चाहे जितनी ग्रापत्ति ग्रावे, पर 
बच्चों की शिक्षा का काम बन्द न हो । इसी तरह चाहे जितना संकट उपस्थित हो, पर शत्रु से देश और घर्म की रक्षा 
की जाय श्रौर चाहे जैसा भयङ्कर समय हो, जीविका का प्रबन्व शिथिल न होने पावे । इन तीनों प्रकार के प्रबन्धों के 
लिए समस्त द्विजों को तीन भागों में बाँटकर तीनों प्रकार के कार्यों में लगा दिया जाता है । यह कार्यविभिन्नता द्विजों 
के स्वभावानुसार की जाती है । जिसकी तबीयत का जैसा झुकाव देखा जाता है, उसको उसी कार्य में नियुक्त किया 
जाता है । जो पढ़ाने की ओर विशेष रुचि रखते हैं उनको शिक्षा का काम, जो शूरवीर श्रौर निभंय होते हैं, उनको 
रक्षा का काम श्रौर जो पशुपालन तथा कृषि की ओर रुचि रखते हैं उनको जीविका का काम दिया जाता है। 


इसी तरह जो श्रशिक्षित (शूद्र) हैं, उनको सेवा का काम दिया जाता है । आपत्ति के समय यदि इस प्रकार से 
कामों का बटवारा न कर दिया जाय और सारी प्रजा एक ही काम में लगा दी जाय तो कभी स्वप्न में भी रक्षा नहीं हो 
सकती । सबके सब लड़ने ही लगें तो सेना के लिए युद्धोपकरण--शस्त्र, यान रौर खाद्य--कौन तैयार करे और भविष्य 
के युवकों को योग्य बनाने के लिए शिक्षा कौन दे ? इसलिए आपत्ति के समय कामों का बटवारा करके राष्ट्रका काम 
चलाने के लिए एक जाति को चार भागों में बाँटना ही पड़ता है। परन्तु इस बटवारे का यह ग्रे नहीं है कि एक 
विभाग का दूसरे विभाग से कुछ वास्ता ही नहीं रहता । आपत्ति के समय सभी विभाग एकमत होकर आपत्ति को 
हटाने में जुट जाते हैं । जैसे कि ्रावश्यकता पड़ने पर द्रोणाचार्य शिक्षा का काम छोड़कर युद्ध करने लग गये थे । कहने 
का मतलब यह कि आपत्ति के समय समस्त जनसमाज राजा के अधीन रहकर अपनी योग्यता के ग्रनुसार आवश्यक 
बिभाग का काम करता है, इसलिए इस वर्णव्यवस्था में अरनैक्यता और सैनिकों की कमी की अड़चन नहीं ग्राती । 

दूसरी शङ्का जिसमें राजा के एकहथे राज्य की बात कही जाती है, पर उसमें भी गलती है आ्रार्यो का राजा 
कभी अकेला जो कुछ. चाहता था, वह नहीं कर सकता था । उसके साथ सदैव विचार करने के लिए एक वेदज्ञ पंडितों 
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की सभा रहा करती थी, जिसकी सलाह से राजा शासन करता था । किन्तु स्मरण रखना चाहिये कि राजा की 
तरह यह सभा भी मनमाना कानून नहीं बता सकती थी । यहाँ नवीन कानून बनाने का रिवाज ही नहीं था । यहां 
तो भगवान्‌ का बनाया हुआ कानून--बैंद--विना किसी दलील श्रौर प्रमाण के चलता था। के श्रौर राजसभा 
तो केवल वेदानुकूल व्यवहार चलाने के लिए ही थी, नये कानून बनाने के लिए नहीं । श्रतएव चाहे राजा ग्रकेला हो 
प्रथवा दशं हजार सभ्यों की सभा हो, किसी को नया घर्म, तया कायदा प्रौर नया विधान जारी करने का श्रधिकार 
नहीं था । उस समय ऐरेगैरों का बहुमत नहीं लिया जाता था । उस समय तो यह कायदा था कि-- 


एकोऽपि वेदविद्धमं यं व्यवस्येद्‌ द्विजोत्तमः । 
स विज्ञेयः परो घर्मो नाऽज्ञानामुदितोऽयरुतंः ॥ ( मनु० १२।११३ ) 


्रर्थात्‌ एक भी वेदज्ञ जिस बात को कहे वही घर्मे माता जाय और वेदहीन दश हजार मनुष्यों की भो बात न 
माती जाय । इसका कारणा वेदों की ग्रपौरुषेयता ही था । श्रार्यों के विश्वासानुसार वेद ही ऐसा कातून है, जो ईश्वरीय 
ज्ञान होने के कारण सबको समान रूप से लाभ पहुँचानेवाला है। इसीलिए उन्होंने नये कानूनों को कभी नहीं बनाया । 
ग्राजकल संसार में जिस प्रकार के बहुमत का रिवाज चल रहा है, वह बहुत ही हानिकारक है । क्योंकि संसार में सभी 
मनुष्य घर्मात्मा नहीं होते । विशेषकर आपत्ति के समय तो बहुत ही थोड़े आदमी वर्मात्मा श्रौर विद्वान्‌ होते हैं । यदि 
सभी धर्मात्मा और विद्वान्‌ हों, तो बहुमत की--राजसभा--की--आ्रावश्यकता ही न हो। कातून के पालन कराने 
की आवश्यकता तो तमी होती है, जब जनसमाज ग्रशिक्षित, अधर्मी और कर्मेहीन होता है। पर ग्रशिक्षित श्रौर 
भ्रधर्मी समाज का बहुमत भी वैसा ही होता है, जैसी उसकी रुचि होती है । शराब पीनेवाले कभी शराब के विरुद्ध 
झपना मत दे ही नहीं सकते । विलासी, कामलोलुप, स्वार्थी और परोपभोगी कभी अपने स्वार्थे के विरुद्ध अपना मत 
दे ही नहीं सकते । इसलिए सभी के मत से कानून के बनाने की प्रथा ठीक नहीं है । प्रथा तो वही उत्तम है कि जो 
प्राचीन वैदिक श्रार्यो की सभ्यता के ग्रनुसार चलाई जाय । 


अब रही तीसरी शङ्का, उसके उत्तर में निवेदन है कि जिस प्रकार के लोगों के साथ युद्ध करना उचित था, 
उन लोगों को दमन करने के योग्य प्राचीन श्राय के पास युद्धोपकरणा थे, किन्तु जिस प्रकार के लोगों के साथ युद्ध 
करना उचित नहीं था, उनके साथ युद्ध करने योग्य उपकरणा भी नहीं थे । आ्रार्यसभ्यता में युद्ध के लिए स्थान तो है, 
पर युद्ध की मर्यादा भी है। कब किसके साथ किस प्रकार युद्ध करना चाहिये, ये बातें आर्यो की सभ्यता में विशेष 
स्थान रखती हैं । क्योंकि भ्राये लोग युद्ध का यह मतलब नहीं मानते थे कि विना सोचे समझे जहाँ देखो वहीं लड़ 
मरो । इसलिए युद्ध के बिषय में मनु भगवान्‌ लिखते हैं कि 
अनित्यो विजयो यस्माद्‌ हश्यते युद्धच मानयोः । 
पराजयश्च संग्रामे तस्माद्य द्धं विवजयेत्‌ ॥॥ (मनु० ७।१९९) 
एवं विजयमानस्य येऽस्य स्युः परिपन्यितः । 
तानानथेद्वशं सर्वात्‌ सामादिभिरुपक्रमं : ।। 
यदि ते तु न तिष्ठेयुरुपायैः प्रथमे स्त्रिभिः । 
दण्डेनेव प्रसह्यं तांश्छतकैरवंशमानयेत्‌ ॥ (मनु० ७।१०७--१०८) 
रथात्‌ संग्राम में लड़नेवालों के जय और पराजय अनित्य हैं, इसलिए युद्ध न करना चाहिये। सबसे पहिले तो 
विरोधियों को सामादि उपायों से ही वश में करना चाहिये, पर यदि सामादि तीनों उपायों से शत्रु नमानें तो दण्ड 
(युद्ध)से ही वश में करना चाहिये । इन प्रमाणों से पाया जाता है कि युद्ध कोई बहुत श्रावश्यक वस्तु नहीं है। वह तो 
उन मूर्खो, जङ्गली बबेरों भर भ्रत्याचारियों को वश में करने के लिए है, जो न ज्ञान जानते हैं न विज्ञान, न नीति जानते हँ 
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मं धर्म गरौर न हानि जानते हैं न लाम, प्रत्युत लोगों को सताना ही जिनका उद्देश्य है। परन्तु युद्ध उके लिए नहीं 
है, जो हर बात को श्रच्छी तरह समभते हैं । यही कारण है कि श्रायों ने सदेव बबेरों के ही साथ युद्ध किया है प्रोर 
उनको ही परास्त किया है। रावण से लेकर सिकन्दर, गौरी, गजनी श्रौर श्रौरंगजेब तक के साथ प्राय लोग युद्ध 
करते रहे हैं श्लौर सबको परास्त किया है । यद्यपि मुसलमानों को परास्त करने में उनको चार सो वर्ष लगे हैं, तथापि 
ग्न्त में उन्होंने उनको भी परास्त ही कर दिया है । रहे योरपवासी, सो ये भ्रारम्भ में व्यापारिक रूप से यहाँ आयें 
और धीरे चीरे देश के स्वामी वन गये, ्रतः इनके साथ युद्ध करने का श्रच्छी तरह मौका ही नहीं श्राया । 


इन्होंने श्रारम्भ से ही अपनी सभ्यता, प्रबन्च, ज्ञान, विज्ञान और कलाकौशल का हम पर ऐसा सिक्का जमाया 
कि हमने कभी इनको अपना शु ही नहीं समभा । शत्रु न समझने का कारण यह था, कि ये बर्बर नहीं किन्तु सभ्य 
गौर उदात्त विचारवाले थे । श्रार्यों का विश्वास था, कि ऐसे लोगों से श्रधिक खतरा नहीं है। श्रार्यो का यह अनु- 
मान गलत नहीं था । उनके अनुमान के प्रमाण समय पर मिलते रहे हैं श्रोर विशेष रूप से इस समय मिल रहे हैं । 
ग्राज समस्त संसार में जो साम्यवाद की चरचा फैल रही है, जमंतयुद्ध के समय से जो भ्रब कोई देश किसी श्रन्य देश 
पर अधिकार करने के लिए प्रयास नहीं करता, इंगलैण्ड के श्रनेक मातहत देश जो धीरे घीरे स्वतन्त्र हो रहे हैं प्रौर 
भारतवर्ष में भी जो स्वतन्त्रता का शद्धतांद चारों तरफ बज रहा है, इस समस्त संसार-व्यापिनी स्वतन्त्रता के जन्म- 
दाता और विस्तारकर्त्ता कौन हैं। इसका यदि किसी को श्रेय है, तो वह केवल योरपनिवासिनी जातियों को ही है । 
उन्होंने ही इस सार्वभौम स्वतन्त्रता का सिहनाद किया है । 

ग्रतएव इस प्रकार की स्वतन्त्रताप्रिय, विद्याव्यसनी श्रौर उच्च विचारवाली जातियों के साथ युद्ध करने के लिए 
प्राय लोग कैसे तैयारी करते ? जिन जातियों ने श्रारम्भ से ही अ्रपनी उर्वराशक्ति के द्वारा हब स्पेंसर, टालस्टाय, 
लेनिन और ऐसे ही श्रतेक महान्‌ पुरुषों को जन्म दिया है, जिन जातियों के लाखों आदमी भ्राज विश्वस्वातन्त्र्य का 
प्रयत्न कर रहे हैं और जिन जातियों ने संसार को श्र मित विद्याभण्डार का दान दिया है, उन जातियों के साथ युद्ध की 
तय्यारी करना श्रार्यस्वमाव के विपरीत है। वे तो वीरे धीरे उन्हीं बातों की ओर ग्रा रही हैं, जो बिल्कुल ही श्राय 
सभ्यता के अनुकूल हैं । इसलिए योरपवासियों के साथ श्रथवा इसी प्रकार की उन्नत सभ्यता प्राप्त किसी भी जाति 
के साथ आये लोग युद्ध नहीं करते । यही कारण है कि यहाँ कलायुक्त यन्त्रों का भी आविष्कार नहीं किया गया । 
यहाँ वालों को विश्वास था कि जो जातियाँ ज्ञानविज्ञान में इतनी उच्च और उन्नत होंगी, उनसे हमें अधिक हानिं च 
होगी । श्रारयों की ऐसी समक और धारणा को राजनैतिक गलती नहीं कही जा सकती । गरायो की सी उच्च सभ्यता 
में पहुँचकर कोई भी मनुष्य जाति, चाहे वह पहिले कितनी ही बरबेर रही हो, इसी परिणाम पर पहुँचती है । योरप 
के विकसित मस्तिष्क भी आज इसी परिणाम पर पहुँचे हैं । वहाँ भी युद्धों को बन्द कराने और संसार से कुटिलता 
की जड़ खोद बहानेवाले लाखों झ्रादमी पेदा हो गये हैं । 

तारीख २३ मई सन्‌ १६२५ के वर्तेमालपत्र में छपा था कि अपनी मृत्यु से पहिले १० दिसम्बर सन्‌ १६१० 
ई० में महात्मा टालस्टाय ने एक पत्र लिखा था कि अन्धकार की वह दशा जिसमें मानवजाति डूबी जा रही है और 
भी भयंकर हो जाती, यदि सेकड़ों मनुष्य अपने जीवन को खतरे में डालकर उसके रोकने का प्रयत्न न करते । अधि- 
कारियों की रोर से उनको हर प्रकार के दण्ड दिये जाने का भय दिखलाया गया, परन्तु वे तिल भर भी नहीं डिगे । 
वे स्वतन्त्र रहने के इच्छुक हैं, इसलिए वे अधिकारियों की ्राज्ञाओं का पालन नहीं करते, वरु वे ग्रपनी भ्रात्मा की 
प्रावाज पर श्रमल करते है। मैं मरने के निकट हूँ, परन्तु मैं यह देखकर प्रसन्न हुँ कि उन मनुष्यों की संख्या बढ़ती जा 
रही है, जो श्रधिकारियों की ओर से मानवजाति के संहारक पद दिये जाने पर भी शान्ति के साथ इनकार कर देते हैं 
और अवज्ञा करने का दण्ड स्वयं भोग लेते हैं । रूस में ऐसे युवक बहुत हैं, जो जेल की भयङ्कुर यातनायें मोग रहे हैं । 
उन्होंने अ्रपने पत्रों में लिखा है तथा भिलनेवालों से बतलाया है कि वे जेल में बड़ी शान्ति से हैं I 
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केवल रूस में ही नहीं वरन्‌ महायुद्ध के समय सनु १९१५ में हालेड में मी एक संस्था युद्ध रोकने के उद्देश्य 
से स्थापित की गई थी । उसने एक घोषणापत्र भी निकाला था । उस समय उसके संचालक गिरफ्तार कर लिये गये 
थे, परन्तु भ्रब हालेंड सरकार ने उसके प्रकाशन तथा उसकी एक लाख प्रतियाँ वितरण करने की श्राज्ञा दे दी है । 
घोषणापत्र का आशय इस प्रकार है--'हम युद्धनीति के विरोधी स्त्री पुरुष देख रहे हैं कि लोगों में शान्ति की भावना 
बढ़ रही है, भ्रौर जो लोग सोल्जर नहीं बनना चाहते, उनकी संख्या शनैः शनैः निरन्तर वृद्धि करती जा रही है। 
प्रतः हृढ़ता के साथ घोषित करते हैं कि हमने निश्चय कर लिया है कि हम हर प्रकार की फौजी नौकरी करने से 
इल्कार करते हैं । केवल बारक रूमों, ट्रेञ्चों, युद्धसैनिकों श्रौर हवाईजहाजों की सिस से ही हम इन्कार नहीं करते 
वरन्‌ युद्धसामग्री बनानेवाले समस्त कारखानों और ट्रांसपोर्ट के डीपुश्रों से भी अपनी पृथक्ता प्रकट करते हैं | सारांश 
यह कि कोई भी ऐसा कार्य जो युद्ध की तैयारी के सम्बन्ध में होगा, हम लोग उसमें भाग न लेंगे । हम यथासम्भव 
युद्ध के लिए एकत्र होनेवाली सेनाश्रों को भी इकटूठे होने से रोकेंगे । जो बन्धु युद्ध बंद करने के पक्षपाती हों, वे 
हममें सम्मिलित हों श्रौर जब युद्धप्रारम्भ हो, तो उसके बन्द कराने का प्रयत्न करें। इस संस्था की ओर से एक 
पत्र भी निकलता है, जो सदेव युद्ध के विरुद्ध प्रचार किया करता है । ग्रमेरिकन महिलाओं ने भी भ्रपने देश में इसी 
उद्देश्य से एक संस्था खोली है।' 

इतना ही नहीं योरपवासियों की सभ्यता इतनी उच्चता को पहुँचती जाती है कि भ्रब उनके वैज्ञानिक खुद ही 
वैज्ञानिक युद्धोपकरणों को तैयार करने के लिए रजामन्द नहीं हैं । तारीख १० दिसम्बर सनु १६२१ के श्रादशे पत्र 
में लिखा है कि 'इटन नगर के प्रसिद्ध ग्रध्यापक डॉक्टर लिटिल्स्टन ने कहा था कि साल भर पूर्व युद्ध विभाग (7 
०६६९९) ने दो बड़े वैज्ञानिकों को लिखा था कि वे एक ऐसी जहरीली गैस तैयार करें जो आधे मिनट में एक पूरे 
नगर को नष्ट कर दे । परन्तु दोनों विद्ठानों ने यह जवाब दिया कि हम ऐसी विद्या का इस प्रकार दुरुपयोग नहीं 
कर सकते | योरप के वैज्ञानिकों में ्रब अधिकांश ऐसे विद्वान्‌ हैं जो युद्ों को पसन्द नहीं करते । वे नहीं चाहते कि 
बिज्ञान केद्वारा विज्ञानवादियों का नाश किया जाय । इस बात का प्रमाणा उस पत्र से मिलता है जो जर्मन युद्ध के बाद 
इंगलेंड की ऑक्सफोडे युनिव सिटी के प्रोफेसरों, डॉक्टरों और अन्य विद्वानों ने जर्मनी के विद्वानों को लिखा था । सनु 
१६२० में हिन्दोस्तान पत्र में छपा था कि “ब्रिटिश विद्वानों ने जर्मनी के विद्वानों को पत्र लिखा है कि हे जर्मनी श्रौर 
आरास्ट्रिया के वैज्ञानिकों रासायनिको ! श्रौर भ्रन्य विद्वानो ! गत युद्धके कारण थोड़े समय के लिए हम लोगों की मैत्री 
भङ्ग हो गई थी जिसके लिए हमें खेद है और हम जानते हैं कि श्राप लोगों को भी खेद हुए बिना न रहा होगा'। 

“हम झादा करते हैं कि पुरानी मैत्री को फिर से जोड़ने का प्रबन्ध दोनों रोर के विद्वात्‌ करेंगे युद्ध के समय 
स्वदेशाभिमान के कारण जो कुछ वरबुद्धि उत्पन्न हो गई है, उसको जल्दी ही परित्याग करने की श्रावश्‍्यकता है । 
युद्ध के समय हम लोगों का घ्यान एक दूसरे की विरुद्ध दिशाश्रों में था, पर अब दोनों पक्षों के बीच विद्वानों का 
मान एक ही समान होने से सुलह असंभव नहीं है। ग्राघ्यात्मिक शक्तियों को ध्यान में रखकर एक अ्रथवा एक से 
अधिक जातियों की उचित पहिचान करने में हम लोगों को देर न करनी चाहिये । राजनैतिक मतभेद संसार की 
पृथक्‌ पृथक्‌ जातियों के बीच में विक्षेप कर रहा है, ऐसी दशा में हमको जिस संस्कृति की श्रावश्यकता है उस मैत्री 
भाव की संस्कृति की स्थापना के लिए जो कुछ बन पड़े वह ज्षीत्र करना चाहिये ।' इस पत्र से स्पष्ट हो रहा है कि 


युद्ध सें विद्वात्तों को कष्ट हुआ था, श्रतः वे मैत्री की संस्कृति को श्रब मजबूत करना चाहते हैं, जिससे भविष्य में _ 


फिर युद्ध न हो । यह पत्र इंगलेंड के निवासियों का है। इंगलेंडनिवासियों को लोग संसार भर से श्रधिक पतित 
समभते हैं, किन्तु वहाँ के विद्वान्‌ भी वैज्ञानिक युद्धों को अच्छा नहीं समझते । इतना ही नहीं प्रत्युत इंगलेड में तो 
इतने श्रच्छे आदमी उत्पन्न हो गये हैं कि वे अपनी जाति के दुष्ट मनुष्यों से बचने के लिये दूसरे देश के निवासियों 
को सचेत करने में भी नहीं चूकते । 


s 


( 


वेदिक जार्यों की सभ्यता ५३६ 


एक घार जापान के मारकुइस इटो ने हब स्पेंसर से जापान की रक्षा के लिए कुछ प्रश्न पूछे थे । स्पेंसर ने 
रक्षा के भ्रनेक उपाय बतलाते हुए यह भी लिखा था कि 'जापान में ग्रंगरेज भ्रथवा किसी भी विदेशी को बसते का 
ग्रधिकार न देना।' कितना स्पष्ट सत्य है ! इसीलिए हम कहते हैं कि जिन जातियों की सभ्यता का विकास इस 
प्रकार हो चुकता है वे युद्धों से, वैज्ञानिक युद्धोपकरणों से झौर हर प्रकार की कुटिलता से घीरे घीरे पृथक्‌ हो जाती 
हैं । ग्रतएव विज्ञानकुशल जातियों के साथ वैज्ञानिक युद्धों की तैयारी करना राजनेतिक भूल है भौर श्रायों के पास 
कलायुक्त युद्धोपकरणों के ्रभाव के कारण वर्णात्यवस्था को निकम्मी बतलाना उससे भी ग्रधिक भूल है । क्योंकि 
सभ्य जातियों के साथ श्रार्यो ने सदैव वेदिक विचारों और श्रायेग्राचारों के ही द्वारा युद्ध किया है श्रौर वैदिक विचारों 
तथा श्रार्यश्राचारों से ही उन्हें परास्त किया है । इस प्रकार के युद्ध पूर्व समय में हुए हैं । पूर्वेकाल में यहाँ के ऋषियों 
ते भ्रमेरिका, श्रास्ट्रो लिया, पेलिस्टाइन, मिश्र श्रौर ईरान में श्रपनी सभ्यता श्रौर आचार का प्रचार करके वहाँ की 
प्रजा को पराजित किया है । यही कारण है कि आर्यसभ्यता के श्रादिम राजनीतिज्ञ मनु भगवान्‌ कहते हैं कि-- 


एतद शप्रसृतस्थ सकाशादप्रजन्मनः । 
सवं स्वं चरित्रं शिक्षेरन्‌ पृथिव्यां सवा मानवाः ।। ( मनुस्मृति २।२० ) 


रथात्‌ ब्रह्मावतं के ब्राह्मणों से समस्त संसार के मनुष्य सदाचार की शिक्षा प्राप्त करें । प्राचीन श्राय ऋषि 
भ्रपनी इसी वैदिक शिक्षा-सदाचार-से संसार की समस्त जातियों को अपना शिष्य बनाकर उन पर भ्रपना प्रभाव 
जमाते थे । ्राज भी वैदिक विचारों को प्रचारों के द्वारा और ्रार्यश्राचारों को श्रपने सादे रौर तपस्वी व्यबहारों 
के द्वारा हम दूसरी सभ्य जातियों तक पहुँचा सकते हैं और उन्हें प्रभावित कर सकते हैं। ऐसा करना हमारी सभ्यता 
का एक विशेष ग्रङ्ग है । ग्राज यदि हम श्रार्यभोजन, आ्रार्यवस्त्र, आयंगृह और आयंगृहस्थी के साथ अपना निर्वाह 
करने लगें और शगार, विलास तथा कामुकता को छोड़कर तपस्वी बन जायें और देशदेशान्तरों में जाकर ्रपने 
ग्राचार का नमूना दिखलाते हुए वैदिक विज्ञान का प्रचार करें, तो सभ्य जातियाँ हमारी सभ्यता को स्वीकार कर 
लें और ्रनायास ही परास्त हो जायें और परतन्त्रता नष्ट हो जाय, इसमें जरा भी सन्देह नहीं । क्योंकि विदेशियों 
ने हमको हमारी असली सभ्यता से हटाकर ही--हमें शौकीन, विलासी आर लोलुप बनाकर ही--गुलाम बनाया 
है । इसलिए यदि हम अपनी वैदिक रहन सहन में आ जायें, तो अनायास ही विजय प्राप्त कर सकते हैं । इस बात 
को हम श्रपनी एक ऐतिहासिक ्राख्यायिका से भ्रच्छी तरह समझ सकते हैं । 

रामायण में लिखा है कि लंका जाते समय हनुमान को रास्ते में सुरसा मिली । सुरसा ने हनुमान को खा 
डालने के लिए मुह फैलाया । हनुमान ने भी अपता शरीर अधिक फुला दिया । इस पर उसने अपना मुह भोर 
भी ्रधिक फैलाया । तब हनुमान ने आयेनीति का स्मरण किया रौर झट छोटे हो गये । इतने छोटे हो गये कि उसके 
मुह में बिला गए । अत्यन्त छोटा होने के कारण न तो वह उन्हें दाँतों से ही दबा सकती थी और त जिह्वा से ही 
टटोल सकती थी । श्रन्त में वह लाचार हो गई और हनुमान उसके फेर से बच गये । यह ्रार्यनीति की ग्राख्यायिका 
है । इसमें बतलाया गया है कि यदि सभ्य शत्रु अपती विद्या, सभ्यता, घन, ऐश्वये, यन्त्र, शस्त्र और नीति का स्वरूप 
बेहद बढ़ा कर खा डालने के इरादे में हो तो रर्यो को चाहिये कि वे अपने भ्रत्यन्त सादे, घामिक ग्रौर तपस्वी जीवन 
द्वारा हर प्रकार से उसकी महत्ता को निरथंक कर दें । सभ्य शत्रुओं के प्रति आर्यो की सदैव यही नीति रही है । 
उन्होंने सदैव बबैरों को दण्ड से और सभ्यों को उपदेश और तप से-सादगी ग्रौर घामिकता से--ही वश में करने 
का आयोजन किया है। इसीलिए उन्होंने शुद्ध धर्म का केन्द्र परिव्राट्‌ ्रौर आपद्धर्म का केन्द्र सम्राट्‌ को माना है भोर 
बबेरों को सम्राट्‌ के द्वारा तथा सभ्यों को परिव्राट्‌ के द्वारा परास्त किया है थोर सदैव स्वतन्त्रता का ध्येय श्रपने 
सामने रक्खा है। उन्होंने स्वतन्त्रता को अपनी सभ्यता का मूल माना है श्रौर सोते जागते इस बात को कभी नहीं 


‘eo बेदिक सम्पत्ति 


भूले कि 'सवं परवशं दुःख सवं सात्सवशं सुलभ प्र्थात्‌ परवशता ही महान्‌ दुःख है श्रौर स्वतन्त्रता ही महान्‌ सुख 
है । यही कारण हवै कि प्रायों की इस मनोवृत्ति को सफल बनाने के लिए मनु भगवान्‌ उपदेश करते हैं कि--- 
स्ववीर्याद्राजवीर्याच्च स्ववीमं बलवत्तरम्‌ । 
तस्मात्‌ स्वेनैव वीर्येण निगृह्णीयादरीन्‌ द्विजः ॥ (मनुस्मृति) 

प्र्थात्‌ ग्रोत्मबल श्रौर राजबल में भ्रपना भ्रात्मबल ही महान्‌ है, इसलिए प्रार्यों को चाहिये कि वे अपने सभ्य 
शत्रु को भ्रपने ्रात्मिक बल से ही निवारण करें । यही धमे ग्रौर श्रापद्धमे का सारांश है। इस धर्म और ग्रापद्धर्म 
के मिश्रित बल को वर्णाश्रमव्यवस्था कहते हैं । यह वर्णाश्रमव्यवस्था भारतीय वैदिक श्रायों के ग्रतिरिक्त संसार में 
ग्रौर कहीं नहीं पाई जाती । प्रार्यों का घमं इसी में शरोतप्रोत है और यही अपने शुद्ध धमं और प्रापद्धम की विशाल 
नीति से लोक तथा परलोक से सम्बन्ध रखनेवाले प्रर्थ, काम श्रौर मोक्ष में सामञ्जस्य उत्पन्न करके केवल मनुष्य 
जाति को ही नहीं प्रत्युत समस्त प्राणिसमूह को सुखी शान्त रौर मोक्षाभिमुखी बनाती है। यही ग्रा्यैधमे का आदर्श 
है भौर यही घमें की प्रधानता का रहस्य है। 

यहाँ तक हमने ग्रायंसभ्यता का संक्षेप से वर्णन करके दिखलाया ग्रौर बतलाया कि ग्रायों ने वेदों के उपदेशों 
से किस प्रकार श्रपनी सभ्यता की रचना की भर किस प्रकार उस सभ्यता को संसार के लिए उपयोगी तथा लाभ- 
दायक सिद्ध किया । गर्यो की सभ्यता के इस प्रकार उपयोगी होने का कारण उसकी स्वाभाविकता है और 
सवाभाविकता का कारण उसकी अपौरुषेयता ही है । यह भ्रपौरुपेय भ्रार्यसभ्यता मनुष्यकृत नहीं है, प्रत्युत वह पर- 
मात्मा की सुझाई हुई है। जिस प्रकार परमात्मा ने सृष्टि के ग्रादि में ्ार्यो को उत्पन्न किया है, उसी प्रकार 
परमात्मा ने ही उनकी सभ्यता को भी वेदिक ज्ञान के द्वारा निर्माण करने की सूचना दी है। यही कारण है कि 
ग्ायेसभ्यता संसार के समस्त मनुष्यों, पशु पक्षियों, कीटपतङ्गों आर तृण-पल्लवों को एक ही समान लाभदायक तथा 
सबको लोक परलोक के सुखोंकी देनेवाली सिद्ध हुई है। हमने अनेक प्रमाणों से सिद्ध किया है कि यह सभ्यता 
वेदमन्त्रों के श्राघार पर रची गई है और पर्याप्त वेदमन्त्रों को लिखकर तथा आार्यंसभ्यता को रचना को दिखलाकर 
स्पष्ट कर दिया है कि दोनों अङ्ग एक दूसरे में ओतप्रोत हैं । यही वेदों की शिक्षा का रहस्य है और यही इस चतुर्थ 
खण्ड का सारांश है। 

इस चतुर्थं खण्ड ही में इस पुस्तक के प्रधान प्रतिपाद्य विषय का वणन है। हमने उपक्रम में जिस भ्राधुनिक 
योर्‌पीय नेचरवाद से सम्बन्ध रखनेवाली विचारमाला को लिखकर और उसमें कई एक त्रुटियों की सूचना देकर इस 
पुस्तक का उपक्रम किया है, उसी भाव को इस चतुर्थे खण्ड में विस्तार से दिखला दिया है श्रौर उन त्रुटियों की 
पूर्ति का उपाय भी इस चतुर्थ खण्ड ही में बतला दिया है । हमने इस “वेदिक सम्पत्ति” के चारों खण्ड लिखकर क्रम 
से यह बात प्रच्छी तरह स्पष्ट करने का प्रयत्न किया है कि वेद ही ईश्वरीय ज्ञान हैं, इसलिए उनमें बतलाई हुई 
वर्णाश्र मव्यवस्था के द्वारा शुद्ध धर्म और झ्रापद्धम के प्रतिनिधि परिव्राट्‌ श्रौर सम्राट्‌ की सहायता से समस्त मनुष्य 
समाज को ईश्वरप्राप्ति की श्रोर लगाकर ही संसार को सुखी बताया जा सकता है भ्रौर इसी व्यवस्था के द्वारा 
सबको लोक तथा परलोक से सम्बन्ध रखनेवाले श्रर्थ, धर्म, काम और मोक्ष की प्राप्ति हो सकती है । यही इस 
वैदिक सम्पत्ति का तात्पर्य है और यही संसार के सुख शान्ति का उपाय है ॥ 
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उपसहार 

वेदों के पाठ से, वैदिक साहित्य के श्रवलोकन से, वेदानुकूल ग्न्य समस्त लौकिक वाङ्मय के ्रनुशीलन से और 
रायो के रहन-सहन, रीतिःरिवाज, तिथित्योहर, संस्कार ग्रौर समस्त व्यवहारों पर एक गम्भीर दृष्टि डालने से सारी 
वैदिक सम्पत्ति का यही तात्पर्य निष्पन्न होता है कि मनुष्य मोक्ष को अपने जीवन का लक्ष्य मानकर ऐसा व्यवहार करे 
कि जिससे स्वयं दीर्घजीवन प्राप्त कर सके श्रौर किसी भी प्राणी की आयु तथा भोगों में किसी प्रकार का विघ्न उत्पन्न 
न हो, प्रत्युत वर्णाश्रम के द्वारा समाज का ऐसा सङ्गठन हो कि सरलता से सबकी रक्षा होती रहे श्रौर शिक्षा तथा 
दीक्षा से समस्त प्राणिसमुदाय मोक्षाभिमुखी बना रहे । आर्यो की शिक्षा और सभ्यता के किसी अ्रद्ध की आलोचना 
की जाय, तो उसकी भ्रन्तर्भावना से इसी उद्देश्य की पुत्ति की श्रावाज सुनाई पड़ेगी । गायों के प्राचीन किसी 
राजा रानी, ऋषि, ब्राह्मण और वेश्य शूद्र श्रादि के जीवनचरित्र को बारीकी से पढ़ा जाय, तो उससे यही ध्वनि 
निकलेगी । श्र्थात्‌ श्रार्यों की शिक्षा और सभ्यता उपयुक्त उद्देश्य में ओतप्रोत है। यही कारण है कि ग्रार्यो की यह 
शिक्षा और सभ्यता श्रत्यन्त प्राचीन होने पर और अनेक प्रकार के संकटों और विपत्तियों का सामना करते हुए भी 
ग्राज जीवित है । संसार में ब्रनेकों सभ्यताश्रों का जन्म हुआ, और विस्तार हुआ, पर श्राज उनका कहीं नामोनिशान 
भी वाकी नहीं है । किन्तु यों का श्राहार-विहार, वेश-भूषा, रहन-सहन, श्राचारण्व्यवहार, यज्ञ-याग, दानःपुप्य, 
ब्रत-उपवास, धर्म-कर्म, दया-प्रेम, दर्शन-विज्ञान, योग-समाधि, कर्म-फल, बन्ध-मोक्ष, ब्रह्मचयं, पातिब्रत, गोभक्ति 
वाटिकाभक्ति और कृमि कीट आदि समस्त प्राणियों के साथ सहानुभूति आदि जितने ्रादिमकालीन मन्तव्य श्रौर 
कर्तव्य हैं, वे भ्राज भी ज्यों के त्यों पाये: जाते हैं । इससे यह सहज ही अ्रनुमान हो सकता है कि श्रार्यो की सभ्यता में 
अपनी रक्षा कर लेने की पूरी योग्यता है और उसको चिरजीवी रखने की पूर्ण शक्ति है । इसीलिए हमने उचित 
समय पर उसको संसार के सामने फिर उपस्थित करने का श्रायोजन किया है । 


~ 


योरप में इस समय एक ऐसी अवस्था की खोज हो रही है, जो सबको एक समान लाभदायक हो और स्वयं स्थिर 
रह सकने की शक्ति रखती हो । इस उद्देश्य को लेकर योरपवासियों ने कई प्रकार की विधियां भ्रोर प्वस्थाएं उपस्थित 
की हैं रौर उनकी योर संसार की समस्त जातियाँ ाकषित भी हुई हैं । क्योंकि संसार का यह्‌ एक प्रबल नियम हैं 
कि मनुष्य जिससे प्रभावित होता है, उसी का अनुकरण करने लगता है । ्राज समस्त संसार में योरप प्रभावशाली 
है । इसलिए सभी देश इसका अनुकरण करते हैँ। जब वह भौतिक उन्नति के द्वारा श्रुद्गारिक भ्रमीरत का स्वाँग 
भरकर घनी और निर्धन के--मालिक ग्रौर नौकर के--रूप में दिखलाई पड़ा, तो संसार के सभी देशों ने उसी प्रकार 
की नकल करना आरम्भ कर दिया और जब वह कामरेड संस्था के द्वारा साम्यवाद का रूप भरकर सामने आया, 
तो सारे संसार में साम्यवाद का प्रचार होने लगा । जिस प्रकार उसने अपती जंगली श्रवस्था से निकलकर राज तक 
भाँति भाँति के अनेक रूप घारण करके प्रनेक प्रकार के नमूने दिखलाये हैं और संसार को प्रभावित किया है, उसी 
तरह भ्रब वह समस्त स्वाँगों से हताश होकर और थककर खुद ही कुदरती जीवन की ओर भ्राने का इरादा कर रहा 
है । इरादा ही नहीं कर रहा है किन्तु कुदरती जीवन के श्रनुकूल व्यवहार भी करना झारम्म कर दिया है । योरप के 
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हजारों भ्रादमी, सैकड़ों संस्थाओं, सैकड़ों पुस्तकों भ्रौर सैकड़ों पत्रों के द्वारा वर्तमान भौतिक सभ्यता का खण्डन कर 
रहे हैं, वर्तमान यांत्रिक उन्नति के द्वारा उत्पन्न हुई कला ग्रौर्‌ विलास तथा कामुकता का घोर विरोध कर रहे हैं श्रौर 
भौतिकवादके ्रनिवाये परिणाम रूप बुद्धो का तिरस्कार कर रहे हैं । इतना ही नहीं प्रत्युत हजारों मनुष्यों ने वर्तमान 
नागरिक जीवन का परित्याग करके जङ्गलों में सादा जीवन (8ए ४) ॥(०) बिताना भी श्रारम्भ कर दिया है । 

जिस प्रकार भ्रब तक योरप देश की ग्रन्य रीति-नीतियों का प्रभाव दूसरों पर पड़ा है, उसी प्रकार उसके इस 
कुदरती जीवन का भी प्रभाव दूसरों पर पड़ रहा है और संसार के समस्त देशों में इस प्रकार की रहन सहन की 
उपयोगिता की बड़ाई हो रही है। इतना ही नहीं किन्तु थोड़े बहुत मनुष्यों ने संसार के समस्त देशों में इस कुदरती 
जीवन के अनुकूल पना जीवन बताना भी प्रारम्भ कर दिया है । इससे ज्ञात होता है कि भौतिक उन्नति का नतीजा 
ग्रच्छी तरह सब पर विदित हो गया है, इसलिए श्रब निश्चय ही उस का भ्रन्त होनेवाला है । क्योंकि कुदरती जीवन- 
वादियों की सरल और सीधी बातें सबके हृदय में घर कर जाती हैं, उनकी बातें हृदय में जम जाती हैं श्रौर इस बात 
की उमङ्ग पैदा कर देती हैं कि वतंमान नागरिक जीवन से हटकर ्रारम्भिक रहन सहन के साथ.ही रहना चाहिये । 
लोगों को स्पष्ट दिखलाई पड़ते लगता है कि विना कुदरती जीवन बनाये ग्रौर विना श्रुङ्गारिक जीवन से हटे जन- 
संख्या की वृद्धि का, समता की प्रवृत्ति का, दीर्घजीवन की श्रभिलाषा का श्रौर ईश्वर, जीव, कर्मफल और मोक्ष ग्रादि 
पारलौकिक समस्याम्रों का कोई भ्रच्छा हल निकल ही नहीं सकता । ठीक है, कुदरती जीवन से उक्त समस्याश्रों का 
हल हो सकता है | सम्भव है कि सादे सीधे जीवन से ब्रह्मचर्यं के लिए सहारा मिले और सादे सीघे जीवन से 
साम्यवाद की भी उलझन सुलभ जाय और दीघेजीवन भी प्राप्त हो सके पर इस योरपीय कुदरती जीवन में जो 
न्रुटि है जब तक वह न निकाल दी जाय तब तक यह्‌ सभ्यता चिरस्थायी नहीं हो सकती ग्रौर न श्रधिक दिन तक 
मनुष्यजाति का कल्याण ही कर सकती है। 


इस कुदरती सभ्यता में जो सबसे बड़ी त्रुटि है, वह यह है कि इस सभ्यता के प्रचार करनेवाले विद्वान, मनुष्य 
को भी कुदरत के श्रनुसार चलनेवाला एक प्रकार का पशु ही समभते हैं । वे सदैव मनुष्य की रहन सहन के दृष्टान्त 
पशु्रों से ही दिया करते हैं | वे कहते हैं कि श्रादि में पशुओं की भाँति मनुष्य भी कुदरत की श्राज्ञानुसार ही चलता 
था, तभी सुखी था और यदि वह फिर कुदरती आज्ञाओ्रों का पालन करने लगे तो फिर सुखी हो जाय । पर यह बात 
ठीक नहीं है । क्योंकि मनुष्य में हम भ्राहारविहार सम्बन्धी जो नियम देखते हैं, वे पशुओं की भाँति कुदरत की 
आज्ञाओं पर प्रवलम्बित दिखलाई नहीं पड़ते । जिस प्रकार पशु अपनी खुराक को पहिचानता है श्रौर अपनी ही 
खूराक को खाता है, उस प्रकार मनुष्य की कोई खूराक नियत नहीं देखी जाती । मनुष्य सभी कुछ खा जाता है श्रौर 
समी कुछ पी जाता है, पर कुदरत उस ग्ाहार का कुछ भी निरणाय नहीं करती । यही हाल उसके विहार का भी 
है । न उसके मधुन का कोई समय मुकरंर है और न वह ऋतुमती स्त्री की गन्ध श्रादि से कोई सूचना ही अनुभव 
कर सकता है । इसलिए यह बात बिलकुल गलत है, कि आरम्भ में मनुष्य को पशुओं की भाँति कुदरत की श्रोर से 
सूचनाएं मिलती थीं । ऐसी दशा में इस प्रकार के विचारों और तदनुसार व्यवहारों से भविष्य में बहुत बड़ी हानि 
की भ्राशङ्का है । क्योंकि जब तक इस प्रकार के विचार श्रौर श्राचार पढ़े लिखे लोगों के द्वारा व्यवहार में भ्रा रहे हैं 
तभी तक खरियत है । परन्तु ज्यों ही कुदरत की धुन में पढ़ना लिखना छोड़ा गया त्यों ही-थोड़े दिनों में ही-- 
लोगों की हालत जङ्गली हो जायगी श्रौर कुदरती जीवन छूटकर जङ्गली जीवन हो जायगा । 


जङ्गली जीवन कुदरती जीवन नहीं है । क्योंकि कुदरती जीवन के भ्रनुसार मनुष्य को केवल फल ही खाना 
चाहिए, पर देखा जाता है कि जङ्गली लोग प्रायः मांस ही अधिक खाते हैं| इसी तरह कुदरती जीवन की शिक्षा के 
अनुसार श्ङ्खारवजित जीवन ही बिताना चाहिए ओर सन्तान कम पैदा करना चाहिए, पर जङ्गली लोग बड़े ही 
जशृङ्गारप्रिय होते हैं, खुब शराब पीते हैं और मर्यादित सन्तान उत्पन्न करते हैं । सब से बड़ा दोष तो उनमें यह है कि वे 
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प्रपनी रक्षा नहीं कर सकते । विद्वान्‌ जातियाँ सदैव उनको गुलाम बनाकर अपना काम कराती हैं और उनकी जङ्गली | 
रहन सहन को बदलकर अपनी जैसी बना देती हैं। इसलिए जङ्गली जीवन में कुदरती जीवन के समा जाने की 
ग्रनिवार्य श्राशद्भा है। यह बात ऐतिहासिक प्रमाणों से भी सिद्ध है। इस समय संसार में जितनी अ्रसभ्य और 
जङ्गली जातियाँ हैं, वे सब पहिले की सभ्य, उन्नत और पढ़ी लिखी ही हैं, पर कारणवश शिक्षा के छूट जाने से 
राज इस दशा को प्राप्त हैं । ऐसी दशा में यह कभी श्राशा नहीं की जा सकती कि कुदरती जीवन को स्वीकार कर 
लेने से पढ़ना लिखना छोड़कर एक प्रकार का पशु हो जाने से--मनुष्य उस श्रादशे कुदरती जीवन का पालन करता 
रहेगा जो पढ़े लिखे नेचरपरस्त पाञ्चात्यों के मस्तिष्कों में घुम रहा है । वह जीवन तो तभी तक टिक सकता है जब 
तक शिक्षा के द्वारा भले बुरे, और हानि लाभ का ज्ञान है। शिक्षा के विदा होते ही कुदरती जीवनवाले लोग 
जङ्गली हो जायेगे और दूसरी शिक्षित जातियों के द्वारा गुलाम बनाये जायेंगे और खुशी से दूसरों की सभ्यता को 
स्वीकार कर लेंगे । इसलिए विद्या श्रौर शिक्षा से उपेक्षा करानेवाली ग्रौर भोले मनुष्यों को जङ्गली बनाकर दूसरों 
का गुलाम बनानेवाली कुदरती रीति नीति रौर रहन सहन एकदम ही त्रुटिपूर्ण है । 

इस सभ्यता में सादगी, सदाचार, फलाहार, ब्रह्मच, शान्ति और विशाल भावनाग्रों का जो चित्र दिखलाई 
पड़ता है वह नेचर का उत्पन्न किया हुआ नहीं है, प्रत्युत वह उच्च शिक्षा से ही उत्पन्न हुआ है और उच्च सभ्यता का 
ही फल है । मूख, श्रसभ्य श्रौर जङ्गली मनुष्यों के मस्तिष्क में इस प्रकार की भावनाओं का उदय हो ही नहीं सकता । 
ऐसी भावनाएँ तो तब उदय होती हैं जब कई पीढ़ियों तक उच्च शिक्षा का प्रचार रहता है और शिक्षित नेत्रों को कई 
प्रकार के सामाजिक उतार चढ़ाव देखने को मिलते हैं। पाश्चात्य विद्वानों को जो कुदरती जीवन से सम्बन्ध रखने 
वाले विचार सूभे हैं उनकी सूझ का भी यही कारण है । उनको उच्च शिक्षा के साथ साथ कई एक सामाजिक 
क्रान्तियों के भी भूत इतिहास पढ़ने को मिले हैं और कई एक क्रान्तियाँ स्वयं देखने, सुनने और अनुभव करने को भी 
मिली हैं | इतना ही नहीं किन्तु बैज्ञानिक खोजों के द्वारा उनको यह भी निश्चय हो गया है कि मनुष्य सृष्टचत्पत्ति 
के समय हर प्रकार के रोग दोष और दुःख दारिद्रों से मुक्त था । % इसीलिए वे कहते हैं कि मनुष्य को उसी ग्राहार- 
विहार और उसी रहन-सहन के साथ रहना चाहिये जो आदिम काल में थी । हम मी कहते हैं कि ठीक है ्रारम्भिक 
रीति-नीति, रहन-सहन और श्राहार-विहार उत्तम था, इसलिए उसी प्रकार से मनुष्यमात्र को रहना चाहिये, किन्तु 
प्रशन तो यह है कि क्या वह रहन सहन ऐसी ही थी जैसी कि नेचरवादी बतलाते हैं, क्या आदिमकालीन मनुष्य के 
सुख-शान्ति का कारणा नेचर था श्रौर क्या मनुष्य की आदिमकालीन स्थिति पशुओं की सी थी ? यदि ऐसी ही थी, 
तो श्राज मनुष्यों की वह पशुता कहाँ चली गई और उसके आहार-विहार, रहन-सहन और रीति-नीति की प्रेरणा 
राज भी नेचर की श्रोर से क्यों नहीं होती ? जब अज नेचर की शरोर से मनुष्य को किसी प्रकार की सूचना नहीं 
मिलती, तो सहज ही श्रनुमात कर लेना चाहिये कि गआरम्भिक अवस्था में भी मनुष्य को नेचर की श्रोर से कोई 
प्रेरणा नहीं होती थी और न उस समय के सुख-शान्ति का कारण नेचर अथवा पशुदशा ही थी । प्रत्युत वर्तमान 
काल की ही भाँति उस समय की सुख-शान्ति का कारणा भी ज्ञान, समक और सोचने विचारने की शक्ति ही थी | 
जिस प्रकार श्राज ज्ञान, समक और विचार करने की शक्ति शिक्षा और गुरुपरम्परा से प्राप्त होती है, उसी तरह 
श्रादिम ज्ञान परमात्मा से प्राप्त हुआ था, इसीलिए उस आरम्भिक ज्ञान, समझ र विचारशक्ति को श्रायों ने 
श्रपौरुषेय कहा है रौर उसी को वेद अर्थात्‌ ईश्वरीय ज्ञान के ताम से सूचित किया है । इस श्रारम्भिक वैदिक ज्ञान में 
मनुष्योपयोगी वे समस्त बातें तो ज्यों की त्यों हैं ही जिनको नेचरवादी लोग उपस्थित करते हैं, किन्तु इनके श्रतिरिक्त 
कुछ बातें और भी हैं जिनके द्वारा वेदिक सभ्यता स्थिर रह सकती है और दूसरों के प्रभाव से ग्रपनी रक्षा भी कर 


> Man, the pure image of God, was in the beginning without sin and sickness, trouble . 
and misery. —Return to Nature. 
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सकती है । यह बात हमारी कल्पना नहीं है, प्रत्युत प्रत्यक्ष है ग्रौर सब लोगों के श्रनुभव योग्य है । भारतीय ग्रायों 
की वैदिक सभ्यता लाखों वर्ष से सैकड़ों विध्मवाधाश्रों का सामना करती हुई भी राज तक सुरक्षित है । इससे सहज 
ही भ्रनुमान किया जा सकता है कि इस सभ्यता में नेचरवादियों की सभ्यता के गुण तो हैं ही प्रत्युत कुछ विद्या और 
रक्षासम्बन्धी ऐसे भी गुण हैं जो नेचरवादियों की सभ्यता में नहीं हैं। यही कारण है कि नेचरवादी सभ्यता को 
किसी देश या जाति या राष्ट्र के कुछ थोड़े से व्यक्ति ही स्वीकार कर सकते हैं, सारा देश श्रौर सारा समाज नहीं । 
क्योंकि समस्त समाज के स्वीकार कर लेने से थोड़ी ही पीढ़ियों के बाद समरत समाज के जङ्गली हो जाने का डर है श्रौर 
दूसरी सभ्य जातियों से श्रपनी गरर श्रपनी सभ्यता की रक्षा कर लेना कठिन है। पर बैदिक ग्रार्यसभ्यता में इस प्रकार 
के भय की श्राशङ्का नहीं है, इसलिए मनुष्यजाति के लिए वैदिक श्रायंसभ्यता ही उपयोगी है, अन्य कोई नहीं । 

वैदिक भ्रायैसभ्यता वैदिक होने से ही ग्रपौरुषेय श्रर्थात्‌ ईश्वरीय कहलाती है। क्योंकि सनातन से श्रार्यो का 
यही विश्वास रहा है कि वेद भ्रपौरुपेय हैँ--ईइवरीय हैं । किन्तु श्रार्यों में भ्रनेकों श्रना जातियों के सम्मिश्रण के 
कारण वैदिक रौर लौकिक साहित्य में नवीन विचारों और नवीन श्राचारों का प्रक्षेप हो गया है, जिससे वेदों की 
भ्रपौरुषेयता में लोगों को शङ्का होने लगी है। लोग कहते हैं कि वेदों में हिंसा, श्रसभ्यता, इतिहास श्रौर ज्योतिष 
सम्बन्धी वर्णनों से ज्ञात होता है कि वे ईश्वरीय नहीं हैं, प्रत्युत बहुत ही भ्र्वांचीन हैं आर बहुत ही साधारणा ज्ञान- 
बालों की रचना हैं। इसके सिवा पाश्चात्य विज्ञान का सहारा लेकर लोग यह भी कहते हैं कि जब मनुष्य अपने उत्पत्ति- 
काल से ही विकास के द्वारा क्रम क्रम उन्नति करता हुआ आगे बढ़ रहा है तब उसको श्रपोरुषेय ज्ञान की आवश्यकता 
ही क्या है? यद्यपि सुनने में ये बातें ठीक प्रतीत होती हैं, पर इनमें कुछ भी सार नहीं है। क्योंकि जो वेद कहते 
हैं कि 'मा ईहस्‍्यात्‌ सर्वाणि भूतानि’ भ्रर्थात्‌ किसी भी प्राणी की हिंसा मत करो और 'सभ्य सभां से पाहि, अर्थात्‌ हे 
सभ्य इस मेरी सभा की रक्षा कर, उन वेदों में हिसा और श्रसभ्यता की आशंका करना नितान्त ही अनुचित है । 
इसी तरह इतिहास में श्राये हुए पुरूरवा, नहुष, ययाति, पुरु, श्रत्रि, जमदर्नि, ब्रज, अवे, श्रयोध्या, गङ्गा ग्रौर सरस्वती 
भ्रादि नामों को वेदों में देखकर इतिहास की आशंका करना भी उचित नहीं है । 

क्योंकि वेदों में ये नाम सूर्य, नक्षत्र, विद्य त्‌, किरण, नेत्र, गौगोष्ठ, शरीर और वाणी श्रादि के लिए आ ये हैं । 
किसी खास व्यक्ति, जाति और समाज अथवा देश नगर के लिए नही । हाँ, इतिहासों और पुराणों में ये नाम व्यक्तियों 
के लिए ग्रवरय आये हैं, परन्तु उन व्यक्तियों का नामकरण करने के पूर्व भी ये नाम उपस्थित थे और भ्रपना कुछ अर्थ 
रखते थे । अर्थात्‌ पुरूरवा, प्रत्रि, ब्रज, भ्रयोध्या ओर गङ्घा श्रादि का नाम रखते समय ये शब्द कल्पित नहीं कर लिये गए 
थे, प्रत्युत ये शब्द इन व्यक्तियों के पहिले भी मौजूद थे और भ्रन्य अन्य पदार्थों के नामों के लिए काम में श्राते थे । वह बात 
हम आज भी अनुभव करते हैं। राज भी हमको जब किसी पदार्थ के नामकरण की आवश्यकता पड़ती है, तो नामवाले 
शब्द हमारे पास पहिले ही से सुरक्षित मिलते हैं और उन्हीं में से चुनकर हम भ्रभीष्ट पदार्थ का नाम रख देते हैं । 

इसी तरह पुरूरवा आदि राजाओं के भी जब नाम रक्खे गये थे तब भी पुरूरवा ग्रादि नाम उनके पिता के 
पास पूर्व से ही उपस्थित थे । इसलिए वेद में आये हुए शब्द व्यक्तियों के बाद के नहीं हैं प्रत्युत व्यक्तियों से बहुत 
काल पूर्वे के हैं । रहा वेदों में कहीं कहीं पुरूरवा आदि शब्दों के साथ साथ युद्ध, विवाह और ऐसी ही भ्रनेक सामा- 
जिक बातों का व्रणान, वह मनुष्यों का नहीं प्रत्युत आकाशीय पदार्थों का है । क्योंकि वेदों में एक श्राकाशीय जगत्‌ 
का भी वर्णन है, जिसमें इस लोक की ही भांति समस्त पदार्थो को चरचा की गई है । 

इसी भ्लौकिक चरचा के साथ लौकिक व्यक्तियों के चरित्रं का सम्मिश्रण करके पुराणाकारों ने वेद के श्राका- 
शीय वणांनों श्रौर श्रलङ्कारों के भावों का विस्फोट किया है। भागवत १।४।२५ में स्पष्ट लिखा है कि "भारतव्यपदेशेन 


_ह्याम्नयार्थश्च दशितः श्र्थात्‌ भारतीय इतिहास के मिष से वेद का अथ ही प्रदर्शित किया गया है। इसीलिए 
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मर्म जाना जाता है । कहने का तात्पर्यं यह कि वेदों में इतिहास से सम्बन्ध रखनेवाला कुछ भी वणान नहीं है। इसी 
तरह वेदों में ज्यो तिषसम्बन्ची भी किसी ऐसी घटना का वणन नहीं है, जिससे वेदों का समय निकाला जा सके । 
यदि वेदों में काल सूचित करानेवाले ज्योतिषसम्बन्धी वर्णन होते, तो उनमें वधु को ध्रुवतारा दिखलाते का बरत 
प्रवश्य होता । क्योंकि सभी जानते हैं कि विवाह के समय वधू को ध्र्‌ वतारा का अवलोकन कराना आर्यों का बहुत 
प्राचीन रिवाज है | इस क्रिया का वर्णान सूत्रग्रन्थों में भी आया है, परन्तु वेदों में इसका वर्णन नहीं है। यदि वेदों 
में ध्रबतारे के श्रवलोकन का वर्णन होता, तो इस घटना से निस्सन्देह ज्योतिष की गणना के द्वारा वेदों का समय 
निकाला जा सकता । क्‍योंकि ध्रूवतारा हमेशा से ही इस स्थान पर नहीं है । वह दो हजार वर्षों से ही इस स्थान 
में श्राया है इसके पूरव श्रर्थात्‌ सन्‌ ईस्वी के २८९७० वपं पूवे इस ध्रूव के स्थान में दूसरा ही तारा था, परन्तु 
उसका भी वर्णान वेद में नहीं है । + 

इस घटना से बहुत ही भ्रच्छी तरह स्पष्ट हो जाता है कि वेदों में ज्योतिषसम्वन्धी किसी भी ऐसी घटना का वणुन 
नहीं है, जिससे वेदों का समय निकाला जा सके। क्योंकि जब वेदों में श्रार्यो के विवाह जैसे महत्वपूर्ण घामिक संस्कार की 
ग्रत्यन्त श्रावश्यक क्रिया का भी वर्णान नहीं है, श्र्थात्‌ जब ज्योतिषसम्बन्धी ध्र्‌व अ्रवलोकन का भी वरान तहीं है, तब 
ज्योतिषसम्बन्धी दूसरी ऐसी घटनाओं के वर्णन की आशा रखना जिनसे वेदों का समय निकल सके, नितान्त भ्रम है। 
इसलिए वेदों का समय न तो ऐतिहासिक शब्दों से निकाला जा सकता है और न ज्योतिषसम्वन्धी किसी घटना से ही। 
इसका कारणा यही है कि वेदों का प्रादुर्भाव किसी ऐतिहासिक काल में नहीं हुआ, प्रत्युत उस समय हुआ है, जिस समय 
मनुष्यों की उत्पत्ति का प्रारम्भ था, इसलिए वेदों की ्ादिमकालीनता पर कुछ भी सन्देह नहीं हो सकता । 

वेदों की इस ग्रादिमकालीनता के प्रबल प्रमाण ग्रायों के आदिमकालिक इतिहास में सुरक्षित हैं । भरार्यो की 
ऐतिहासिक खोज को पूर्वकाल की ओर बढ़ाने से वेदों का समय ्रादिसृष्टि तक जा पहुंचता है। सम्राद्‌ चन्द्रगुप् के 
सरकारी दफ्तर से मेगस्थनीज ने जो राजवंशावलि प्राप्त की थी, उसकी पीढ़ियों और उत पीढ़ियों के लिए दिए हुए 
वर्षों को ग्राज तक जोड़ने से ८७०१ वर्ष होते हैं । यह नौ हजार वर्ष का समय संसार की समस्त सभ्यताओं से श्रधिक 
प्राचीन है । मिश्र, वेबिलन गौर सीरिया आदि देशों की प्राचीन से भी प्राचीन सभ्यताएं इसके बाद ही की सिद्ध होती 
हैं । परन्तु ्रा्यो के इतिहास में इस काल के पूर्व का ऐतिहासिक प्रमाण भौ शतपथ ब्राह्मण में विद्यमान है । शतपथ 
ब्राह्मण ६!२।२१ में लिखा है कि 'एबा ह संवत्सरस्य प्रथमा रात्रियेत्फाल्गुती पूर्णेसासी' अर्थात्‌ निश्चय ही यह 
फाल्गुनी पूर्णमासी संवत्सर की प्रथम रात्रि है । यह उस समय का वाक्य है, जिस समय फाल्गुती पूर्णा मासी से संवत्सर 
का प्रारम्म होता था । ज्योतिषियों ने हिसाब लगाया है कि उस समय वसन्तसम्पात उत्तराभाद्रपद नक्षत्र में होता 
था । परन्तु इस समय वबसन्तसम्पात पूर्वाभाद्रपद में होता है । अर्थात्‌ सम्पात की एक पुरां प्रदक्षिणा हो चुकी हैं 
और ग्व दूसरी प्रदक्षिणा का आरम्भ है । सम्पात की पूर्ण प्रदक्षिणा में २१००० वर्ष लगते हैं, श्रतः इक्की सं 
हजार वर्ष की प्रदक्षिणा को पूर्ण करके एक हजार वर्ष से दूसरी प्रदक्षिणा आरम्भ हो गई है, श्रतएव शतपथ 
ब्राह्मण का उक्त वाक्य २२००० वर्ष का प्राचीन है। उक्त वाक्य में आँखों देखा वर्णन है, जिससे स्पष्ट हो जाता है 
कि शतपथ ब्राह्मण का यह भाग बाईस हजार वपं का पुराना है। 


In the Hindu marriage ceremony according to the Gribya Sutra the Polar star is 
pointed to the bride as an ideal of steadiness and faithfulness. The custom is observed all 
over India. The present polar star on the northern hemisphere is Alpha of the Little Bear. 
But already 2,000 years ago this star was so far distant from the celestial pole that in the 
Vedic antiquity could not possibly have been considered as the Polar star. Its place was at 
that time, accurately in 28, 270 B. C., occupied by Alpha Draconis, this being the only star 
bright enough to serve the purpose of the polar star. Since in Rigveda hymns themselves 
this custom of pointing out the polar star is not (yet) mentioned. 

—Hymns from Rigveda, Appendix, by R. Zimmerman, 


६४६ वेदिक सम्पत्ति 


जिन ब्राह्मणाग्रन्थों की प्राचीनता इतनी पुरानी है, उन्हीं ब्राह्मणों के प्रवलोकन करने से ज्ञात होता है क़ि इन 
ब्राह्मणों के पूर्व भी एक पूर्णा साहित्य श्रौर भी उपलब्ध था, जिसमें छन्द, व्याकरण, ज्योतिष, इतिहास भर अन्य 
अनेकों विद्याओं के ग्रन्थ उपस्थित थे । उपनिषदों से जहाँ तहां 'तदेष श्लोकः! लिखकर जो श्रनेक इलोक उद्धृत किये 
गये हूँ, वे उसी लुप्त साहित्य के हैं। इसके श्रतिरिक्त ब्राह्मणाग्रन्थों में वेदों के नवीन और प्राचीन ऋषियों का भी 
वर्णन भ्राता है । ऐसे ऋषियों का वर्णन श्राता है, जो इस समय वेदों के ऋषि नहीं माने जाते, किन्तु किसी समय 
माने जाते थे । इतना ही नहीं प्रत्युत ब्राह्मग्रन्थों में वेदों के खैलिक (प्रक्षिप्त) भागों और वेदों की अनेकों शाखाग्रों 
का भी वर्णन राता है, जिससे अच्छी तरह स्पष्ट हो जाता है कि वर्तमान व्राह्मणसाहित्य के पूर्वं भी एक विस्तृत 
साहित्य उपस्थित था, जो भ्रब श्रप्राप्य है। 


इस साहित्य को भी यदि हम पच्चीस हजार वर्ष से भी श्रागे पच्चीस हजार वर्ष पूर्वं तक ले जायं, तो कोई ग्रापत्ति 
की बात नहीं दिखलाई पड़ती । बयोंकि वर्तमान सूर्थसिद्धान्त जिस प्राचीन सूर्यसिद्धान्त के श्राधार पर बनाया गया है, 
उसका समय त्रेता के श्रादि तक जा पहुँचता है, जिसके लिए लाखों वर्ष का समय ग्रावश्यक है । 

इस साहित्य के पूवे वेद के उन ऋषियों का समय श्राता है, जो इस समय वेद के मन्त्रों पर लिखे हुए हैं । इनका 
समय उपर्युक्त साहित्य से भी प्राचीन है। इन ऋषियों के साथ ही साथ वेदों के सूक्तों पर श्रव तक श्रत्यन्त प्राचीन 
्र्थात्‌ श्रादिमकालीन ऋषियों के भी नाम लिखे हुए मिलते हैं । इन श्रादिमकालीन ऋषियों में सबसे प्रधान ऋषि 
मनुष्यजाति के य्रादि पितामह भगवानु वैवस्वत मनु हैं। मनुष्यजाति का प्रारम्भ इन्हीं वैवस्वत मनु के शासनकाल 
में हुआ है, इसीलिए मनुसम्बन्धी होने से मनुष्य, मनुष्य कहलाते हैं । इत आदिम मनु का नाम ऋग्वेद के अनेक 
सुक्तों से साथ ऋषियों में लिखा हुआ है। इतना ही नहीं प्रत्युत ऐतरेय ब्राह्मण ५।१४ में लिखा है कि वैवस्वत मनु 
ने अपने छोटे पुत्र नाभानेदिष्ट को दो सुक्त भी दिये थे। यही कारण है कि ऋग्वेद मण्डल दश के ६१ वें और ६२ 
वें सूक्त का ऋषि मनुपुत्र नाभानेदिष्ट ही आज तक लिखा हुआ रहा है । ऐसी दशा में वेदों की प्राचीनता मनुष्य 
की झ्रादिमकालीनता तक जा पहुँचती है, इसमें सन्देह नहीं । 


अब रही बात वेदों की पौरुषेयता की । इस पर लोग कहते हैं कि जव विकासक्रम से मनुष्य श्रपनी उन्नति 
करता हुआ ग्राज तक ग्रा रहा है, तब उसके लिए अपौरुषेय ज्ञान की कुछ भी श्रावस्यकता नहीं है | वह तो श्रनुभव 
के द्वारा धीरे धीरे वंशानुक्रम से आप ही श्राप ज्ञानवृद्धि कर सकता है, इसलिए ग्रपौरुपेय ज्ञान का पचड़ा लगाना 
ठीक नहीं है । सुनने में यह बात ठीक मालूम होती है, परन्तु जब हम श्रनुभव और वंशपरम्परा पर ध्यान देते हैं, तो 
ज्ञात होता है कि मनुष्य का ज्ञान वंशपरम्परा के भ्रनुभव का फल नहीं है। हम रोज देखते हैं कि पतिङ्गा चिराग के 
पास आता है श्रौर ग्राँच लगते पर भागता है, फिर आता है भर अन्त में जल मरता है । उसका श्रनुभव उसकी ज्ञान- 
वृद्धि में कुछ भी सहायता नहीं करता और न यह भ्रनुभव पतिङ्गो के वंशाजों में कुछ भी ज्ञानवृद्धि का कारण होता है । 
जिस तरह लाखों वर्ष पूवे पतिङ्गो चिराग में जलते थे, उसी तरह उनके वंशज भ्राज भी जलते हैं। पतिङ्गों को जाने 
दीजिये, हम तो देखते हैं कि इस ज्ञानवान्‌ प्राणी मनुष्य के वंशजों में भी अनुभव के संस्कार नहीं उतरते । 


यह कहीं नहीं देखा गया कि भ्रमुक खानदान में दस पीढ़ी से पंडिताई हो रही है, इसलिए भ्रव उस खानदान 

में जो लड़के पेदा होते हैं, उनको पढ़ना नहीं पड़ता, प्रत्युत वे पढ़े पढ़ाये ही पैदा होते हैं । जब यह बात देखने में 
नहीं आती तब कंसे मान लें कि पिता का श्रनुभव पुत्र को मिलता है ? संसार में तो इससे उलटा देखा जाता है। 
संसार में प्रत्यक्ष देखा जाता है कि भारतवर्ष के प्राचीन ऋषि मुनि जितने उन्नत थे, जितने ज्ञानपटु थे और जितने 
योद्धा थे, उनके वंशज वैसे नहीं हैं। ऋषिवंशजों से तो उनकी पुरानी पूंजी भी जाती रही है | ऐसी दशा में यह 
नहीं कहा जा सकता कि ज्ञान श्रनुभव से बढ़ता है अर ग्राप ही आप वंशजों को मिलता है। ज्ञान यदि स्वयं 
उपाजित होता, तो भ्रनुभव से बढ़ता और पैतृक संस्कारों के द्वारा झाप ही श्राप वंशजों को मिलता । किन्तु ज्ञान तो 


| 
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नैमित्तिक है--दूसरे के निमित्त से मिलता है--इसलिए वह श्राप ही आप वंशजों में संक्रमित नहीं हो सकता । भ्राज 
जब इतनी ज्ञानोन्नति हो जाने पर भी मनुष्य अपने अनुभव से ज्ञान की उन्नति नहीं कर सकता--कोई जंगली मनुष्य 
ग्रपते श्राप बिना पढ़े पढ़ाये ही रेखागणित का चाये नहीं हो जाता-तो उस समय जब मनुष्य आदिम दशा में 
था--नवजात था--कैसे कहा जा सकता हैँ कि उसने भ्रपते ग्रनूभव से ज्ञान में उन्नति कर ली और वह ज्ञान उसके 
बंशजों में संक्रमित हो गया ? ऐसी दशा में यही कहा जा सकता है कि ज्ञान नैमित्तिक होता है श्र आदिसृष्टि में 
बह ज्ञान मनुष्यों को परमात्मा के ही निमित्त से मिला है । 

परमात्मा के निमित्त से जो ज्ञान ग्रादि में मनुष्यों को मिला है, उसीको अपौरुषेय ज्ञान--वेद--कहते हैं । यह 
वेदज्ञान जिस भाषा के द्वारा दिया गया है, उस भाषाकी उत्पत्ति संसार की किसी भाषा से नहीं हुई और न वह 
भाषा संसार की किसी श्रावाज की नकल से या मनुष्य के स्वाभाविक उच्चा रणों से श्राप ही श्राप उद्भूत हुई है। 
क्योंकि हम संसार में देखते हैं कि जिस प्रकार की वर्णात्मक ध्वनि मनुष्य के मुख से निकलती है, उस प्रकार की 
स्पष्ट ध्वनि संसार में और किसी स्थान से नहीं निकलती । इसलिए मनुष्य अपने वणों को दूसरी घ्वतियों से नकल 
नहीं कर सकता । यदि बाहरी ध्वनियों से मनुष्य वर्णो की नकल कर सकता तो श्राज संसार में किसी भी जाति 
की वर्णामाला श्रपूर्णं न होती । सब लोग बाहरी ध्वनियों से वणामाला बढ़ा लेते । पर बात यह नहीं है । जिनकी 
भाषाओं में टवर्ग नहीं है, वे टवगे को विना मनुष्य के मुख से सुने और किसी सूरत से भी उत्पन्न नहीं कर सकते । 
इसलिए भाषा वाह्य ध्वनियों से नहीं बन सकती । इसी तरह भाषा अप ही श्राप मनुष्य के मुख से भी नहीं निकल 
सकती । क्योंकि मनुष्य वही वर्ण बोलता है, जो सुनता है । जो वर्ण नहीं सुनता उनको बोल भी नहीं सकता । 

इसलिए भाषा न तो बाह्य ध्वनियों से नकल की जा सकती है और न श्राप ही श्राप मनुष्य के मुख से ही 
निकल सकती है, प्रत्युत वह केवल परमात्मा की ही प्रेरणा से उत्पन्त हो सकती है, अन्य उपायों से नहीं । दूसरा 
उपाय ग्रपभ्रष्टता का है। दूसरी भाषाओं से अपश्रष्ट होकर नवीन भाषाएँ बन सकती हैं, परन्तु वेदमाषा किसी 
दूसरी भाषाश्ों का अपभ्रश भी नहीं है। क्योंकि अपञ्र'श सदैव क्लिष्ट उच्चारणों से सरल उच्चारणों की ओर 
और विस्तृत वर्णमाला से संकुचित वर्णमाला की ओर जाता है। हुम देखते हैं कि वेदों की वर्णमाला संसार मर 
की वर्णामाला से विस्तृत और कष्ट है । इसमें ऋ, लु, ष, क्ष, ज्ञ, घ, छे, ढे ध, भ, ङ, ण, ज, और £ श्रादि ऐसे 
उच्चारण हैं, जो इसकी क्लिष्टता और विशालता के उत्कृष्ट प्रमाण हैं, इसलिए वह दूसरी भाषाओं का अपभ्र श नहीं 
हो सकती । कहने का तात्पर्य यह कि जो वैदिक भाषा किसी भाषा का ग्पभ्र जञ नहीं है, मौलिक है, वह न तो भाप 
ही आप उच्चारित हो सकती है और न वह संसार की ग्रावाजों से नकल ही की जा सकती है । इसलिए वह 
श्रपौरुषेय है और उस .भाषा को मनुष्य तक पहुँचानेवाला सिवा परमात्मा के और कोई नहीं है । वैदिक भाषा की 
प्रेरणा परमात्मा ने ही की है, पर स्मरण रखना चाहिये कि परमात्मा ने इस भाषा को निष्प्रयोजन नहीं दिया । उसने 
मनुष्य को उन्नति करने के लिए इसे दिया है, इसलिए वेद भाषा सार्थक है श्रौर उसी श्रथंसहित भाषा को वेद 
अर्थात्‌ बेदज्ञान कहते हैं । 

संसार में जितनी भाषाएँ फैली हैं, सब उसी वैदिक भाषा का ही अपश्र श हैं । इसी तरह संसार में गणित, 
ज्योतिष्‌, वैद्यक, दर्शन और धर्म से सम्बन्ध रखनेवाला जो कुछ ज्ञान फैला है, वह भी वेदों के ही ज्ञान से फैला 
है । जिन वैदिक ऋषियों ने संसार में भाषा, ज्ञान, धर्म श्रौर सभ्यता का विस्तार किया है, वे कहते हैं कि इस ज्ञान 
का प्रचार करनेवाला 'स पूर्बेषासपि गुरु: अर्थात्‌ पूर्वेजों का भी गुरु परमात्मा ही है । उसी के श्वासभूत वेदों के द्वारा 
श्रादिसृष्टि में यह ज्ञान प्राप्त है। इसलिए नञेचरवादी जो कहते हैं कि आरम्भ में मनुष्य हर प्रकार से सुखी था, इसका 
यही कारणा है कि वहं परमेश्वर के दिये हुए वैदिक ज्ञान के द्वारा ही उत्पन्त हुआ था और उसी के अनुसार व्यवहार 
करता था और हर प्रकार से सुखी भी था । इस वर्णन से सहज ही अनुमान कर लेना चाहिए कि मनुष्य को सुख, 
शान्ति का वही मार्ग उत्तम हो सकता है, जो आदिमकालीन है और ईश्वरप्रदत्त वेदानुकूल है । 


वेदिक सम्पत्ति 


यद्यपि यह सत्य है कि वेदज्ञान ईश्वरीय है भौर उसी के श्रनुसार मनुष्य का व्यवहार होना चाहिये, किन्तु हम 
देखते हैं कि भ्राज संसार में नाना प्रकार की मनमानी सभ्यताश्रों को स्थिर करने के लिए प्रत्येक जाति के लोग 
प्रपने भ्रपने बच्चों को नाना प्रकार की प्रवृत्तिवाली शिक्षा दे रहे हैं। यदि उनसे कोई उन शिक्षाओ्रों के विषय में यह 
पुछे कि भाप लोग किस अ्रधिकार से भ्रपने बच्चों को इस प्रकार की शिक्षा देते हैं ? तो वे सिवा इसके कि बच्चों को 
हमने पैदा किया है भ्रौर पालन किया है, इसलिए हमको श्रधिकार है कि हम उनको ग्रपनी रुचि के श्रनुसार श्रमुक 
रीतिनीति की शिक्षा दें ग्रौर कोई दूसरा उत्तर नहीं है । परन्तु यदि कोई फिर प्रश्‍न करे कि वथा बच्चों ने आपके 
पास कोई दरख्वास्त भेजी थी कि श्राप हमें पैदा कीजिये, पालिये और मनमाने ढंग की शिक्षा देकर श्रपनी रुचि का 
बना डालिये ? तो सिवा इधर उधर की वाते बनाने के और कोई उत्तर नहीं बन सकता । इसलिए संसार की किसी 
जाति या मनुष्य को यह श्रधिकार नहीं है कि वह शिक्षा के नाम से, सभ्यता के नाम से और घर्म के नाम से अपने 
बच्चों को या संसार के किसी भी मनुष्य को श्रपनी रुचि के श्रनुसार ग्रमुक रीतिनीतिवाला बनाये । क्योंकि शिक्षा 
की मनमानी नीति स्वीकार करने से--भविष्य सन्तान को केवल अपने मनोरंजन का खिलौना बनाने से-संसार 
में कभी सुख भर शान्ति स्थापित नहीं हो सकती, श्रतएव शिक्षा श्रौर धर्म प्रचार की नीति ऐसी होनी चाहिये, जो 
संसार में किसी प्राणी के प्रतिकूल न हो । ऐसी शिक्षा वैदिक शिक्षा ही है, जो ग्रादिसृष्ट्रि में परमात्मा की ओर से 
प्राणीमात्र के सुखशान्ति के लिए दी गई है, श्रतः वही शिक्षा मनुष्य और श्रन्य प्राणसमुदाय की स्वाभाविक इच्छाग्रों 
के अनुकूल है। 
हम संसार में देखते हैं कि सभी मनुष्य दीर्घजीवन, ज्ञान, मान, काम, च्याय और मोक्ष की इच्छा रखते हैं और 
गनन्य सभी प्राणी ज्ञात, मान और न्याय श्रादि बातों का ज्ञान न रखते हुए भी दीर्घ जीवन की कामना एक समान 
ही करते हैं । इसलिए समस्त मनुष्यों को दीर्घजीवन, ज्ञान, मान, काम, न्याय और मोक्ष प्राप्ति के समान स्वत्व 
दिलानेवाली म्रौर समस्त प्राणिंसमूह को पुणं श्रायु जीने की सुविधा दिलानेवाली केवल वेदों की ही शिक्षा है, श्रव्य 
कोई नहीं । वैदिक शिक्षा ही ऐसी है जो प्राणिमात्र के दीर्घजीवन की सुविधा का ध्यान रखते हुए समस्त मनुष्यों 
को उनकी इच्छाओं में विवेक उत्पन्न कराकर और समान स्वत्व दिलाकर सब को मोक्ष की शोर भ्रग्रसर करती है । 
मनुष्य की ये इच्छाएँ दो श्रेणियों में बाँटी जा सकती हैं। पहिली श्रेणी में काम, श्रर्थ और मान है और 
दूसरी श्रेणी में ज्ञान, न्याय ग्रौर दीर्घजीवन हैं । काम का दूसरा नाम पुत्रेषणा है, अर्थ का दूसरा नाम वित्तं षणा है 
श्रौर मोन का दूसरा नाम लोकंषणा हैं | वैदिक शिक्षा के अनुसार ये तीनों एषणाए' त्याज्य हैं । काम के लिए गीता 
में स्पष्ट लिखा है कि “ज्ञानिनो नित्पवं रिणा' ग्रर्थात्‌ काम ज्ञानियों का नित्य वैरी है। इसलिए छान्दोग्य उपनिषद 
भें लिखा है कि 'क प्रजया करिष्यामः” अर्थात्‌ सन्तति से क्या लाम है? इसी तरह ग्रर्थ (घन) के लिए भी लिखा 
है कि 
भ्रचमा धनमिच्छन्ति धनं मानं च मध्यमाः । 
उत्तमा मानमिच्छन्ति मानो हि महतां धनम्‌ ।। 
अर्थात्‌ श्रम मनुष्य धत की इच्छा करते हैं, मध्यम मनुष्य घन्न श्रौर मान की इच्छा करते हैं और उत्तम 
मनुष्य केवल मान ही की इच्छा करते हैं । यहां घन को निष्ट दर्जा दिया गया हैँ श्रौर मान को उत्तम कहा गया 
है । परन्तु मनुस्मृति में ब्राह्मण के लिए मान की इच्छा भी विष के तुल्य ही हानिकारक बतलाई गई है । मतु 
भगवान्‌ कहते हैँ कि-- iF 
स मानाद्‌ ब्राह्मणो नित्यमुद्विजेत विषादिव । 
अभृतस्पेव चाकाइक्षेदवसानस्य सर्वद! ।। (मनु० २।१६२) 


` अर्थात्‌ ब्राह्मणा मान से सदेव विष की तरह डरे और अपमान की सदैव भ्रमृत के समान इच्छा करे । वेदिक 
शिक्षा के इन आरादर्शों से ज्ञात होता है कि ्रायंसभ्यता में काम, श्रथ और मान के लिए बिलकुल ही स्थान नहीं 
है । वैदिक श्रायेसभ्यता के सूलप्रचारक भगवान्‌ मनु कहते हैं कि 


उपसंहार 


तयसो लक्षणां कामो रजसस्त्वर्थ उच्यते । 


सत्वस्य लक्षणे घमः श्ष्ठयसेषां यथोत्तरम्‌ ॥ ( मनु० १२।३८ ) 


रथात्‌ तमोगुण का लक्षण काम है, रजोगुणा का अथ है और सतोगुण का धर्म है । ये तीनों उत्तरोत्तर एक 


दूसरे से शरे हैं । इन प्रमाणों से शात होता है कि आर्यसभ्यता में शर्थ, काम और मान अर्थात्‌ पुत्रैषणा, वित्तैषणा 
ee र्क ने दभर का महत्व नी ज iE कन्त उः > जी ® $ 
ग्रौर लोकैपणा की बेहद भरमार का महत्व नहीं हैं, किन्तु उतने ही अर्थ, काम ्रौर मान का महत्त्व है, जो घर्म- 


पूर्वक प्राप्त होता हो । क्योंकि घर्मपूर्वक ही श्रथ, काम और मान के संग्रह से मनुष्यों और श्रन्य प्राणियों को एक 


ड ~ 


समान सुख मिल सकता हैं Fo सह प्राणी अपने भोगों को प्राप्त करते हुए पूर्णं श्रायु जी सकते हैं। यह बात मरने 
के समय ठीक ठीक समझ पड़ती है । उस समय समस्त एपणाएं बिदा हो जाती हैं और यह भावना उदय हो जातीं 


है कि समस्त श्रथे, काम श्रौर माचे को लेकर भी यदि कोई दो दिन और जीने का उपाय कर दे तो हम अर्थ, काम : 
रौर मान की व्यर्थ ममता का प्राय/श्चत्त कार लें। इसीलिए आर्यसभ्यता में उपयुक्त तीनों एषणायों का त्याग 

नुष्य की स्वाभाविक इच्छाग्रों की दूसरी श्रेणी को जिसमें ज्ञान, न्याय और दी्े- 
जीवन सम्मिलित हैं, बहुत बड़ा महत्त्व दिया गया है । 


इस दूसरी श्रेणी में ज्ञान का दर्जा बहुत ही बड़ा है। क्योंकि ज्ञान ही से ब्याय और दीघ॑जीवन की महत्ता 
समक में राती है। ज्ञान ही से वृद्धि श्र्थात्‌ सत्व जाग्रत होता है श्रीर 'सत्त्वस्थ लक्षणं घर्म: के भ्रनुसार सत्त्व 
प्र्थात्‌ बुद्धि का जो उत्तम परिणाम धर्म है, उसकी प्रवृत्ति होती है । ध्म की प्रवृत्ति से समस्त प्राणियों के प्रति न्यायबुद्धि 
श्रौर अपने प्रति दीर्घजीवन की अ्रभिलापा उत्पन्न होती है । समस्त प्राणियों के प्रति न्याय का भी यही अभिप्राय है कि 
किसी की श्रायु और भोगों में विघ्न न हो अर्थात्‌ किसी प्राणी की स्वाभाविक आयु सं बाबा न पड़े। इस प्रकार से 
बुद्धि की विस्तृत और सूक्ष्म अवलोक नशक्ति के कारण अन्तिम और प्रधान घ्येय यही स्थिर हो जाता है कि कोई कभी 
न मरे । इस कभी न मरने के उद्देश्य के सामने र्थ, काम, मान, ज्ञान और न्याय सब फीके पड़ जाते हैं और सारी 
उलझन सुलभकर यह तत्वज्ञान उपलब्ध होता है कि संसार में कभी न मरते की इच्छाधारा अविच्छिन्न रूप से बहू 
रही है। कभी न मरने की इस श्र विच्छिन्न अभिलाषा का स्पष्ट श्रथ यही है कि कोई कभी पैदा न हो और कभी पैदा न 
होने का अर्थ भी यही है कि एक बार मरकर [कर न मरना पड़े । इसीलिए कहा गया है कि 'को वा मृतो यस्य पुनने 
मृत्युः? प्रर्थात्‌ वही मरा है जिसको फिर न मरना पड़े । इसी को अतिमृत्यु कहते हैँ । यही दीर्घजीवन की श्रभिलाषा 
का रहस्य है । इसी श्रभिलाषा की प्रेरणा से प्रत्येक प्राणी चाहता है कि मैं कभी न मरू । 

लोक की भ्रभिलाषा रखनेवाले समस्त प्राणियों की ग्न्तिम सम्मति यही है कि कोई कभी न मरे और वरलोक. 
की अभिलाषा रखनेवालों की भी यही सम्मति है कि एक बार मरकर फिर न पैदा होना पड़े । श्र्थात्‌ वर्तमान जिन्दगी 
से लेकर मरने की जिन्दगी के बाद तक दीर्घेजीवन को--कभी न मरने की अविच्छिन्न जीवनेच्छा समस्त प्रा णिसमुदाय 
में एकसमान विद्यमान है और सब इसी इच्छा की पूर्ति में लगे रहते हैं कि हम कमी न मरें। अतएव इस सरवंसम्मति 
से स्वीकृत सिद्धान्त के अनुसार समस्त संसार की शिक्षाओं में केवल वेदों की ही शिक्षा उपयोगी ठहरती है। क्योंकि 
वह शिक्षा इस लोक में सबको दीर्घजीवन प्राप्त करते का उपाय बतलाती है और बही शिक्षा परलोक में भी सबको 
भ्रनन्त जीवन प्राप्त करते का उपाय बतलाती हैं । इसलिए श्रब देखना चाहिये कि दोनों लोकों में दीघ॑ जीवन प्राप्त करने 
के लिए वह शिक्षा क्या उपाय बतलाती है ? दोनों लोकों में श्रनन्त जीवन प्राप्त करने के लिए वैदिक आर्य सभ्यता 
सात्त्विक भ्राहार, उत्तम जल, वायु और उचित श्रम का सेवन, ब्रह्मचर्य का पालन, चिन्ता का त्याग, सदाचरण, सङ्गीत 
और प्राणायाम प्रादि सात उपायों की शिक्षा देती है, जो सार्वेमान्य हैं । इसलिए हम यहाँ केवल इनका थोड़ा थोड़ा 
वर्णोन करके बतला देना चाहते हैं कि ये सातों उपाय किस प्रकार सबको समान रूप से दीघंजीवन' प्राप्त करानेवाले हैं । 
८२ | 


६४० बैदिक सम्पत्ति 


सबसे पहिला उपाय सात्त्विक भ्राहार है। सात्विक श्राहार में दूध, दधि, छत, फल, फूल भ्रौर हविष्यान्न की 
गणना है। भ्रब देशी भ्रौर विदेशी सभी वैद्यों भ्रौर डॉक्टरों ने मान लिया है कि इन पदार्थो के श्राहार से मनुष्य 
बीमार नहीं होता, सदैव तरोताजा रहता है प्रोर दीघंजीवी होता है। इसके सिवा इन सात्त्विक श्राहारों से बल, 
कान्ति, मेघा, रूप, स्मृति प्रौर धारणा भ्रादि भ्रनेक दैवी शक्तियों की भी प्राप्ति होती है । इसलिए दीर्घजीवन प्राप्त 
करनेवालों के लिए सदैव दूध भ्रौर फलों का ही सेवन करना चाहिये । 
भोजन के बाद दीघजीवन से सम्बन्ध रखनेवाली दूसरी चीज हवा, पानी ओर मेहनत है। हवा पानी शहरों का 
प्रच्छा नही है । इसलिए शहरों से बाहर जंगल में सादे श्रौर साफ घरों में रहना चाहिये श्रौर फल तथा दूध उत्पन्न 
करनेवाले श्रम को मर्यादा के साथ करना चाहिये । ये पदार्थ वाटिकाश्रों श्रौर चरागाहों के द्वारा गौवों से प्राप्त हो सकते हैँ 
EE वाटिकाझ्नों के लगाने प्रौर चरागाहों के ही बनाने में श्रम करना चाहिये, दण्ड बेठक श्रौर हॉकी क्रिकेट श्रादि 
नहीं । 
वी की सहायक तीसरी बात चिन्ता की निवृत्ति है। जो मनुष्य सदा चिन्ताग्रस्त रहते हैं, उनका 
स्वास्थ्य नष्ट हो जाता है। किसी कवि ने सत्य ही कहा है कि 
चिता चिन्ता द्वयोर्मध्ये चिन्ता याति गरीयसी । 
चिता दहति निर्जीवं चिन्ता दहति जीवितम्‌ ॥ 
भर्थात्‌ चिन्ता ग्रौर चिता में चिता ही बड़ी है, क्योंकि चिता केवल मुर्दों को ही जलाती है, पर चिन्ता तो जिन्दा 
मनुष्यों को जलाकर भस्म कर देती हैं । इसलिए दीर्घजीबन की इच्छा रखनेवालों को सदैव चिता का त्याग ही करना 
चाहिये । जब खाने के लिए बगीचों से फल ओर गोवों से दूध मिलता है, तब चिन्ता किस बात की? चिता तो केवल 
प्राहार की है पर 'का चिता मम जीवने यदि हरिविश्वस्भरो गीयते” श्र्थात्‌ जो परमात्मा जंगलों और पशुझ्रों को 
प्रदात करके सारे विश्व का भरणा पोषण करता हें, उसके राज्य में अपने जीवन की क्या चिन्ता ? चिन्ता तो कामी, 
लोभी और ईर्ष्या द्वेष रखनेवाले नीचों को होती है। पर जिसने अर्थ, काम और मान के व्यर्थ पाखण्ड को छोड़ 
दिया है, उसके लिए चिन्ता करने की प्रावश्यक्रता नहीं । क्योंकि चिन्ता से शोक श्र शोक से दौबेल्य प्राप्त होता है 
झौर भ्रन्त में जीवन नष्ट हो जाता है, इसलिए दीर्घेजीवन की इच्छा करनेवालों को कभी चिन्ता न करना चाहिये । 
दीर्घेजीवन का चौथा उपाय ब्रह्मचर्य है । योगशास्त्र में लिखा है कि 'ब्रह्मचयंप्रतिष्ठायां वीयलाभः' अर्थात्‌ ब्रह्म- 
चयं से वीयं प्राप्त होता हैं और "वीय बाहुबलम्‌' श्रर्थात्‌ वीये से बल प्राप्त होता है । बलवानु मनुष्य ही वाटिकाश्रों के 
लगाने श्रौर पशुओं के लिए चारागाह बनाने में श्रम कर सकता है और वीर्यवान्‌ ही सदैव चिन्ता से मुक्त रह सकता हैं । 
बयोंकि वीये में सबसे बड़ा गुण यह है कि वह मनुष्य को सदैव ्रानन्दित रखता है । वीर्थ में एक खास प्रकार की मस्ती 
होती है,जो मनुष्य को सदेव प्रसन्न रखती है भ्रौर चिन्तित नहीं होने देती । इसके सिवा ब्रह्मचारी ही बहुसन्तान के दुःखों 
से भी ब्रच सकता है और वही अ्रमोघवीर्य होकर श्रावश्यक और उत्तम सन्तान को उत्पन्न कर सकता है, तथा वही 
दीर्घातिदीघेजीवन प्राप्त कर सकता है । वेद में लिखा है कि '्रह्मचर्येण तपसा देवा मृत्युम वाध्नत' अर्थात्‌ विद्वान्‌ लोग 


ब्रह्मचये से ही मृत्यु को हटा सकते हैं। इसलिए दीघेजीवन का श्रनुष्ठान करनेवालों को श्रखण्ड ब्रह्माच्यं की श्रत्यन्त 
झावश्यकता है। - 


दीघेजीवन का पांचवां उपाय सदाचार है । जो मनुष्य चोरी, व्यभिचार, असत्य साषण, मद्य मांस का सेवन, 
कलह, लड़ाई, ओर भ्रत्य भ्रनेकों प्रकार की श्रसभ्यता, भ्रशिष्टता तथा ईर्ष्या द्वेष ग्रादि श्रनाचारों को करता है और 
संयम, ब्रत, इन्द्रियनिग्रह अदि नहीं करता, उसकी भी श्रायु क्षीण हो जाती है। परन्तु जो मनुष्य सदाचार रत हैं-- 
प्राचरणशील हैं--चरित्रवान्‌ हैं, वे दीर्घायु होते हैं, इसमें सन्देह नहीं । मनु भगवान्‌ कहते हैं क्रि 'सदाचारेण पुरुषः 
शतवर्षाणि जीव ति' भ्रर्थात्‌ सदाचार से मनुष्य सो वष जीता है । इसका कारण यही है कि जो सदाचार के नियमों 


में बंधे होते हैं वे मर्यादित ्रौर ब्रतयुक्त होते हैं । श्रतः वे अवश्य ही दीघंजीवी होते हैं । इसलिए दीघेजीवन चाहने 
वालों को सदैव सदाचारी होना चाहिये । 


- स 


RP 


उपसंहार ६५१ ड 


दीर्घजीवन का छठा उपाय सङ्गीत है। सङ्गीत के सहश चित्त को प्रसन्न करनेवाली ग्रौर कोई वस्तु संसार में 
नहीं है औौर न प्रसन्नता के समान-ग्रानन्द के समान-जीवनदान देनेवाली कोई ओषधि ही है । ग्रतएव दीर्घेजीवन 
देनेवाले संगीत का अभ्यास करना प्रत्येक मनुष्य का कत्तव्य हूँ । ग्रायों ने श्रपने प्रत्येक काये में जो वेदों के सस्वर' 
पाठ का क्रम खखा है, उसका यही कारणा हैँ शर्य लोग दिन भर किसी न किसी वैदिक यज्ञ के नुष्ठान में ही 
रहते थे और कोई न कोई वेदमन्त्र गाया ही करते थे। परन्तु आजकल विद्वानों ने स्वरज्ञान को खो दिया है, 
इसलिए वेदों का पाठ उतना श्रानन्द नहीं देता जितना संगीत के साथ देता था। इसलिए दीर्घजीवन चाहनेवाले 
प्रत्येक गार्य को उचित है कि वह परमात्मा की स्तुति, प्रार्थना और उपासना से सम्बन्ध रखनेवाले वेदमन्त्रों को 
सदैव स्वरों के साथ कायदे से गाने का ग्रभ्यास करे। वेदिक गान से हृदय को आनन्द और मस्तिष्क को उच्च ज्ञान 
प्राप्त होगा, जिससे उसको अपने समस्त कामों को नियमपूर्वक करने की सूचना मिलती रहेगी श्रोर वह दीर्घजीवन 
के उपायों से कभी विचलित न होगा । 

दीर्घजीवन का भ्रस्तिम और सातवाँ उपाय प्राणायाम हैँ । क्योंकि प्राणियों की श्रायु प्राणों पर ही श्रवलम्बित 
है । जो प्राणी जितने ही कम इवास लेता है, वह उतना ही अधिक जीता है । कछुवा सबसे कम श्वास लेता है, 
इसलिए वह सबसे श्रधिक जीता भी है। प्राणायाम से दूसरा लाम प्राणपद वायु का संग्रह है । प्राणपद वायु के 
ग्रन्दर जाने से रक्त में बहनेवाले मलों की शुद्धि हो जाती है । इसीलिए मनु भगवान्‌ ने कहा है कि जिस प्रकार 
श्रग्ति घातुश्रों के मलों को जला देती है, उसी तरह प्राणायाम से इन्द्रियों के मल नष्ट हो जाते हैं । मलों के नष्ट होते 
ही शरीर निरोग हो जाता है और दीर्घजीवन प्राप्त होता है । प्राणायाम की ये खूबियाँ श्र पश्चिम के बिद्वानों को 
भी मालूम होने लगी हैं। इसीलिए वहाँ ग्रब प्राणायाम का खूब प्रचार हो चला है । वहाँवालों को प्राणायाम 
से दोर्घजीवनप्रासि के श्रनेकों प्रमाण मिल चुके हैं | % हमारे देश में तो अगले जमाने में प्राणायाम का बहुत ही 
ग्रघिक प्रचार था । प्रत्येक आर्य को सायं प्रातः प्राणायाम करना ही पड़ता था। यही कारण है कि यहाँ प्राणा- 
याम की अन्तिम सीमा समाधि तक लोगों की पहुँच हो गई थी। पंजावकेसरी राणा रणजीतसिंह के समय में 
हरिदास बैरागी ने शवासरहित होकर श्रौर चालीस दिन तक जमीन में गड़कर दिखला दिया था कि किस प्रकार विता 
इवास के मनुष्य जी सकता है । यह चमत्कार उस समय जिन श्रंगरेजों ने श्रपनी श्राँखों से देखा था, वह उन्होंने इतिहास 


में लिख रकखा है । -+ इसी तरह मद्रास के एक योगी ने आकाश में उड़कर और कलकत्ता के भूमिकेलास के एक 


X ‘Youug at sixty again.” In an American monthly named Physical Culture, ope writer 
under the above heading has written an elaborate article, tbe gist of which is that he suffered 
all sorts of ailments upto sixty, but when he took to deep breathing as advised by Dr. Benard 
Macfadden, the premier physical culturist and prescriber of nature cure, he was fresh again. 

(दिगूविज्ञान पृ० ७३) 

+ Dr. McGregor says in his History of the Sikhs ‘A novel scene occoured at one of 
these garden houses in I837. A fakir who arrived at Lahore engaged to bury himself for any 
length of time shut up in a box, Without food or drink. Ranjit disbelieved his assertions and 
determined to put them to proof; for this purpose the man was shut up in a Wooden box 
which was placed in a small apartment below the level of the ground. There was a folding 
door tc the box which was secured by a lock and Key. Surrounding this apartment there 
was the garden house, the door of which was likewise locked and outside of this a high 
wall having the door built up with bricks and mud. Outside the whole there was placed & 
line of sentries, so that no one could approach the building. 


The strictest watch was kept for the space of forty days and forty nights, at the 
expiration of which period the Maharaja attented by his grandson and several of bis sirdars 
as well as General Ventum, Captain Wade and myself proceeded to disinter the fakir. After 
the disenternment when the fakir was able to converse, the completion of the feat was an- 
nounced by the discharge of guns and other demonstrations of joy; while a rich chain of gold 
was placed round his neck by Ranjit himself. ( Reproduced from Hindu Superiority. ) 


न्‍ ५ ६५२ वंदिकः सम्पत्ति 


योगी ने बिना श्रास के मृतवत्‌ होकर कितने ही योरपनिवासियों को चकित किया है । इसलिए ग्रायों की प्राणायाम 
विद्या बिलकुल ही सिद्ध है । दीर्घजीवन बताने का यह उनका भ्रन्तिम उपाय है। इस उपाय से वे इस लोक में दीर्घ- 
जीवन प्राप्त करते ये भ्रौर इसी से समाधिस्थ होकर परमात्मा का दर्शन करके परलोक का दीर्धातिदीघं जीवन-मोक्ष 
¬ भी प्राप्त करते थे । कहने का प्रभिप्राय यह कि इन सातों उपायों से दीर्घजीवन प्राप्त हो सकता है । पूर्वकाल में 
इन्हीं के द्वारा श्रार्यो ने दीर्घजीवन प्राप्त किया था और इस समय भी प्राप्त किया जा सकता है । 
इन दीघंजीवन के उपायों में यद्यपि इस लोक के ही दीर्घजीवन का उपाय दिखलाई पड़ता है, पर यदि विचार 
से देखा जाय तो यही उपाय परलोक का दीर्घजीवन--मोक्ष--भी प्राप्त करा सकते हैं । मोक्षप्रा्ति के साधन भी तो 
यही हैं । फलाहार, सदाचार, ग्रखण्ड ब्रह्मचयं, वेदपाठ ग्रौर प्राणायाम (समाधि) ही ती मोक्षप्राप्ति के भी उपाय हैं 
मोक्षप्राप्ति भी तो इन्हीं उपायों से होती है । इसका कारणा यही है कि दोनों लोकों का उद्देश्य दीघेजीवन ही प्राप्त 
करना है । यहाँ भी लोग दीर्घजीवन प्राप्त करना चाहते हैं श्रौर वहाँ से भी कभी मरने के लिए नही भ्राना चाहते । 
थह्‌ इच्छा केवल मनुष्यों की ही नहीं है, प्रत्युत प्राणीमात्र का यही उद्देश्य है कि सबको दीर्घातिदीर्घेजीवन प्राप्त हो। 
इसीलिए लोक परलोक से सम्बन्ध रखनेवाले दोनों दी्घजीवन एक ही प्रकार के उपायों से.मिल सकते हैं । जो उपाय 
दोनों प्रकार के दीर्घजीवन प्राप्त करने के लिए बतलाये गये हैं, उन उपायों का व्यवहार करने से न किसी प्राणी की 
भायु भ्रौर भोगों में ग्रम्तर पड़ता है श्रौर न मनुष्यों में भ्रसमानता ही उत्पन्न होती है, प्रत्युत सबको एक समान 
दीर्घातिदीघजीवन प्राप्त होता है और सब शान्ति के साथ मोक्षाभिमुखी हो जाते 
इस लोक और परलोक की भ्रमर जीवनधारा एक में मिलाने के लिए और अनन्त जीवन प्राप्त करने के लिए 
उपर्युक्त जिन सात उपायों का वर्णन किया गया है, वे समस्त उपाय सारे मनुष्यसमाज को सरलता से तभी मिल 
सकते हैं, जब संसार में आर्यसभ्यता का प्रचार हो । श्रार्यसभ्यता के जिन प्रधान प्रधान श्रङ्गों से प्राणीमात्र को लोक- 
परलोक का अनन्त जीवन प्राप्त हो सकता है, वे गणना में आ्राठ हैं और ब्रह्मचर्य, सादगी, पशुपालन, जंगलरक्षा, यज्ञ, 
सार्वभौम राज्य, युद्ध ग्रौर धर्मप्रचार से सम्वन्ध रखते हैं । यहां हम क्रम से इन थ्राठों ग्रंगों का वर्णन करते हैं । 
ब्रह्मचर्य 
श्रायंसभ्यता का सबसे प्रधान अंग ब्रह्मचय है । ब्रह्मचर्यं के द्वारा एक आये बाल्यावस्था से ही गुरु के पास जाकर 
चार बातों का श्रभ्यास करता है। वह अनेक प्रकार की विद्याएं पढ़ता है, वह वीर्यरक्षा के द्वारा बल प्राप्त करता है, 
वह सादे और तपस्वी जीवन के साथ रहने का ग्रभ्यास करता है और वह नित्य सन्ध्योपासना तथा प्राणायाम के द्वारा 
मोक्ष प्राप्त करने का प्रभ्यास करता है। श्रार्यसभ्यता की सारी इमारत इन चार ही श्रभ्यासों पर स्थिर की गई है। इन 
में विद्यासे ज्ञान की वृद्धि होती है और घमं जाग्रत होता है, जिससे प्राणियों के साथ प्रेम, दया और समता के भाव पैदा 
होते हैं और उससे किसी प्राणी की ग्रायु ्रौर भोगों में विघ्न नही पड़ता । वीर्यरक्षा से बल, ्रमोघवीर्यत्व श्रौर तपस्वी 
जीवन बनता है, जिससे मनुष्य अपने पुरुषार्थ से श्रपने श्रावझ्यक ग्रथों को उत्पन्न कर सकता है, सन्ततिनिरोध की शक्ति 
उत्पन्न होती है भर ब्रह्मवादिनी, पतिब्रता, सती और विघवाधर्मपालन करनेवाली स्त्रियों का प्रादुर्भाव होता है, जिससे 
संसार में चारों ओर घामिक चायुमंडल तैयार हो जाता है । तपस्वी-जीवन से शृङ्गार का ग्रभाव हो जाता है, लोगों 
में भ्रसमानताजन्य ईर्ष्या, ष रोर मद, मत्सर का तिरोभाव हो जाता है और संसार से रोग, दोष, दुःख दारिद्र का 
भ्रन्त हो जाता है और सब प्राणी ग्रानन्द से अपना जीवन विताते हैं। सन्ध्योपासना और प्राणायाम से सदाचार की 
वृद्धि होती हैं ओर परमात्मा का साक्षात्कार होता है, जिससे सब शङ्काएं निवृत्त हो जाती हैं और अन्त में मोक्ष हो 
जाता है । श्रर्थात्‌ ब्रह्मचये के उक्त चार साधनों से मनुष्य के जीवन को सफल बनानेवाली जितनी बाते हैं, सब प्राप्त 
हो सकती हैं, इसीलिए श्रायों ने अपनी सभ्यता की इमारत इस ब्रह्मच्ंब्रत की मजबूत श्राचारशिला पर स्थिर की है 
गर ब्रह्मचयंत्रत को सुहृढ़ रखने के लिए बहुत ही कड़ा नियम है । मनुस्मृति में लिखा है कि-- 
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उपसंहार 


प्रत ऊध्च त्रयोऽप्येते पयाकालससंस्कृताः । 
साविच्रीपतिता व्रात्या नवस्त्यार्यविगहिला: ॥ (मनुस्मृति २३६) 
ग्र्थात्‌ जो प्राय बालक नियत समय के अन्दर गुरु से दीक्षित होकर ब्रह्मचर्यत्रत का पालन नहीं करता वह 
ब्रात्य हो जाता है श्लौर श्रायसमाज से निकाल दिया जाता है। इसका मतलब यही है कि ग्राये सभ्यता वित्ता 
ब्रहमचर्याश्चम की प्रतिष्ठा के पूर्णा रूप से सफल नहीं हो सकती । यही कारण है कि श्रायों ते सबसे प्रथम इसी को 


पनी सभ्यता का प्रधान ग्रज्ध साना हूं । 


सादगी 

ग्रार्थसभ्यता का दूसरा प्रधान श्रद्ग सादगी है ! शआार्यो के तीनों श्राश्नम सादे हैं। ब्रह्मचारी, वानप्रस्थी भ्रौर 
संन्यासी मिलकर समस्त श्रायंजनसंस्या का तीन चतुर्थाश भाग बिलकुल सादा है। यहाँ तक कि उसके पास घर भी 
नहीं है । वह हर प्रकार के श्र्खार और विलास से--पोशाक अथवा ठाट बाट से-दूर है । अब रहा गृहस्थं का 
चौथाई भाग, सो वह भी विलासी नहीं है । क्योंकि ब्रह्मचर्थ-आश्चम से आने शौर वानप्रस्थ-गराश्रम में शीघ्र ही जाने 
के कारण तथा रातदिन उसके घर में ब्रह्मचारी और संन्यासियों का निवास होने के कारण वह विलासी और 
श्ृङ्गारप्रिय हो ही नहीं सकता । वह तो उक्त तीनों प्रकार के तपस्वी ्रा्ममियों, बाल, वृद्ध, रोगी और हीनगुण मनुष्यों 
श्र पशु, पक्षी, कीट, पतंग, तृणा, पल्लवों की सेवा करने और श्रागे इन सवकी सेवा करनेवाले केवल एक पुत्र को 
उत्पन्न करके उसे योग्य बनाने में ही रातदिन लगा रहता है। इसलिए ग्रार्यशृहस्थ को सादगी से हटने का मौका ही 
नहीं होता । फल यह्‌ होता है कि इस सादगी से सारा मनुष्यसमाज समता के अलौकिक सुख का उपभोग करता है 
और भूख तथा इर्याद्वे पादि दुःखों से मुक्त हो जाता है। 

पशुपालन 

्ार्यसभ्यता का तीसरा प्रधान अद्भ पशुपालन है। जिस प्रकार सादगी से मनुष्य-समाज को सुख मिलता है, 
उसी प्रकार पशुपालन से ग्राम्य पशुओं को सुख मिलता है । श्रतः ग्राम्य पशुओं की सेवा करवा ग्रायोँ ने अपना 
विशेष कर्तव्य समझा है। यह कर्तव्य श्रायों ने निरर्थक ही नहीं मान लिया था, प्रत्युत इसके दो कारण 'थे। एक 
कारण तो यह था कि श्रायों के विश्वासानुसार समस्त पशु पूर्व॑जन्म के मनुष्य हैं श्रौर पापों के कारण इन योनियों में 
उत्पन्न होकर पाप का प्रायश्चित्त कर रहे हैं और दूसरा कारण यह था कि जिनके साथ इन्होंने पूर्वजन्म में ्रगुचित 
व्यवहार किया था और हानि पहुँचाई थी, उनको इस जन्म में उस हानि का प्रतिफल देने के लिए ग्रामे हैं, इसलिए 
इनको इनके भोगों को देते हुए पूर्णं आयु जीने का मौका देना चाहिए श्रौर थोड़ा सा काम लेकर इनको पूर्वण से 
उद्धार करना चाहिए । इन विश्वासों से प्रेरित होकर आयों ने पशुपालन को अपना धर्म मान लिया था शोर उनकी 
सहायता से श्रपनी श्राथिक समस्या को सहज ही हल कर लिया था । पशुओं से श्राहार श्रौर वस्त्रों के लिए दूध, दघि, 
घृत, हविष्यान्न और ऊन श्रादि को लेकर तथा उनको सवारी, बारबरदारी, कृषि, पहरा और सफाई के काम में 
लगाकर अपने सादे रौर तपस्वी-जीवन से सम्बन्ध रखनेवाले सभी र्थो को सिद्ध कर लिया था । 


जङ्गलो की रक्षा 
श्रार्यसम्यता का चौथा प्रधान अरङ्ग जङ्कलों की रक्षा और वाटिकाओं का लगाना है । जङ्कलों और वाटिकाओं 
से फलों, भ्रन्नों और पशुओं के चरने योग्य तृणों को प्राप्ति होती है । यही का रख है कि आयों का तपस्वी समाज वनस्थ 
होकर जङ्गलों में ही निवास करता है और उनके पशु भी जङ्कलों में ही चरते हूँ । इसके प्रतिरिक्त जङ्कलों से जो 
दूसरा लाभ है वह हवा की शुद्धि का है । संसार में जितनी प्राणताशक वायु उत्पन्न होती हैं, उसको सब वृक्ष ही खाते 


हैं श्रौर बदले में प्राणप्रद वायु देते हैं । यही कारण है कि वायु की भ्रशुद्धि से उत्पन्न होनेवाली बीमारी जज्धलों में नहीं 
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होती । इसी तरह जङ्कलों से तीसरा लाभ वर्षा से सम्बन्ध रखता है। जङ्गल वर्षा के भी कारणा हैं। 'हाम्संवर्थ हिस्ट्री 
प्रॉफ दि वल्ड में लिखा है कि वर्षा में न्यूनाधिकता उत्पन्न कर देना मनुष्य के हाथ में है । यदि वर्षा कम करना हो 
तो जङ्गलों को काट दीजिये श्रौर यदि वर्षा भ्रधिक बरसाना हो, तो जङ्गलो को लगा दीजिये । # जसे जैसे जङ्गल कटते 
जाते हैं भ्रौर सेती बढ़ती जाती है, वैसे ही वैसे वर्षा कम हो रही है श्रौर संसार से जलसम्बन्धी श्राद्रंता नष्ट हो रही है। 


ज्योति’ नामी मासिक पत्रिका के ज्येष्ठ संवत्‌ १६७६ के श्रङ्क में लिखा है कि 'मि० मार्टल का कथन है कि पानी कम 


पड़ रहा है, भूमि सूख रही है भौर पानी उड़ रहा है । सहारा में जो बड़े बड़े द्राड थे श्रौर जिनमें पानी हमेशा रहता 
या वे सूखते जाते हैं । 67274 C2707 की नदियों का सूखना और उनके स्थानों में केवल G7९ 82]६ [4/० का 
रहना, तथा प्रावैन्स की तराइयों ्रफरीका के कई स्थानों श्रौर मध्य एशिया के जलों का सूखना आगे ग्रानेवाली 
दुर्घटना के चिह्न हैं । यद्यपि कई स्थानों में तो लाखों वर्षों से श्रथवा भूविद्या के त्रेतायुग (९७३९7५ ए९7।०) से 
सूखने की क्रिया जारी है, किन्तु कई स्थानों में तो देखते देखते श्रर्थात्‌ ऐतिहासिक समय से ही जल का सूखना श्रारम्भ 
हुआ है । पानी के सूखने के तीन ही कारण श्रर्थात्‌ वर्षा की कमी, जङ्गलों का नाश ग्रौर खेतों का विस्तार ही बतलाये 
जाते हैं ।' जङ्गलों से श्रधिक वृष्टि होने का प्रमाण वेद में भी मिलता है। ऋग्वेद में लिखा है कि 

अबुध्ने राजा वरुणो वनस्योध्व' स्तूपं ददते पुतदक्षः । 

नीचीनाः स्थुरुपरि बुध्न एषामस्मे अन्तनिहिताः केतवः स्युः ॥ (ऋग्वेद १।२४।७) 


्र्थात्‌ ्ावर्षण के समय में पवित्र करनेवाले वरुण (राजा) वन के ऊपर स्तूप--जलराशि--देता है और नीचे 
गिरती हुई जलधाराएँ उस स्तूप के ऊपर ठहरती हैं, जिनको श्रन्तरिक्ष में ठहरी हुई किरणों लाती हैं । तात्पर्यं यह्‌ 
कि सूर्य की किरणों भ्रन्तरिक्ष में जल का संचय करके ग्रव्षण के समय में भी वर्षा को वनों के ऊपर गिरने की प्रेरणा 
करती हैं । इसलिए जङ्कलों में कभी श्रवर्षण नहीं होता । परन्तु जहाँ जंगल नहीं हैं, केवल सेती ही होती है, वहाँ 
जिस प्रकार श्रनावृष्टि से दुष्काल हो जाता है, उसी तरह श्रतिवृष्टरि से भी दुष्काल हो जाता है, परन्तु जङ्कलों में 
्रनावृष्ट्रि तो होती ही नही, प्रत्युत अतिवृष्टि से भी दुष्काल नहीं होता । क्योंकि गतिवृष्टि से घास और वनवृक्ष खूब 
बढ़ते हैं, जिनसे फल प्राप्त होते हैं ओर गौचारन से दूध प्राप्त होता है। इसीलिए ्रायों ने श्रपनी सभ्यता में जद्भलों 
की रक्षा को महत्त्व दिया है । 


यञ्च 

्रायेसभ्यता का पाचवा प्रधान अङ्ग यज्ञ है । यद्यपि यज्ञ का श्रथे बहुत विशाल है, किन्तु यहाँ यज्ञ का अर्थ 
इच्छानुसार पानी बरसाना है । झाया की सभ्यता में इच्छानुसार पानी बरसाना एक विशेष श्राविष्कार है! श्राय 
सभ्यता में इस श्राविष्कार की महत्ता इसलिए है कि मनुष्य का निर्वाह पशुओं पर, पशुओं का वृक्षों पर ग्रौर वृक्षों 
का वर्षा पर भ्रवलम्बित है । यदि पानी न बरसे, तो वृक्षों का अभाव हो जाय और वृक्षों के भ्रभाव से पशुओं का ग्रौर 
पशुश्ों के भ्रभाव से मनुष्यों का ्रभाव हो जाय । कहने का तात्पये यह है कि प्राणीमात्र का निर्वाह केवल वर्षा पर 
ही अवलम्बित है । इसीलिए श्रार्यो ने इच्छानुसार पानी बरसने की विद्या का श्राविष्कार किया था । इस विद्या का 
प्राविष्कार भ्रायों के मलिक ज्ञान--यज्ञ के द्वारा हुआ था । यज्ञ के द्वारा ही इच्छानुसार पानी बरसाया जाता था। 


- शतपथ ब्राह्मण ५।३ में लिखा है कि 'अन्नेवे घूस्रो जायते घूस्रादञ्रमभ्राद्‌ वृष्टिः’ गरर्थात्‌ रिन से घुम, घुम से बादल 
श्रौर बादलों से वृष्टि होती है । इसी बात को मनुस्मृति ने इस प्रकार कहा है कि-- 
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w Those features are permanent qualities which man can effect only to a limited extent 


‘as whenbe reduces the rain fall a little by cutting down forests or increases it by planting 


(Harmsworth History of the World, p. 33.) 
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उपसंहार ६५५ 


अन्नौ प्रास्ताहुतिः सम्यगादित्यमुपतिष्ठते । 
आदित्याज्जायते वृष्टिव्‌ ष्टेरञ्न ततः प्रजाः ।। (मनु० ३।७६) 
ग्र्थात्‌ अग्नि में डाली हुई श्राहुतियाँ धूये को किरणों में पहुंचती हैं प्रौर सूर्ये की किरणों से वृष्टि होती है, तथा 
वृष्टि से अन्न श्रौर श्रत्न से प्रजा उत्पन्न होती है । यही बात भगवदूगीता में कृष्ण भगवान्‌ इस प्रकार कहते हैं कि 
अन्नाजूबन्ति भूतानि पर्जग्यादन्नसम्भवः ।) 
यज्ञाद्भवति पर्जन्यो यज्ञः कर्मसमुद्भवः ॥ (भगवद्गीता ३। १४) 
्रर्थात्‌ श्रन्न से सब प्राणी उत्पन्न होते हैं, ग्रन्न वर्षा से उत्पन्न होते हैं वर्षा यज्ञों से उत्पन्न होती है और यज्ञ 
कर्मों से उत्पन्न होते हैं । इन वनों से पाया जाता है कि श्रायोँ ने किसी खास प्रकार के यज्ञ से इच्छानुसार पानी 
बरसाने की विद्या हूँढ़ निकाली थी । इस प्रकार की विद्या श्रसम्भव नहीं है । इस जमाने में भी कुछ लोग इच्छानु- 
सार पानी बरसा सकते हैं । 'ऋग्वेदिक इंडिया” में श्रविनाशचन्द्र दास कहते हैं कि 'इस समय भी जङ्गली जातियों में 
चर्षा बरसाने वाला मौजूद है । यह वर्षा बरसाने के लिए कुछ क्रिया करता है ग्रौर वर्षा बरसा लेता है । जङ्गली 
जातियों में इनका बड़ा मान है ।' † इसी तरह का एक वर्णन लाहौर के कर्मवीर' पत्र के २४ मार्च सनु १६२८ के 
प्रंक में छपा है। उससे लिखा है कि 'सचु १९२१ में केलीफोनिया में मिस्टर हैटफील्ड ने कहा कि मैं भ्राकाश से पानी 
बरसा सकता हूँ । वहां के किसानों ने दो हजार पाउण्ड देकर अपने यहाँ पानी वरसावा मंज़ुर किया | लिखा पढ़ी हो 
गई और रुपया वैक में जमा कर दिया गया । मिस्टर हैटफील्ड ने एक भील के किनारे सुनसान स्थान में भ्रपनी 
झोपड़ी बनाई और अपनी क्रिया श्रारम्भ की तीसरे ही दिन पानी बरसना शुरू हो गया और उन्होंने दो हजार पाउण्ड 
बैक से ले लिए । मिस्टर हैडफील्ड ने पानी बरसाने की विद्या को सिद्ध कर लिया है । वे पानी बरसाने के पांच सौ 
प्रयोग कर चुके हैं । प्रत्येक बार उनको सफलता हुई है । वे ऊँचे ऊँचे टीलों या मिनारों पर ्राग जलाकर कुछ ऐसे 
पदार्थ डालते हैं जिनके योग से वाष्प सघन होकर बरसने लगती है । इन वर्णानों से ज्ञात होता है कि खास प्रकार 
की क्रिया--यज्ञ--से इच्छानुसार पानी बरस सकता है । इसी प्रकार की किसी क्रिया के द्वारा पूर्वकालीन ग्रायँ भी 
इच्छानुसार पानी बरसाते थे । वेद में जो 'निकामे निकामे पर्जन्यो वर्षतु' लिखा है, उसका यही मतलब है कि जब 
जब वर्षा की कामना की जाती है, तब तब यज्ञ के द्वारा पानी बरसता है । 
पानी बरसानेवाले यज्ञों में घी का बहुत बड़ा खचे होता है । क्योंकि घी में हवा रोकने श्रौर दूसरे तरल पदार्थों 
को अपने साथ जमा देने का गुण है । इसीलिए अग्नि के द्वारा आकाश में घी इतना अधिक फेंक दिया जाता है कि 
बह घृत वाष्प ऊपर की ओर अपना एक सीधा मार्ग बना लेता है जिसमें वायु प्रवेश नहीं कर सकता । घी का वायु- 
प्रतिरोधक गुणा हम रोज श्रपने श्रनुभव से देखते हैं । हम देखते हैं कि सर्दी के दिनों में वायुप्रवेश से बचने के लिए 
लोग घी, मकखन मलाई या मोम को चेहरे और हाथ पावों में लगाते हैं, जिसके कारण वायु से खाल नहीं फटती । 
दूसरा तजुरबा हम घी को एक कटोरी में भरकर और आग में चढ़ाकर देख सकते हैं। एक ही साथ एक कटोरी में 
पानी भरकर और दूसरी में घी भरकर आग में चढ़ाने से हमको दिखलाई पड़ेगा कि घी शास्तरूप से धीरे धीरे जल 
कर कम हो रहा है, पर पानीवाली कटोरी की पेंदी में छोटे छोटे बुदबुदे उत्पन्न होते हैं । बुदबुदे बढ़ते हैं, फूटते जाते 
हैं और पानी कम होता जाता है । पानी में बुदबुदे के उत्पन्त होने का कारण पानी में हवा का प्रवेश है और घी में 
बुदबुदों के न होते का कारण हवा का प्रतिरोध है। पानी में हवा प्रवेश हो जाती है, पर घी में प्रवेश नहीं कर 
सकती । इन दोनों श्रनुमवों से ज्ञात होता है कि घी में हवा के प्रतिरोध करने का गुण है । यही कारण है कि श्रित 
+ Even in modern times, the rain-maker is the most important persor among savages 


tribes. He pronounces incantation and performs mysterious rites with the object of bring- 


ing down rain from the heaven. Heis the priestin embryo and wields great influence in 
savage society, ( Rigvedic India, 0, 555. ) 


६५६ देदिक सम्पत्ति 


के हारा जब प्राकाश में घी फेंका जाता है तो.वह श्रपने श्रन्दर वायु को नहीं घुसने देता और दूर तक ऊपर की श्रौर 
एक सीधा सतूपाकार मार्ग बना देता है। फल यह होता है कि नीचे की सघन वायु विरल होकर उड़ जाती है श्रोर 
इस घृतमार्ग में ्राकाशस्थित जलवाष्प भर जाता है श्रौर घी में पानी को प्रमा देने की शक्ति होने के कारण जलवाष्प 
सघन हो जाता है श्रौर पानी होकर बरस पड़ता है । घी में पानी के जमाने की शवित भी सबके अनुभव में है। हम 
देखते हैं कि सर्दी के दिनों में घी के साथ छाँछ का पानी भी जम जाता है। जिस तरह सर्दी से घी जम जाता है, 
उसी तरह ऊपर के जलवाष्प की ठंडक से घृतवाष्प भी जम जाता है श्रौर अपनी जमावट के साथ साथ जलवाष्प 
को भी सघन बना देता है ग्रौर पानी के रूप में बरसा देता है। श्रनुमान होता है कि प्रचीन झारयों ने घत के इन 
गुणों के साथ भ्रन्य ऐसे ही पदार्थों के गुणों का संग्रह करके किसी विशेष प्रक्रिया के द्वारा जल बरसाने की विद्या 
सिद्ध कर ली थी जिससे वे इच्छानुसार जल बरसा लेते थे श्रौर जल से बनवृक्षों, वनवृक्षों से पशु्रों श्रौर पशुशरों 
तथा बतत्रृक्षों से समस्त मनुष्यों के श्रर्थकष्ट को दूर कर देते थे । 
सार्वभौम राज्य 

आर्यो की सभ्यता का छठा प्रधान श्रङ्ग सावं भोम राज्य है । ग्रायों के बिइवासानृसार जब तक समस्त संसार 
के मनुष्यों का शासन एक ही राज्य के द्वारा न हो और जब तक समस्त संसार के मनुष्य एक ही रीतिनीति के न 
हो जायें मौर जब तक सब मनुष्य एक दूसरे के लिए त्यागभाव से बर्ताव न करें, तब तक किसी को भी सुख शांति 
नहीं मिल सकती और न श्रार्यो की श्रादशे नीति ही जगद्व्यापी हो सकती है । यह जगद्व्यापी ऐक्यता सार्वभौम 
चक्रवर्ती राज्य से ही स्थापित हो सकती है। यही कारण है कि पूर्वकाल में श्रा्ों ते सार्वभौम राज्य स्थापित करने 
का बहुत बड़ा प्रयत्न किया था । उनके श्रादिमकालिक इतिहास में भ्रनेकों चक्रवर्ती राजाग्रों का वर्णान मिलता है, 
जिससे सिद्ध होता है कि वे भ्रपने शुभ संकल्प में कृतकार्य और जगदूव्यापी सभ्यता स्थापित कर सके थे । 


सुद्ध 

श्रायों की सभ्यता का सातवां प्रधान अरङ्ग युद्ध है। यह ग्रापद्धर्म माना गया है । जिस प्रकार ग्न्य ग्रापत्तियों 
के समय भ्रन्य ्रापद्धर्म की योजना होती है, उसी प्रकार श्रसभ्य बर्वरों को शिक्षित करने के लिए युद्ध का प्रयोग भी 
स्वीकार किया गया हैं । युद्ध के द्वारा ग्रार्यो ने सदैव श्राततायी बर्बरों को वर में किया है । यही कारण है कि ग्रार्ये- 
` सभ्यता में युद्धनिपुण योद्धा का बड़ा मान रहा है। जो गार्य युद्ध से घबराता था, वह ग्रार्य कहलाने का श्रधिकारी 
नहीं रहता था । यही कारण है कि श्री कृष्ण भगवान्‌ ने अर्जुन को युद्ध से हटते हुए देखकर कहा था कि 'अनार्य- 
जुष्टमस्वर्यंमकीतिकरमजु न' ग्रर्थात्‌ हे ग्र्जुन ! तुम्हारी ये बातें श्रस्वर्य, भ्रघ्रीतिकर अ्रनायों की सी हैं । यहाँ कृष्ण 
भगवान्‌ के द्वारा कायर को श्रना कहा गया है और दुर्योधन, दुःशासन, शकुनि श्रौर ऐसे ही भ्रन्य श्राततायी कौरवों 
- को बबंर समझा गया है । इससे ज्ञात होता हूँ कि युद्ध श्रायोँ की सभ्यता का विशेष श्रङ्ग है । क्योंकि विना युद्ध के 
विना बबेरों को शिक्षा दिए सीधे सादे श्रायसमाज को सुखशास्ति मिल ही नहीं सकती और न चक्रवर्ती राज्य ही 

स्थापित हो सकता है । यही कारण है कि ग्रायों ने भ्रपनी सभ्यता में युद्ध को आवश्यक समका है । 


मे-प्रचार 
आयों की सभ्यता का भ्राठवाँ और अंतिम अंग धर्म-प्रचार हैँ घर्मप्रचार के द्वारा ग्रार्य लोग भ्रपने विचारों 
श्रोर भ्राचारों का संसार में प्रचार करते थे । जिस प्रकार युद्ध के द्वारा श्राततायी बबेरों को भ्रार्यो का सम्राट शिक्षित 
करता था, उसी प्रकार घर्मप्रचार के द्वारा सभ्य मनुष्यों कों ग्रायों का परिव्राट्‌ शिक्षित करता था । जब कोई बर्बर 
उनको सताता था तो उसे वे युद्ध के द्वारा परारत करते थे और कोई सभ्य जाति किसी राजनैतिक चातुर्य से उनकी 
या उनकी सभ्यता का नाश करना चाहती थी, तो वे उसे भ्रपने घामिक श्राचार से वश में करते थे और अपनी 


| 
| 
| 
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सभ्यता की रक्षा कर लेते थे । इस बात का नमूना हम आज अपनी आँखों से देख रहे हैं। श्राज हमने प्राचीन 
प्रायंसभ्यता के केवल एक छोटे से अंग चर्खा और खद्दर की पुनः प्रतिष्ठा करके योरप की सभ्यजातियों के 
यान्त्रिक कुचक्र को ढीला कर दिया है । इसी तरह यदि हम वैदिक आचार व्यवहार के अनुसार भ्र्थं और काम सम्बन्यी 
प्रत्येक व्यवहार में श्रपने प्राचीन श्रार्यों की सी सादी रहनसहन बना लें और अपने प्राचीन आर्यों की भाँति तपस्वी- 
जीवन बिताने लगें तो विना किसी तोप बन्दूक के, विना किसी युद्धोपकरण के हम न केवल योरप की वर्तमान तीति 
को परास्त करके चुङ्कल से निकल सकते हैं, प्रत्युत संसार की ग्रर्थ श्रौर काम सम्बन्धी एक बहुत बड़ी ग्रौर श्रावरयक 
समस्या को हल करने में भी समर्थ हो सकते हैं जिस हल के खोज में योरप के उच्च मस्तिष्क एक शताब्दी से व्यग्र हैं 
और नाना प्रकार की शिक्षा, सभ्यता और व्यवस्था का प्रचार कर करक संसार को उलभनों में डाले हुए हैं । 

यही वैदिक श्राय सभ्यता के प्रधान अंग हैं और इन्हीं श्रगों को स्वीकार करने से ग्रा लोग अपनी रक्षा करते 
हुए दीघेजीवन प्राप्त करते थे और इम समय भी प्राक्त कर सकते हैं। इसलिए हमने इस पुस्तक के उपक्रम में जिन 
नेचरवादियों की रीति नीति, श्राचार व्यवहार और रहन सहन का उल्लेख किया है और उसमें जो त्रुटियाँ बतलाई 
हैं, उनकी पूर्ति विना वैदिक आर्यों की इस सभ्यता को पूर्णरूप से स्वीकार किये और विना आर्यो की वर्णाश्नमव्यवस्था 
को ग्रपनाए, नहीं हो सकती । चाहे जितने प्रकार की व्यवस्थाएँ और स्कीमें तैयार की जायं श्रौर चाहे जितते प्रकार 
की शिक्षाएँ प्रचलित की जायें, उनसे संसार के समस्त मनुष्यों और अन्य समस्त प्राणियों की लोक से सम्बन्ध रखने- 
वाली दीर्घजीवनसमस्या और परलोक से सम्बन्ध रखनेवाली श्रनन्त जीवनसमस्या प्रलयपर्यन्त हल नहीं हो सकती । 
इन समस्याओं को श्रार्यो की वर्णाश्रमव्यवस्था ही सरलता से हल कर सकती है र एक ऐसा मार्ग बना सकती है 
जिसके द्वारा आसानी से अपने अपने समाज की रक्षा करते हुए मनुष्यादि समस्त प्राणी लोक श्रौर परलोक के सम्पूर्ण 
सुखों को प्राप्त कर सकते हैं । यही शान्ति का सच्चा उपाय है और यही इस पुस्तक के उपक्रम का उपसंहार है । ग्रतएव 
प्राचीन श्रार्यसभ्यता के प्रेमियों को चाहिए कि वे अपने विचार, आचार और प्रचार से इस परमेश्वरप्रदत्त वैदिक 
सभ्यता को संसार भर में फैला दें और सबको सबसे लाभ पहुँचाकर इस संसार को एक बार फिर श्रायं दशं से पणा 
कर दें । परमात्मा की ग्रतुल दया और विद्वानों की असीम सहानुभूति से हमारी यह श्रन्तरेच्छा शीघ्र पुणँ हो । 


॥ इत्योम्‌ शम्‌ ॥ 
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MINNIS न. 


= 6 शा ९: (९ 
अपूव पुस्तक ! आये सभ्यताका दशन ! आय आदश ! 


वैदिक सम्पत्ति 


[ लेखक--श्री ० स्व० पं० साहित्यभूषण रघुनन्दन शर्माजी ] 
इस अपूब पुस्तक के विषय में विह्यान लोगों की सम्मति दैखिये- 


श्रो स्वा० स्वतन्त्रानन्दजी महाराज, झाचायं उपदेशक-महाविद्यालय लाहोर, की सम्मति 


“यह पुस्तक भ्रत्यन्त उपयोगी है | वेदकी ्रपौरुषेयता, वेदका स्वतःप्रमाण होना, वेदमें इतिहास नहीं है, वेदके 
शब्द योगिक हैं, इत्यादि विषयोंपर बड़ी उत्तमतासे विचार किया है । में सामात्य रूपसे प्रत्येक भारतीय से और विशेष 
रूपसे बैदिक घामियोंसे प्रार्थना करता हुँ कि, वह इस पुस्तकको अवश्य क्रय करे ओर पढ़ें । इस पुस्तकका प्रत्येक 
पुस्तकालये होना अत्यन्त आवश्यक है । यदि ऐसा न हो सके, तो भी प्रत्येक समाजमें तो एक प्रति होनी ही चाहिये ।” 


श्री श्राचायं ० रामदेवजी, गवर्नर कन्यागुरुकुल, देहरादूनकी सम्मति 
( 'प्रकाश' में प्रकाशित, २० मई १९३४ ) 


“मैं ्रकाशकके इन विचारों के साथ पूर्णतया सहमत हुँ कि इसके लेखक ने वैज्ञानिक, भौतिक, भ्राध्यात्मिक, 
राजनैतिक, सामाजिक, प्राचीन तथा अर्वाचीन साहित्य, पुराने शास्त्र, वनस्पतिशास्त्र, भूगोल, खगोल, ज्योतिष्‌, 
नानालिपिज्ञान तथा भाषा आदि अनेक विषयोंका दिग्दशंन इस पुस्तक से हमें कराया है । श्रौर भिन्न भिन्न विषयोंपर 


लिखे गये अनेक पाश्चात्य तथा पूर्वीय विद्वानोंके विविध ग्रन्थों की विवेचना करके अयोसिद्धान्तों को युक्ति और 
प्रमाणों से पुष्ट किया है । 


वेदों की प्राचीनता स्थापित करते हुए, भर्वाचीन उदाहरणा देकर जो वेदोंमें अनित्य इतिहास सिद्ध करनेका 
ग्रशक्य प्रयत्न किया करते हैं, इसका खण्डन आपने बहुतसी युक्तियों द्वारा उत्तम प्रकारसे किया है ।“"इस प्रकार 
अनेकानेक प्रमाणोसे बेदमें अनित्य इतिहासको स्थापना खण्डित की गई है। इसके श्रतिरिक्त प्राचीन आयोके 
कलाकोशलके ज्ञानक सम्बन्धमें नयी खोज करके विद्वान्‌ लेखकने श्रपती खोजसम्बन्धी योग्यताका बड़ा उत्तम परिचय 
दिया है इसमें कोई सन्देह नहीं कि""'यह पुस्तक बड़ीही उपयोगी श्रौर नयी खोज ओर उपयुक्त प्रसाणोंसे 
युक्त है। इसलिये हरएक आयं पुरुष, आर्य उपदेशक, अध्यापक ओर व्याख्यानदाताके मनन करने मौर पास रखने 


योग्य यह पुस्तक है । सभासमाजों में इसकी कथा करनी चाहिये, ताकि जनता दिद्वान्‌ लेखक के परिश्रम से पर्याप्त 
लाभ उठा सके ।” 


'बवदिक विज्ञान' मासिक की सम्मति-- 
( अप्रैल सन्‌ १६३४ ) 

आपने इस पुस्तक में प्रायः वेद के सम्बन्ध में उठनेवाली सभी समस्याश्रों पर भ्रच्छा प्रकाश डाला है । वेद के 
कालनिर्णय, वेदकी रचना का काल, वेद में इतिहास की सत्ता, वैदिक संस्कृति, तथा वेद पर योरोपीयनों के श्राक्षेप 
ग्रौर वेद में उच्च सभ्यता के दिग्दर्शन भ्रादि नाना विषयों पर आपने बड़ी ही सुन्दर, ललित श्रौर रुचिकर भाषा में 
विवेचन किया है । भ्रापकी लेखनशैली विस्तृत और स्वतंत्र है। इसके बीच में से गुजरनेवाला पाठक लेखक के 
मंतब्यों से प्रभावित हुए नहीं रह सकता । वेद की बहुत सो समस्याएं स्पष्ट हो जाती हैं ।"'*'"**'स्वाध्यायप्रेमी के 
लिये तो यह एक उत्तम ओर विशद मानसिक भोजन है ।” 


'ग्रायप्रकाह' को सम्मति 
( आयंप्रकाश ६।६।१६३४ ) 


“साहित्यभूषण पं०रघुनन्दन रर्माना श्रनमोला परिश्रमना परिणामस्वरूप ”बैदिक सम्पत्ति” ए विद्वानों ने माटे 
प्रमूल्य गरवो ग्रन्थ छे'*""""विद्वान्‌ पाठक व्गेना हृदयागारमां एमनूं स्थान श्रने श्रम हमेशाने माटे स्थायी जा रहेशे. 
्ायेप्रजाए श्रा ग्रन्थनी एक एक नकल पोताना घरमां श्रवश्य राखवी ज जोइये. कपड़ां अथवा पान सोपारीनो खर्च कमी 


करी, पण बेदिक संस्कृति प्रत्ये प्रेम दर्शावनारी व्यक्तिये श्रा पुस्तक ने पोताना घरमां वसाविने पोतानो प्रेममू्त 
बनाववो जोईये । 


'बदिक धर्म' मासिक को सम्मति-- 


“इस अमूल्य ग्रन्थ में प्रथम के दो विभागों में वेदों की प्राचीनता, ग्पौरुषेयता और श्रेष्ठताक़ी सिद्धि अनेक 
प्रमाणों से की है। वेद का प्रत्येक वरां ग्रपना अपना स्वाभाविक प्रर्थ रखता है, यह ग्रन्थकार का सिद्धांत है और 
'अक्षरविज्ञान' नामक पुस्तक से इसकी सिद्धता की गई है। यह एक महत्त्वपूर्ण विषय है और उसका संक्षेप से 
विवरण करना भी यहां ग्रसंभव है, परन्तु यह बात इस ग्रन्थ के प्रथम दो भाग पढ़ने से समक में रा जायगी और 
अपनी आरयंसभ्यता की विशेषता भी घ्यान में श्रा जायगी । 

“यद्यपि द्वितीय खण्ड में 'वेदों की अपौरुषेयता' बताने का मुख्य उद्देश्य है, तथापि ईश्वर, चैतन्य, तुलनात्मक 
शरीररचनाशास्त्र, जन्तुशास्त्र, भानवजाति के मूल पुरुष, आदि सृष्टि का स्यान, आदिभाषा, वैदिक भाषा, झ्रादिभाषा 
का संस्कृत, जन्द, फारसी, अंग्रेजी, मिश्र, अरबी, जापानी, द्राविड आदि भाषाग्रों से सम्बन्ध,'वेदिक भाषा की श्रपरि- 
वर्ततशीलता, भ्रक्षराथे और लिपि इत्यादि प्रकरणा बड़े ही उब्दोधक हैं । यज्ञों में आयुर्वेद, ज्योतिष्‌, भूगोल, वास्तु, 

पदार्थविज्ञान. पशुपालन, सार्वभोम राज्यशासन आदि सम्पूर्ण शास्त्रों का सम्बन्ध कंसा है, यह सुथोग्य प्रमाणोंसहित 
इस द्वितीय खंड में पाठक देख सकते हैं-'---'-*- 

: ऐसे अपूर्व ग्रन्थ का हम स्वागत करते हैं श्रौर प्रत्येक बैदिक घमीं से हम सानुरोघ प्रार्थता करते 
इस ग्रन्थ को भ्रपने घर में रखे और ग्रन्थ का पाठ प्रत्येक भारतवासी के घर में होता रहे ।” 


'सावेदेशिक' देहली को सम्मति-- 


"ऐसे उत्तम ग्रन्थको प्रकाशित करके श्री सेठ शूरजी वल्लभदासजी ने श्रायंजनता--विशेषत:स्वाध्यायशील विद्व- 
न्मण्डली---का बड़ा भारी उपकार किया है । प्रत्येक विषय का बड़ी योग्यता से इस ग्रन्थ में सप्रमाण विचार किया 


रते हैं कि वह 


| 
| 
| 


श्री पण्डित नरदेवशास्त्रोजो, वेदतीर्थ को सम्भति-- 


( मसुरी पर्वत ३।९।३४ ) 

“हु नि:संकोच कह सकते हैं कि यह ग्रंथ 'यथा नाम तथा गुण” कोटी का है। कई प्रकरण तो इतने 
मनोरंजक हैं कि उनको चार बार पढ़ने पर भी तृप्ति नहीं होती । वस्तुतः ऐसे ही ग्रंथ वेदिक धर्म व आयं संस्कृति 
की महत्ता को प्रसृत कर सकते हैं । "०76 प्रत्येक हिदी पुस्तकालय व घर्ममंदिर में रखने की 


श्री स्वामी ब्रतानन्द महाराज की सम्मति 


( श्री गुरुकुल, चित्तौड़गढ़, राजपुताना, २८।८।३४ ) 

“बैदिक सभ्पत्ति” नामकी पुस्तक अपने विषय की अद्वितीय पुस्तक है । आयंसमाज के साहित्य में इसकी 
समानता की श्रन्य पुस्तक ग्राजतक नहीं लिखी गई । इस पुस्तक का क्रम ऐसा रोचक है कि पढ़ने में रुचि उत्तरो- 
तर बढ़ती ही जाती है । इस पुस्तक में यह सफलतापूर्वक सिद्ध किया गया है कि सुख की प्राप्ति के लिये वर्तमान 
सभ्य संसार ने जिन उपायों का अवलम्बन किया है, वे घातक हैं । उनके स्यान पर संसार जब वेदिक सभ्यता का 
श्राय लेगा, तभी उसे सुख प्राप्त होगा । 

भेरा विश्वास है कि इस पुस्तक को पढ़ने के पश्चात्‌ कोई सो सत्यान्वेषक वेद और बेदिक सभ्यता का प्रेमी 
बने बिना नहीं रह सकता । यह पुस्तक संसार के लिये इतनी उपयोगी है कि इसका अनुवाद संसार की सब 
भाषाओं में यथाशक्ति शीघ्र ही हो जाना चाहिये ।” 


श्री पं० देवराजजी विद्यावाचस्पतिजी की सम्मति--- 


“बहुत दिन हुए पकी भेजी हुई “बैदिक सम्पत्ति” नामकी पुस्तक मुझे सम्मत्य्थ प्रात हुई थी । मैंने प्रायः 
सारी पुस्तक को पढ़ डाला । जितनी प्रशंसा की जाय उतनी थोड़ी है ।'““'““*“*इस पुस्तक में बैदिक सिद्धांतों के 
पुष्टि के प्रकार को देखकर हम परमेश्वर से प्रार्थना करते हैं कि इस पुस्तक का हिन्दुओं के घर घर में प्रचार हो ।” 


श्री पं० भगवद्दत्तजो, ग. 4. को सम्मति 


(बैदिक रिसर्च इन्स्टीट्यूट, मॉडल टाऊन, लाहौर ५।९।३४ ) 


“बैदिक संपत्ति” पुस्तक प्राप्त हुआ । अब प्रायः सारा ही ग्रन्थ देख गया हूँ । ग्रन्थ अत्यन्त उपादेय और सूरि 
परिश्रम का फल है । श्रनेक विषयों पर ग्रंथकार का लेखन मामिक है ।”"“"””""”"आाबा विज्ञान पर उनका लेख 
बहुत विचारपूणं है |" पुस्तक मामिक है । में इसकी जितनी प्रशंसा करू थोड़ी है। मैंने स्वयं इससे कई 


बातों का लाभ उठाया है ।'""* "००० आ 


गया है । प्रमाणों भ्रौर युक्तियों से विषयों को खूब पुष्ट किया गया है | कागज, छपाई, झ्राकार, प्रकारादिक सब उत्तम 
हैं। इस पुस्तक की एक एक प्रति उत्तम पुस्तकालय में श्रवश्य रहनी चाहिये, जिससे स्वाध्यायशील निधेन सज्जन भी 
उससे लाभ उठा सकें।'” तधम देव विद्यावाचस्पति, बद्भलौर 
भ्रजु न (ता० ४ ग्रकतूबर १९३४) की सम्मति-- 

“बैदिक संस्कृतिका विस्तृत परिचय देने से पूर्वं लेखक ने प्रथम दो खण्डो में यह सिद्ध, करने की कोशिश की 
है कि वेद भ्रत्यंत प्राचीन श्रौर झ्रादिसष्टि में बने हुए हैं। लेखक की प्रतिपादनशैली उत्तम और विद्वत्तापूरणं है। 
प्राजकल के प्रचलित मतोंका योग्यतापूर्वक निराकरण किया गया है । 

“तीसरा खण्ड ऐतिहासिक है, जिसमें बाहर से श्रानेवाले विदेशियों के संसर्ग से श्रार्य संस्कृति में जो हेरफेर हुए 
उनका जिक्र है। प्राचीन शास्त्रों में कहाँ-कहाँ परिवर्तत किए गए, इस सम्बन्ध में विद्वान्‌ लेखक ने कम प्रकाश नहीं 
डाला । 

“चतुर्थ खण्ड में वेद श्रौर उसकी शाखाओं पर विचार करने के अ्रनन्तर वैदिक संस्कृतिका श्रादर्श बताने की 
चेष्टा की गई है। वर्णाश्रमव्यस्था, त्यागवाद का श्रादर्श और मोक्ष का परम उद्देश्य आदि पर जो विचार किया 
गया है, वह्‌ केवल धर्मशास्त्रीय चर्चा करने वाले के लिए ही नहीं, परन्तु इतिहास के विद्यार्थी के लिए भी उपयोगी है । 

“संपूणा ग्रन्थ में लेखक की शैली इतनी विद्वत्तापूणं है कि लेखक के बहुगुप्त, बहुज्ञ श्रौर मननशील होने में कोई 
संदेह नहीं रहता लेखक श्रार्यंसामाजिक विद्वान्‌ है, परन्तु उसमें उनका सा हठ नहीं है । वे कहते हैं कि वेदों से तार, 
रेलगाड़ी निकालना व्यर्थ है, शब्दों की खेंचातानी है। वैदिक सभ्यता त्यागकी सभ्यता थी, उसमें वर्तमान भौतिक 
उन्नति को बहुत महत्व कभी नहीं दिया गया । 


“हम अन्त में प्रत्येक श्राय सामाजिक विद्वान्‌, शास्त्रीय चर्चा के प्रेमी और प्राचीन भारतीय इतिहास के 
विद्यार्थी से इस अमूल्य ग्रन्थ को पढ़ने का भ्रवदय अनुरोध करेंगे ।” 


श्रो० पं० रामचन्द्रजो सिद्धान्तालंकार गुरुकुल विश्वविद्यालय काङ्कडी की सम्मति 
वेदिक संपत्ति ग्रन्थ को मैंने श्रनेक बार पढ़ा है । उपक्रम से लेकर उपसंहार तक ग्राद्योपान्त इस महान्‌ एवं 
सुन्दर ग्रन्थ का श्रवलोकन, मनन और अनुशीलन किया है | मैं इस ग्रन्थ को स्वतंत्र भारत की राष्ट्रीय संपत्ति एवं 
लब्धज्ञान निधि मानता हूं । इसमें सुयोग्य और प्रखर बिद्वान्‌ लेखक ने वैदिक सभ्यता, वैदिक संस्कृति, वैदिक जीवन 
एवं वैदिक आदेश पर युक्ति प्रत्युक्ति द्वारा तकंसंगत प्रकाश डाला है। वेदों की ग्रपौरुषेयता, प्राचीनता और उपा- 
देयता पर पूर्वपक्ष भ्रोर उत्तरपक्ष सहित पूर्ण विचार किया गया है । वर्तमान विश्व की समस्त समस्याओं के समा- 
घान के साथ विलासिता से सुदूर, भरार्यो के जीवन, रहन-सहन, शिक्षा-दीक्षा, ग्रव्ययन-श्रघ्यापन, राजनीति घर्मे ग्रौर 
प्राचार-विचार पर युक्तियुक्त च्याय संगत प्रकाश डाला गया है । संक्षेपतः “गागर में सागर” की सूक्ति को चरितार्थ 
कर दिया है । 

. प्रत्येक घमंजिज्ञासू, वैदिक सभ्यता के प्रेमी को इस ग्रन्थ का अध्ययन अवश्य करना चाहिए । भारतीय 
विद्यालय, विश्वविद्यालय के पुस्तकालयों में इस रत्न की उपस्थिति परमावश्यक है । इसके अध्ययन किए बिना 
आयें सभ्यता एवं वेदिक संस्कृति के उज्जवल स्वरूप का बोध असंभव है । इस ग्रन्थ का अधिक प्रचार एवं प्रसार 
होना चाहिए । इस ग्रन्थ के प्रकाशक बम्बई निवासी दानवीर, घर्मानुरागी, महर्षि दयानन्द के परम भक्त प्रातः 
स्मरणीय दिवंगत श्री सेठ शुरजी बल्लभदासजी धन्यवाद के पात्र हैं, जिन्होंने ऐसे सुयोग्य सरल स्वाभाव, वैदिक 
घर्मानुरागी, विद्वान्‌ आर तपस्वी जन को सबं प्रकार की सुविधाएँ प्रदान कर इस अमूल्य 
किया । प्रभु करे कि ऐसे उत्तम ग्रन्थों का भारत के घर घर में प्रचार हो । 


मूल्य ग्रन्थ रत्न का प्रकाशन 


व सम्पत्ति तेयार है 


“वेदिक सम्पति” की मांग बढ़ रही है इसलिये निम्नलिखित स्थानों पर यह पुस्तक मिलेगो, 
ऐसा स्थायी प्रबन्ध किया है-- 
१) श्री सेठ प्रतापसिह झुरजी वल्लभदास, कच्छ कंसल, संडहस्टं पुल, सुस्बई-४ 
२) श्री स्वाध्याय मण्डल, ग्रानन्दाश्नम, किल्ला--पारडी [जि० सुरत] 
डे 
ढं 
भर 


श्री गोविन्दराम हासानन्द, नई सड़क देहली 


( 
( 
( 
( 
( 


) शी सार्वदेशिक श्रार्थ प्रतिनिधिसभा, श्रद्धानन्द बलिदान भवन, दिल्ली 


श्री श्रार्यसाहित्य भवन लि० ग्रजमेर, राजस्थान 


सुल्य रु. &)। डाक से मंगानेवाले डाक व्यय के लिए ३)८० जोड़कर १२)८० भेज दें तो हम 
उनको डाक से भेज देंगे । 


बिशेष सहूलियत 
इन ग्रन्थों का विशेष प्रचार करने के उद्देश्य से हमने नोचे लिखो सहुलियत रखी है। जनता 
इसका लाभ उठावे 
स्कूज-कालेज-गुरुकुल-पाठशाला्रों सें भ्रम्यास करनेवाले विद्यार्थो वा विद्याथिनी अपने 
ग्राचार्यजी के पत्र के साथ मांग करेगे तो, 
तथा श्रार्य संन्यासी संगायेगे तो, 


इनको रियायती झुल्य में अर्थात्‌ ५) और डाक व्यय रु. ३)८० मिलकर रु. ८)८० मनिञ्राडंर _ 
से हमारे पास श्राने पर हम रजि. पो. द्वारा पुस्तक उनके पास भेजेंगे । 


प्रतापसिह शुरजी वल्लभदास 
कच्छ कॅसल, सेंडहस्टं पुल, मुम्बई-४ 


